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157, Text, Z. 13 1. Caitra (st. Phalguna). 

171, Anm., Z. 10 v. u. 1. in dem conte. 

195, Text, Z. 12 1. diese (statt sie). 
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227. Anm.. letzte Zeile 1. verboten. Heat. Ill, 1, 674 (hier als EBgeschirr 
bei qraddha ); 676 f. (im j\otfa!l erlaubt als Kochgeschirre bei graddha); 
918 (verboten fur pitritarpana ) ; 670 (als TrinkgefaBe bei graddha 
verbietet sie Katyayana); 669 (gestattet sie aber Baijavapa). Am 
SchluB fiige hinzu: Sie gelten ja „Vatern“, die aus dem Stande der 
in der Erde wohnenden emporgestiegen sind. 

228, ”/s nach unten im Text. Das Anfiihrungszeichen muB (gegen SchluB des 
Abschnitts) hinter ,,wurden“, nicht (vorher) hinter „gewesen sein 41 ’ 
stehen. 




Sterbende oder getotete und wiedererstehende 
Vegetations genien . 

Sterben und Wiedererstehen — dies ist das Schauspiel, das 
der Mensch immer wieder in der Natur nm sich her erblickt. 
Die Sonne gebt unter, doch am nachsten Morgen kehrt sie wie- 
der, im Lauf des Jahres nimmt ihre Kraft ab und erstarkt aufs 
neue. Der Mond schwindet dahin zu klaglichem Rest oder zu 
dunkler Scheibe, aber er fiillt sich wieder und wieder als schim- 
merndes GefaBrund himmlischen Segens. Der Sommer wird vom 
Winter erwiirgt, entsteigt aber mit jedem jungen Jahr seinem 
Grabe und besiegt den grimmen Feind. Millionen- und aber- 
millionenfach sproBt die Pflanze empor und wachst und reift, 
dann stirbt sie von selber oder wird abgehauen, doch aus ihrem 
Samen oder ihrer Wurzel wird sie aufs frische geboren und 
gibt den Menschen nicht nur das Bild, sondern auch den AnlaB 
des Gedankens der Wiederauferstehung sogar seines Leibes aus 
Tod und Verwesung. Uns ist das alles, mit Ausnahme des 
Menschenlebens nach dem Tode, selbstverstandlich, weiter 
keiner Beachtung wert. Anders dem urtiimlichen Menschen, 
nicht aber, weil er etwa einen so elegischen Anted am Dahin- 
scheiden der goldnen Abendsonne oder am groBen Natursterben 
jedes Winters nahme, sondern aus dem Haupttrieb des Men- 
schen, aus dem Egoismus heraus: er fiirchtet, es konne jenem 
Schwachwerden in der Natur kein Wiedererstarken, jenem Tode 
der Pflanzenwelt, vor allem der von ihm selber hervorgerufe- 
nen, keine Neugeburt folgen, wahrend er doch schier ausnahms- 
los nicht daran zweifelt, daB er selber nach dem Sterben 
irgendwie wieder oder weiter lebe. Angst um seine Gotter, d. h. 
um die Naturgewalten, namentlich um die Wachstumsmacht des 
Getreides, hat der primitive Mensch. 

So ertont denn jedes Jahr im alien Babylonien die Wehklage 
der Frauen, nach der Mythologie die der Gattin Ishtar, um den 
dahingegangenen Wachstums- und Fruchtbarkeitsgott Tamuz, 
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am Nil heifit das gottliche Paar Isis und Osiris, in Syrien, weiter 
in Westasien und von da aus in griechischer Welt Adonis und 
Astarte oder Aphrodite, in Phrygien und dann weit umher, 
auch in der gegen fremde Gotter so gastfreundlichen ewigen 
Stadt, Kybele und Attis. Meistens ist es ein mannlicher Wachs- 
tums-, Fruchtbarkeits- und Zeugungsgenius, zugesellt einem 
weiblichen als seiner Gattin oder Geliebten. 

Ebenso erschallt in neuerer Zeit die Klage der Weiber oder 
der als Klageweiber verkleideten Manner beim Begraben des 
„Faschings“ 1 ) und beim Austragen des „Todes“, das Weinen 
und Wehgeschrei beim Begraben des Friihlings- und Vegeta- 
tionsgeistes Jarilo usw., hier freilich meistens nur nocb als 
spaBhafte Verstellung, als nicht mebr verstandener Nachhall 
einstigen heiligen Ernstes. Freilich auch diese Ausartungen, 
wenn man es so nennen will, sind im Urspriinglichen, ja im 
Wesentlichsten verwurzelt: die Gottheit ist zwar gestorben, aber 
wieder zum Leben erwacht, wiedererstanden, und so schlieBt 
sich gewohnlich an die Klage der ausgelassene Jubel an; 
Freudentage, oft der tollsten Art, sind in der Regel jene Feiem 


x ) Hier ein weniger bekanntes Beispiel vom Fasching. In Seewis bei 
Ilanz in Graubiinden trug die Knabenschaft am Fastnachtsdienstag den 
tscheiver (Fasching) auf einer Totenbahre dnrchs Dorf. Alt und Jung lief 
laut klagend hinter der Bahre her. Auf einem Hiigel inmitten des Dories 
wurde ein Grab gegraben und der Strohmann in aller Form bestattet. Ein 
als Priester verkleideter Knabe, d. h. junger Mann, sprach ein Gebet, wor- 
auf allerband satirische Leichenreden gehalten wurden. Gian Caduff, Die 
Knabenschaften Graubiindens (Chur 1933), S. 103. Vgl. besouders Mann- 
hardt, Baumkultus d. Germanen usw., S. 335 — 337, sodann auch Panzer, 
Bayerische Sagen u. Gebrauche, S. 244; Nr. 449; Pfannenschmid, German. 
Erntefeste, S. 561 — 563; 302 — 311; 592 ff.; Sartori, Sitte u. Brauch III, 254 f. 

Manchmal steben die Vegetationsgenien bei solchen Veranstaltungen in 
sehr verdunkeltem Hintergrund. Koch-Griinberg berichtet in seinem priich- 
tigen Buch „Zwei Jahre bei den Indianern Nordwest-Brasiliens“ (Strecker 
u. Schroder, Stuttgart 1923) auch von den bei Totenfeiern stattfindenden 
Maskentanzen. „Die Maske ist fur den Indianer der Damon 4- (S. 325), und 
., diese Tanze sollen dem Dorf und seinen Bewohnern, den Pflanzungen, 
der ganzen umgebenden Natur Segen und Fruchtbarkeit bringen“ (S. 331). 
Am Morgen nach solchen Maskentanzen werden (hier bei den Kobeua) die 
Masken ,,auf Stocken aufgepflanzt, an den Armeln mittelst der Bastbehange 
eng miteinander verkniipft und angeziindet. Enter dem lauten Klage- 
geschrei der ganzen Trauergesellschaft brennt die lange Reihe ab“ 'S. 324). 
Koch-Griinbergs Erklarung (S. 324) scheint mir fehlzugehen. Trotz der ge- 
wiB vom Urspriinglichen ofters weit entfernten jetzigen Gestalt der „Da- 
monen glaube ich, daB sie mindestens von Wachstumsdamonen a b s t a m- 
m e n, und daB auch der Abgeschiedne urspriinglich dabei als Fruchtbar- 
keitsgeist in Betracht kommt. Vgl. „Tod -t im Register. 
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der Fruchtbarkeitsgenien und ihre zahlreichen Nachkommen 
und Umbildungen. 

Nur bei den Germanen aber stirbt auch die Gattin, stirbt 
vor Schmerz um den Verlust des Unersetzlichen; der Nanna, 
wahrscheinlich einer Pflanzengenie, bricht das Herz, als das 
brennende Schiff mit der Leiche Balders, wohl einer Sonnen- 
und Wachstumsgottheit, auf das weite Meer hinauszieht, auch 
er, wie Osiris, von seinem dunkeln Bruder getotet. Die anderen 
Gottinnen wandem, suehen, klagen, finden die Leiche des ihnen 
Entrissenen oder finden sie nicht, und wie s i e, so klagen die 
Menschen, besonders die Frauen, alljahrlich an den Festen zu 
Ehren dieser Gottheiten: um Tamuz, um Adonis, inn Osiris, 
um Attis. 

Ja, wie am groBen Fest der Astarte in Hieropolis Scharen von 
Mannern in der "Wut religidser Hingerissenheit zu Ehren und 
zur Starkung dieser Zeugungsgbttin sich selber die Zeugungs- 
mittel ausschnitten, so werden wohl auch die bekannten Ent- 
mannungen der Priester des Attis und der Kybele wenigstens 
vornehmlich an deren Fest stattgefunden haben, eine Versel- 
bigung mit dem Gotte, die ebenso wie die sonstigen bei dem 
Fest der syrischen Gottheiten erfolgenden Selbstverwundun- 
gen und Blutopfer der Priester den urspriinglichen Geist und 
Sinn dieser Feiem noch treuer spiegeln als die Schmerzbekun- 
dungen anderswo. 

Bekanntlich hat nach Wilhelm Mannhardt, dem Unvergleich- 
lichen, welcher, dem Leibe nach klein und verwachsen, den 
sonst oft, nicht aber gegen ihn, so giitigen Wachstumsmachten 
ein groBer Finder und Deuter wurde, niemand so viel getan, 
diese Gottheiten, ihr eigentliches Wesen und ihre Zusammen- 
hange ans Licht zu stellen wie James George Frazer, der Yer- 
fasser des auch als sprachliche Leistung groBartigen Golden 
Bough. Frazer nun sagt, die Legende, daB Attis sich selber ent- 
mannt habe, sei entstanden, die Selbstentmannung der Kybele- 
priester zu erklaren, und die dem Gotte geopferte Zeugungs- 
kraft der Menschen sollte dessen schwindende Zeugungskraft 
auffrischen. Diese 1 e t z t e wohl von Cumont stammende und 
von ihm einleuchtend dargelegte Anschauung paBt aufs Beste 
hinein in all die Riten herab von dem bekannten Menschen- 
opfer der Khonds und der alten Mexikaner bis zu den vielzah- 
ligen Uberlebseln, die uns bei den Friihlings- und Sommerfeuer- 
festen bedeutsam entgegenschauen und die Mannhardt so vor- 
ziiglich zusammengestellt und entratselnd an uns voriiberge- 
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fiihrt hat. Anderseits aber ware noch darauf hinzuweisen, daB 
der vom Gott an ihm selber bewirkte Umschlag von iippiger 
Zeugungsfiille in vollstandige Geschlechtslosigkeit oder in Ver- 
wandtes mehrfach auftritt, besonders in Indien, wo keine solche 
Entmannung wie die der Kybelepriester vorhanden ist: Civa, 
der groBe Zeugungsgott, reiBt in einer Legende sicb selber den 
Penis aus und ist zugleich das Urbild des vollig keuschen Aske- 
ten, Skanda oder Kumara, ebenfalls ein Fruchtbarkeits- und 
Zeugungsgenius, gilt als ewig keuscher Jiingling 1 ), die Yakshas, 
Wachstumsgeister auch sie, finden wir vereinzelt als Keusch- 
heitswachter der Frauen 2 ). 

Als Grundgedanken solcher Feste und vieler mebr oder min- 
der in ihrer Bedeutung verdunkelter Brauche haben die genann- 
ten Forscher ja herausgeschalt: die betr. Gottheit, die Wachs- 
tum und Fruchtbarkeit wirkt, wird alt und schwach und stirbt, 
ja sie m u B sterben, damit ein neuer, kraftvoller Nachfolger an 
die Stelle trete oder damit sie selber in frischer Kraft neu er- 
stehe. Auf daB dies ja erfolge, wird sie, d. h. ihr menschlicher 
Reprasentant, getiitet, und zwar verbrannt, insWasser geworfen, 
gekopft, begraben oder sonst abgetan. Ihre tierischen Gestaltun- 
gen werden z. T. noch unter uns abgeschlachtet, ja verzehrt, wah- 
rend die Menschen manchmal schon friih durcb oft butzenhafte 
Figuren ersetzt werden. Da nun beim Zeugungsgott oder -genius 
die Zeugungskraft alt und schwach wird, so schiene nichts na- 
tiirlicher zu sein, als daB er wenigstens da und dort sein Zeu- 
gungsvermogen oder doch sein a 1 1 e s Zeugungsvermogen ver- 
lieren, er also entmannt werden miisse, und wenn schon der 
irdische Mann von Schmerz und Wut iiber die ihn verlassende 
tiickisch treulose Kraft der Wollust, der mannlichsten Tatigkeit 
und des hoher gesteigerten Lebens, durchdrungen wird, wie 
sollte da ein Inbegriff des Geschlechtsvermogens wie Attis und 
Civa bei solchem nur mit dem Verlust des Lebens vergleichli- 
chen Ungliick nicbt dieselben Empfindungen haben und das ja 


J ) Zuerst beschlief er alle Gattinen der Gdtter, was diesen Frauen groBes 
Vergniigen machte. Umsonst wehrte ihm seine Mutter Uma. Da nalun sie 
die Gestalt jeder Gottin an, die er umarmen wollte. So konnte er nicht 
mehr und verzichtete ganz und gar. Brahmapur. 81. 

2 ) Ebenso wurden im alien Mexiko die urspriinglich ziigelloser ge- 
schleclitlicher Tatigkeit ergebenen Wachstumsdamonen zu Hiitem der guten 
Sitte und der Keuschheit. Naheres bei K. Th. Preuss. Phaliische Frucbt- 
barkeitsdamonen usw., Archiv f. Anthropologic, Bd. 29, S. 152 f. („sie ver- 
bargen groBtenteils ibren Phallus i4 ). 
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doch schon tote Schandding von sich werfen, und dies um so 
eher, als bei einem Wachstumsdamon die Hoffnung nahe liegt, 
daB ihm ein neues, vollkraftiges Glied erwachse! Solche oder 
ahnliche Gedanken diirften dem urtiimlichen Denken naher 
liegen als etwa der, daB die Gottheit sich freiwillig solchen Tod 
antue, damit fiir die Menschen daraus Leben und Lust entstehe x ) . 

Wie demaber auch sei, bei den vonMannhardt und Frazer mit 
erstaunlicher Gelehrsamkeit und Deutungsgenialitat zusammen- 
gestellten My then, Festen und Brauchen scheint auch mir iiber- 
haupt der Versuch, alle die einzelnen Erscheinungen nur aus 
einem Gesichtspunkt oder Ursprung zu erklaren, verfeblt zu 
sein. So wird man in gewissen Brauchen bei den Wachstums- und 
Feuerfesten Sonnenriten und Sonnenzauber sehen miissen. Die 
Sonnenkraft soil wieder entziindet oder gestarkt werden, und 
das irdische Feuer der Feuerfeste wirkt seine mannigfaltigen 
Segnungen als Vertreter des himmlischen, des Sonnenfeuers. So 
ja schon Mannhardt 1 2 ). Keinen zwingenden Grand aber sehe ich, 
weshalb wir uns mit Frazer, der urspriinglich auch hier in 
Mannhardts FuBstapfen weiterschritt, zu Westermarcks An- 
schauung bekehren sollten. Dieser erblickt in den Feuerbrau- 
chen einfach Lustrationsriten. So waren nach dem spatern Fra- 
zer die Feuer und die Verbrennung der verschiedenen Figuren 
und Tiere in ihnen schon ihrer urspriinglichen Bedeutung nach 
apptropaisch, statt unmittelbar Segen erzeugend. Die Argu- 
mente aber, die Frazer fiir seine neue Ansicht auffiihrt, ent- 
behren mir der Uberzeugungskraft. Am meisten Eindrack macht 
auch ihm der Umstand, daB das Yolk selber vielfach erklart, in 

1 ) Da diese Genien aber zugleich Vegetations- und Zeugungsmachte sind, 
so werden sie urspriingiich manneskraftlos, wenn sie iiberhanpt kraftlos 
werden; Tod und Entmannung ist also hier ein und dasselbe. 

“ ) So heiBt es schon in Rigveda X, 88, 5: „Zum Haupt der Welt wird 
in der Nacht das Feuer. Drans kommt die Sonne, die am Morgen aufgeht/* 
Und von den Yajurvedaschriften herab geht dann die Vorstellung weiter, 
daB naehts die Sonne ins Feuer eingehe und am Morgen wieder aus ihm 
hervorkomme, und zwar aus dem Opferfeuer der Dammerfriihe; ohne dies 
Feuer ginge sie nicht auf. Taitt.-Br. II, 1, 2, 9 f.; (Jatap.-Br. II, 3, 

1, 3; 5; J. J. Meyer, Altind. Rechtsschr. 384 und viele andere Stellen. 

Wesentlich gleichen Zauber iiben oder iibten noch in unsern Tagen Hir- 
tenbuben in Graubiinden. Domdekan Chr. Caminada erzahlt aus seiner Ju- 
gend, wie er mit Kameraden Feuer bohrte, um an Nebeltagen „die Sonne 
herabzuziehen“ (Feuerkultus in Ratien, im 63. Jahresbericht der histor.- 
antiquar. Gesellschaft von Graubiinden, S. 241 f.). Vgl. Hoffmann-Krayer im 
Schweiz. Archiv fiir Volkskunde XI, 244 — 266; M. Nilsson, Die volkstiiml. 
Feste d. Jahres, S. 32 (Neukaledonier). 
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den Festfeuern wiirden die Hexen verbrannt. Aber zunachst 
einmal sind ja die Hexen im Wesentlichen die degradierten 
alten heidnischen Fruchtbarkeits- und Zeugungsgeister, wie 
neben vielen andern schon die Walpurgnisnacht mit all ilirem 
Drum und Dran beweist, und sodann verbrennt das Volk in 
diesen Feuern ja auch den „Judas‘% den „Martin Luther‘% den 
,,Hannickel“, ja den „Tod“ und andre Schreckens- oder Schand- 
gestalten. DaB vor allem die Hexe bei den Feuerfesten zu leiden 
hat, wird schon aus der eben genannten Hauptwurzel des euro- 
paischen Hexenglaubens und dann aus diesem selber verstand- 
lich. 

Von Tieren werden in Friihlings- und Johannisfeuern vor 
allem Katzen verbrannt {Mannhardt, Baumkultus 515; Golden 
Bough, elfter Bd., p. 38 — 40). Frazer meint, sie seien halt ver- 
wandelte Hexen. Hexen erscheinen wirklich oft als Katzen. Ja, 
werden schwarze Katzen sieben oder neun Jahre alt, dann 
werden sie selber zu Hexenwesen und gehen am Walpurgistag 
zur Hexenversammlung (Wuttke, Der deutsche Volksaberglau- 
be 3 , S. 128). Aberwarum? Zu den zahlreichen tierischen Verkor- 
perungen der Vegetations- und Fruchtbarkeitskraft und dann 
der Geister dieser Kraft: der Komdamonen und cbthonischen 
Gottheiten gehort die Katze. Wegen ihrer Fruchtbarkeit und 
ihres Nachtwesens eignet sie sich ja trefflich dazu. In die Katze 
verwandeln sich daher nicht nur Hexen und Maren, sondern 
auch altgermanische Waldgeister (Mannhardt, Baumkultus der 
Germanen und ihrer Nachbarvolker 89; 112; 146 1 ); E. H. Meyer, 
Mythol. d. Germanen 140). Im Fichtelgebirge baust der Katzen- 
veit, der wie andre Wachstumsgeister den Kindern gefahrlich 
ist (J. Grimm, Deutsche Mythol. 3 I, 448), und Grimm (1. c. 471) 
maclit darauf aufmerksam, daB die Heinzelmannchen wenigstens 
ihrem Namen nach ins Katzengeschlecht gehoren. Gilt docli die 
Katze als eine Art Hauskobold, dem man kein Leids tun diirfe. 
Die Hausgeister aber sind urspriinglich Totenseelen- und Frucht- 
barkeitsgeister. Auch den Indern ist die Katze Zaubertier und 
Verkorperung sowohl schlimmer wie segensvoller Geister. (J. J. 
Meyer, Weib im altind. Epos 293; B. A. Gupte, Hindu Holidays 
and Ceremonials ", S. 212: M. M. Underhill. The Hindu Religious 


a ) Dieses Werk werde ich meistens einfach als ..Mannhardt 64 zitieren. 
Frazers Golden Bough ist mir jetzt nicht zuganglich. Ich besitze aber die 
Verkiirzung The Golden Bough in One V oluine 1923. Diese nenne ich kurz 
Frazer in One. 
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Year 2 104, die Kindergenie ShasthI reitet auf einer Katze, ja ist 
an den zwei letzten Stellen selber eine Katze). Auch bei den Ger- 
manen erscheint die Katze als das Tier der Fruchtbarkeits- und 
Kindergenien Freya, Frouwa, Holle, Berchta (Grimm 1. c. 997; 
Wuttke 3 , p. 24). Da versteben wir auch, daB Katzenhim die 
Person, die man es essen macht, in wahnsinniger Liebe zu einem 
entbrennen laBt, wie das deutsche Volk glaubt, oder daB die 
Leber einer schwarzen Katze, wenn sie getrocknet, zerrieben, 
in schwarzem Teetopf angebriiht und so getrunken wird, in 
Irland ebenso wirkt (Yeats, Irish Fairy and Folk Tales, The 
Modern Library, New York, S. 157) *). Wegen des Korndamons 
als Katze vergleiche man Mannhardt, Antike Wald- und Feld- 
kulte 172—175. 

Auch diese wie gar manche andere Erwagungen fiihren zu 
Mannhardt zuriick, der die Wachstumsgenien und -riten in den 
Mittelpunkt stellt, nebenbei aber in einer Reihe von hierher 
gehorigen Erscheinungen Sonnenfeuer und Sonnenriten sieht 2 ). 
Da die Sonne, ihr Licht und ihre Warme unendlich wichtig ist 
fiir die Vegetation, ja auch fur die Zeugung, so konnte nichts 
natiirlicher sein, als daB Wachstumsmachte und Sonnengott- 
heiten ofters verschmolzen oder schon urspriinglich das Gleiche 
waren. Ein hervorragendes altindisches Beispiel liefert uns 
Indra, urspriinglich Gott der Friihlingssonne, wie Hillebrandt 
bewiesen hat, dann ein Baum-, Wachstums- und Regengott und 
deshalb in Gestalt seines Baums, des Indradhvaja, auch ins Meer 
geworfen (Brihats. 43, 20; Vishnudharmott. II, 155, 26 f.). 
Davon mehr im dritten Stuck unserer Trilogie. 

Die iibermachtige Herrschaft des Geschlechtlichen nun, die 
uns im Folgenden oft kraB entgegengetreten wird, und die ern- 
stere Seelen nach Offenb. Joh. 13, 4 — 7 eine Herrschaft des 
Tieres nennen werden, und zwar eine Herrschaft des Tieres in 
der Brunstzeit, drangt sich ja auch dem Erforscher vergangener 

*) Milch und Kot der Katze verschreibt die altindische Medizin gegen 
Fieber. Carakas. VI, 3, 302 (Ausg. der Nirnaya Sagara Press). 

2 ) DaB im Laufe der Entwicklung dann aucb der von Virgil biindig in 
sein .,SceIus exuritur igni 6 ' eingekleidete Lustrationsgedanke hineinspiclt, 
ja weuigstens spater ofters nor nocb allein empfunden wird, l;iBt sieb nicbt 
leugnen. So wird dieser ausdriicklicb angegeben z. B. auch bei den Galtshas, 
einem Gebirgsstamm der Kurden, die beim Sonnwendfest durcb entzundete 
Scheiterhaufen springen, was einem weitverbreiteten Brauch entspricht 
(Schweizer-Lerchenfeld, die Frauen des Orients 432). Verkehrt aber ist die 
schon von iSork ausgesprochene Lehre: Alle Feuerfeste sind sinnbildliche 
Feuerreinigung aller Dinge. Festkalender 734 f. 
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Zeiten auf Schritt und Tritt entgegen, vor allem auch in der 
Religionsgeschichte. Als Hauptwurzeln diirfen wir da wohl be- 
trachten einerseits die Urgewalt des Triebes an sicb mit all der 
ihm entquellenden unvergleichlichen Seligkeit und der den ur- 
tiimlichen Menscben gradezu als ubernatiirlich, zauberisch, gott- 
lich anmutenden Fiille ihm entstromender Feuerkraft und 
anderseits die besonders bei den Indogermanen stark hervor- 
tretende, aber wohl alien Volkem gemeinsame Anschauung, dab 
Zeugung oder Geschlechtliehkeit und Pflanzenwachstum ein 
und dasselbe seien, eine Anschauung, die vor allem auf die Re- 
ligion von Ackerbauvolkern eine wohl unvergleichliche Gestal- 
tungsmacht ausiibte und dann hinauswirkte in den ganzen 
Volksglauben x ). Hier nur ein mehr abseitiges, aber desto be- 
leuchtenderes Beispiel fiir die Allwichtigkeit des Geschlechtli- 
chen: Einer offentlichen Dime begegnen bringt Gliick, ist ein 
guter „Angang“. So in Altindien, im klassischen Altertum, in 
Deutschland, England, Schweden, Frankreich usw. Vishnu- 
smriti 63, 29; Vishnudharmott. II, 163, 20 und daraus Matsya- 
pur. 243, 17 und Agnipur. 230, 11; Edgar Thurston, Omens and 
Superstitions of Southern India (1912), S. 23, vergl. 46; Weib 
im altind. Epos 201, Anm.; v. Negelein, Traumschliissel des 
Jagaddeva, S. 132 f.; J. Grimm, Deutsche Mythol. 3 , S. 1077 f.; 
Iwan Bloch, Gesch. der Prostitution I, 474 — 476. Ungliick aber 
bringt die Begegnung mit einem heiligen Mann oder einer hei- 
ligen Frau wie Monch und Nonne, und zwar in Indien sowohl 
wie in Europa; in Europa ragt der Priester als Unheilserzeuger 


') Zu meinem Ausdruck: „ein und dasselbe“ finde ich nachtraglich eine 
wichtige Entsprechung in A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 101, nacb der man 
wohl von zauberischer Identitat statt zauberischer Analogic reden sollte. 
„Menschliche Begattung auf dem Ackerfeld bewirkt ein Schwangerwerden 
der Erde . . . Die urspriingliche Anschauung sieht aber hier nieht Analogic, 
sondern Identitat der Vorgange, die einander sozusagen zwingen zu gescbe- 
hen. Wasser auf die Erde gieBen ist identisch mit Regen” usw. Vgl. Koeh- 
Criinberg 1. c. 221 bei Gelegenheit der „den Damonen der Fruchtbarkeit ge- 
weihten Feste der Mannerbiinde” seiner Indianer: „Die urspriingliche tiefere 
Bedeutung dieses geheimen Miinnerbundes wurzelt in demselben Glauben, der 
auch den Phallustanzen am Airy zugrunde liegt, daB die einzige treibende 
und befruchtende Kraft in der ganzen Natur die zeugende Kraft des Mannes 
ist.” Dagegen sehen die Ten’a-Indianer in Alaska im Menstrualblut das pro- 
creating and life-giving principle” und gebrauchen es daher als Talisman 
und Zauber. Auf junge Manner aber hat es verderblichen EinfluB. Jette in 
Anthropos VI, p. 703. Die Periode des jungen Madchens beginnt nach ihnen 
durch Geschlechtsumgang (ib. p. 700). Vgl. Frazers (Golden Bough) 3 , 
III, 146. 
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hervor. Vgl. Yajfiav. I, 271 f. = Bhavishyottarap. 32, 3 f.; 
Uttarajjhayanasutta ed. Calc. 1880, S. 685, Z. 2; Divyavadana ed. 
Cowell & Neil, S. 39; Grimm 1. c. 1077 ff.; Schweiz. Archiv. f. 
Yolksk. 33, 118 (China, Molukken). Ja sogar die Begegnung oder 
der Anblick einer schwangeren Frau, die doch in Morgenland 
und Ahendland ofters Heil bringt, gilt in Matsyapur. 243, 6; 
Agnipur. 230, 4 (die Quelle der beiden, d. h. der betr. Abschnitt 
des Vishnudh. ist im Text der Ausgabe verloren) als unheilbrin- 
gend. Doch ist wenigstens in Indien und in Deutschland die 
Jungfrau oder das Madchen gliickhafter Angang, nicht aber die 
rtaQdsvos (d. h. das unverheiratete Weib) in Griechenland. In 
Schweden bringt jede Frau mit Ausnahme der Hure als Angang 
Ungliick, jedes weibliche Wesen ofters in deutschen Landern 
(z. B. Schweizer Archiv f. Volkskunde 26, 198), auch in Karnten 
nach den Mitteilungen unseres von dortber stammenden Dienst- 
madchens. Die Erklarung Grimms (S. 1079) trifft nicht das 
Richtige. Nein, der Priester, wie der Monch, bezeichnet die Ver- 
neinung der Geschlechtlichkeit, die alte Frau, der zu begegnen 
oder ansichtig zu werden, bei einer Reise, einem wichtigen Gang 
usw. besonders starke Angst hervorruft, verkorpert deren 
Schwund, die Schwangere wenigstens die derzeit herrschende 
Unmoglichkeit des Geschlechtsumgangs; denn bekanntlich sind 
Schwangere fur das primitive BewuBtsein weit umher in der 
Welt unkoscher, d. h. magisch gefahrlich, und von den Liebes- 
freuden ausgeschlossen. In Altindien diirfen sie kein rotes, d. h. 
kein erotisches Gewand tragen; da sollen nicht nur die Men- 
schen, sondern auch die Geister sehen, mit wem sie es zu tun 
haben 1 * * ). Die Hure aber stellt den Inbegriff unbeschrankter Ge- 
schlechtlichkeit dar. Man konnte nun einwenden: Bekanntlich 
erzeugt alles Mangelhafte Ungliick, daher auch die alte Frau, 
und beim Asketen mangelt ein wesentliches Stiick menschlicher 


1 ) Carakas. IV 4, 18 (Nim. Sag. Press); Ansg. von Kaviraja Harinatha 

(Calcutta, (jlaka 1824), IV 4, 7, 4, 7: Devatarakshonucaraparirakshandrtham 
na raktani vdsamsi bibhriyat ,,Damit Gottheiten, Geister und deren Gefolge 
sie (die Schwangere) vermeiden, trage sie keine roten Kleider.“ K. Schmidt, 
Altind. Geburtshilfe im Archiv f. Eugenik, Bd. I, Heft III, S. 308 iiber- 
setzt: „(Die Wochnerin) trage keine roten Kleider, um die Gottheiten, die 
Damonen und deren Begleiter nicht zu erzurnen. 4 * 1 Er zitiert Caraka IV, 4, 
10, aber nicht die Ausgabe. Auf jeden Fall ist im Sinn „um . . . nicht zu 
erziirnen“ ganz richtig, verkehrt aber „die Wochnerin'\ In Siam fiigen die 

Geister der als Jungfrauen Gestorbenen „aus HaB gegen die rote Farbe“ den 
Frauen, die solche tragen, Leids zu. Fritz Sarasin in Schweiz. Archiv f. 

Volksk. XXXII. 119-120. 
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Betatigung, wenn auch nicht dessen Moglichkeit. Aber warum 
kann denn sogar das Madchen unbeilvoll sein, das dock im Voll- 
besitz aller Kraft und Lust steht? Denn daB ein Madchen eben 
Jungfrau sei, gilt zu alien Zeiten als zweifelhaft. Bei ihm 
wirkt da einfach die Zugekorigkeit zu dem vielfach so unheil- 
bringenden weiblichen Geschlecht. Aucb der Fisch, bekanntlich 
ein hervorragendes Gescblechtstier und -symbol, ist gliickhafter 
Angang. Sugruta I, 29, 28; Vishnudh. II, 163, 18 = Matsyapur. 
243, 15. 


Kamas Wesen. 

Kama nun, der Gott des Geschlechtsverlangens, ist uns nach 
wer weiB wie vielen Stellen der altindischen Literatur ein Biib- 
cben Amor von weiblicher, blumenhafter Art, freilich wichtig 
und machtig deshalb, weil sogar die groBten Gotter, von den 
armseligen Bewohnern des Staubs vollig zu schweigen, dem Ge- 
schlechtsdrang erliegen, also von Kama besiegt werden. So ist 
denn Kama auch ein recht luf tiger Fant, korperlos, seit ihn das 
Zornesfeuer aus (^ivas Auge zu Asche verbrannt hat, immer und 
immer wieder in dem geschlechtlich entziindeten Lebewesen 
nur als Gefiihlsmacht geboren ( manoja usw.), obschon er natiir- 
lich oft auch korperhaft gedacht und vorgestellt wird. Dieser 
bekannte Kama ist eher ein Spielzeug der Dichter und ein be- 
quemer Siindenbock: 

Der Blick des schonen Weibes, deren Augen 

Berauschen, ist des Liebesgottes Pfeil; 

Darum wird nie hier Widerstreben taugen: 

Der Sieg wird Kama immerdar zuteil. 

Tu Siinde ich — sie ist getilgt, zu Ende: 

Vorm Korperlosen falte ich die Hande. 

(Dandins Kavyadarca III, 79) 1 ). 

Das entbrannte Weib beschuldigt ihn wohl auch, er quale sie 
so sehr, weil ihr Geliebter seine, des wegen seiner Schonheit be- 
ruhmten Liebesgottes, Schonheit iibertreffe. Siehe mein Dacaku- 
maracaritam 184; 294 usw. und vgl. die Anm. Nr. 55 in meinem 


) ^ gf z* B. Bhavishyottarapur. 130, 28: Kamo bhutasya , bhavyasya sam - 
rad eko virajati. 
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Bucli „Isoldes Gottesurteil“ (S. 246). Oder es wird ihm seine 
Bosheit oder Dummheit vorgeworfen, da8 er zwei gegenein- 
ander entflamme, die nicht zusammen kommen konnen, oder 
nur das eine und nicht auch das andere. U. dgl. mehr. Seinem 
wirklichen, urspriinglichen Wesen nach aber gehort Kama hin- 
ein in den Kreis der grofien Gotter Tamuz, Adonis, Attis, 
Osiris usw. 

Zwar auch in der altindischen Literatur wird er zuweilen 
unter den hochsten Gottem aufgefiihrt; so bezeichnet Skanda- 
pur. II, Vaigakhamah. 19, 31 f. als die obersten Gotter: Sonnen- 
gott, Indra, Kama. Atharvaveda IX, 2, 19 ff. nennt ihn einen 
groBen Gott, alter als alle andem Gottheiten, und ofters 
schmilzt er mit einem der hohen Gotter zusammen. So wird er 
mit Agni, dem Feuergott, identifiziert. Weib im altind. Epos 
248; 419. Als besonders natiirlich muB uns die Verselbigung mit 
dem Zeugungsgott (Jiva erscheinen, und bekannt und haufig ist 
die Gleichsetzung Kamas mit Vishnu oder Hari, Krishna, Pra- 
dyumna und Aniruddha (dieser ein Sohn, jener ein Enkel des 
Krishna). Kama als Hari (oder Hari als Kama) wird nament- 
lich an der Madanadvadagi verehrt, d. h. am 12. Tag der lichten 
Halfte des Caitra. Agnipur. 188, 2 c — 3 b; Bhavishyottarapur. 
86 *) (nach diesem bekommt die Frau 49 Sobne durcb das betr. 
fromme Werk) ; siehe auch Matsyapur. 70, 32 ff., wo der offent- 
lichen Dime das gleiche vrata (fromme Werk) empfohlen wird; 
Garudapur. 116, 7; 137, 19. Davon spater mehr. 


Kamas Fest in der Ratnavali. 

Will man aber in solchen Stellen nur das Wirken der bekann- 
ten indischen Lust an Gotterverselbigungen sehen, so feiem 
doch die beutigen Inder eins ihrer groBten Feste, das Holifest. 
zu Ehren des Kama. Vier groBe Feste teilte namlich nach heuti- 
gem Glauben Vishnu seinem Volke zu: den Brahmanen die 
Rakhipurnima, am Vollmondstag des (^ravana, wo sie Geld ein- 


1 ) In den Bombayer Ausg. von 1897 und 1910, nach Aufrechts Katalog 
der Bodleian Library Cap. 75. Manmatha ist ein Name des Vishnu z. B. in 
Bbavishyottarap. 84. 9, mit Kama wird Vishnu identifiziert in Matsyapur. 70. 
34 ff. = Bhavishyott. Ill, 34 If.; Matsyap. 81, 7 f. Beleuchtend aber wirkt: 
Kandarpa oder Manmatha sind Namen des Vishnu bei der Verehrung seines 
Penis. Bhavishyott. 86, 9: 85. 7 = Matsyap. 99. 7 usw. 
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sammeln, indem sie rakshas oder Amulette an die Handgelenke 
ihrer Klienten oder Patrone binden 1 ), den Kshattriya das Da- 
sarafest, den Vaicya die Divali, den (]udra Phalgun oder Holi. 

Holi ist nun nach allgemeiner und im Wesentlichen so unge- 
fahr richtiger Annahme gleich dem Fest des Liebesgottes 
(Madanotsava) oder dem Fest des Friihlings (Vasantotsava) ; 
diese zwei letzten Ausdriicke werden im Sanskrit als gleichbe- 
deutend gebraucht -). Als Zeit des Madanotsava gibt die altindi- 
sche Literatur den 13., seltener den 14. Tag der liehten Halfte 
des Monats Caitra (Mitte Marz bis Mitte April) an, wahrend 
die Indologen und die heutigen Inder gewohnlich den Voll- 
mondstag, also den 15., nennen. Als Name finden wir auch Cai- 
trotsava, Caitraparvan, Kamadevadina (dies z. B. in Matsyapur. 
191, 91 f.) usw. Das ihm entsprechende Holifest fallt nach den 
meisten, obschon nicht alien heutigen Berichten auf den Voll- 
mondstag des Phalguna (Mitte Februar bis Mitte Miirz). Vgl. z. 
B. Underhill, S. 47: „Madanatrayodagi, Kamatrayodagi or Anan- 
gatrayodaci, on Chaitra gukla thirteenth. This is a North India 
festival, not kept in Maharashtra, where its place is taken by 
the revels of the Holi in the previous month. “ Weiteres dann 
am SchluB des „Kama“. 

Wenn nun besonders die heutigen Inder behaupten, Holi sei 
ein Fest des niedem Volkes, und wenn patriotische Gemuter 
glauben, in alten Zeiten sei es anstandiger gefeiert worden, so 
stimmt beides nicht mit dem, was wir vom alten Vasantotsava 
oder Madanotsava wissen. Das Fest wird haufig erwahnt. Die 
zwei besten mir bekannten Beschreibungen finden wir im ersten 
Akt der Ratnavali und im Kuttanimatam, Str. 886, bzw. 887 ff. 
(in der Kavyamalaausgabe 864 ff.) 

Im Eingang der Ratnavali eroffnet der Schauspieldirektor 
dem Publikum, die Schar der dem Harshadeva gehorsamenden 


’) Von Rakhipurnima, Rakshabandha(na), Narali Purnima usw. handeln 
B. A. Gupte 36; 178; Underhill 134; Balaji Sitaram Kothare, Hindu Holidays 
28—30; Col. Tod, Rajasthan 1 I, 581; Bhayishyottarapurana 137; vom Da- 
sarafest Underhill 55 — 58; Gnpte 181 — 188; Kothare 67 — 71; Tod I, 589 ff.; 
Dubois-Beauchamp, Hindu Manners, Gustoms and Ceremonies 3 , p. 569 f. 

-} Der Gruud liegt nicht nur darin, daB Kamas Fest eben im Friihfing 
gefeiert wird, sondem es gilt vor allem Mannhardts Satz (Baumkultus 155): 
^Vegetation, Friihling (Sommer), schiitzender (stellvertretender) Baumgeist 
verschwimmen ibm“ (dem Naturmenschen) „vielfaeh in einen einzigen Be- 
griff". Doch das kann uns erst im Veriauf der Darlegung klarer werden 
und aus so manchein vor ailem in Mannhardts Buch. 
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Fursten habe ihn gerufen und ihm aufgetragen, am heutigen 
Tag, d. h. am Friihlingsfest, das neue Schauspiel Ratnavali auf- 
zufiihren. Yon iiberall her sind sie zusammengekommen, wie er 
sagt, um das Fest des Liebesgottes und des Friihlings mit ihrem 
Oberherrn zu feiern, Genau das Gleiche erklart der Schauspiel- 
direktor am Anfang der Priyadartpka. Es ist also eine hoch- 
wichtige Feier auch fur die hochste Aristokratie. Ahnlich be- 
richtet der Schauspielleiter auch im Eingang zum Malavikagni- 
mitra, da8 ihm befohlen worden sei, hier von der Zuschauer- 
schaft oder der Festversammlung (parishad), am heurigen 
Friihlingsfest solle dies Drama des Kalidasa gespielt werden. 
Der Herausgeber Shankar Pandurang Pandit bemerkt dazu: 
„During the Holi festival dramatic representations of all sorts 
are still very common 11 (2 d ed. p. 164), und W. Crooke meldet: 
„A few years ago at the Ramgarh Hill in the Native State of 
Sirguja, south of Mirzapur, a record of a drama performed at 
the Holi festival with a cave theater in which it was acted was 
discovered 11 (in der Zeitschrift Folk-Lore, Yol. 25, p. 75) 1 ). 

Im ersten Akt der Ratnavali nun betrachtet dann Konig 
Udayana, an dessen Hof also eine groBe Zahl ihm tributpflich- 
tiger Fursten versammelt ist, versammelt zur Feier des Liebes- 
oder Friihlingsfestes, in Gesellschaft seines Vertrauten, der 
lustigen Person des Schauspiels, von seines Schlosses Soller die 
Lustbarkeiten des Volkes unten auf StraBen und Platzen. Na- 
tiirlich ertont reichliche und rauschende Musik, und der Vidu- 
shaka ruft: 

Schau lieber an des groBen Festes Pracht! 

Verliehte Dimen 2 ) haschen, weinberauscht, 

x ) In der wichtigen Ahhandlung The Holi: a Vernal Festival of the 
Hindus (S. 55 — 83). Ich werde aus ihr ohne nahere Angabe immer einfach 
mit „Crooke“ zitieren. 

Dagegen wird nach dem Eingang znm Nagananda dieses Drama am 
Indrafest oder Indrabaumfest, ebenfalls einer Frnchtbarkeitsfeier. aufge- 
fiihrt. Welche Bedeutung das Indrabaumfest fur die Entstehnng des Schau- 
spiels in Altindien habe, bespreche ich in Mores et Amores Indorum. Er- 
innern wir uns an Griechenland: da wurden Dramen bei den groBen oder 
stadtischen Dionysien, im Marz, anfgefiihrt. Die meisten neuen Dramen 
kamen da vors Volk, manche auch bei den Lenaia des Dionysos, im Januar. 
Zu dem groBen Dionysosfest erschienen Vertreter aus alien griechischen 
Staaten, ja auch von fremden, genau wie zum Feste des Kama und zu den 
da in Szene gesetzten neuen Schauspielen in Altindien, ja von den Diony- 
sien ist das griechische Drama entsprungen, 

2 ) Kamini wird hier wohl iiberhaupt verliebtes Weib bedeuten. Zu- 
weilen scheint es = vegya zu sein. So z. B. erklart es der Komm. zu Nlti- 
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Gewaltsam nach den Stadtern, welche tanzen. 
Wie schon ertont an jeder StraBenmiindung 
Der Trommelwirbel und der Ruf der Freude! 
Wohlriechend Pulver wird so massenhaft 
Yerstreut, dab alle Himmelsgegenden 
Vergoldet scheinen. 


K o n i g : 

Auf den hochsten Gipfel 
Erhebt die Freude sich der Stadtbewohner. 

Durcb duftend Pulver, das in groBen Mengen 
Umhergestreut wird und der Morgenrote 
An Farbe gleicht und gelben Saffranstaub, 

Durch Scheitelkranze von Asokablumen — • 

Sie glanzen wie ein Goldschmuck und es hangen 
Yon ihrer Last hernieder ihre Spitzen — 

Durch alles dies scheint unsre Stadt Kausambi, 

Die durch den Reichtum, welcher in den Kleidem 
Sich zeigt, Kuberas Schatze iibertrifft, 

Durchgangig gelb und nur bewohnt zu sein 
Von Leuten, die in fliissigem Golde schwimmen. 

Ein Weilchen wird auf jedem Hof gescherzt 
Im zahen Schlamm, den dort das Wasser bildet, 

Das stets aus den Fontanen iiberflieBt. 

Es trauft dabei die Schminke auf die Erde 
Hernieder von den Wangen iipp’ger Frauen. 

So wird der Boden in der Stadt in Rot 
Verwandelt, wie die Leute fiirder schreiten. 


vakyam. 24, Sutra 29 mit vegyi. Da£ aber die Lustdirnen bei alien Fest- 
lichkeiten in Altindien eine i'iihrende Rolle spielten, sehen wir auf Schritt 
und Tritt in der Literatur. Wie sehr da erst am Fest des Liebesgottes! Sie 
sind ja die Hauptpersonen in der Wissenschaft der altindischen Erotik und 
leider auch allzuoft im Leben. Oder etwa beim Hochzeitsfest des (Jiva und 
der Minakhi, wo gefeierte Bajaderen unter einem Baldachin dahin getragen 
werden. Drinneberg, Von Ceylon zum Himalaya 144. Aber auch im klassi- 
schen Altertum waren die Fruchtbarkeitsfeste: die Luperkalien, Floralien, 
f arentalien, die Adonisfeiern, die Aphrodite- und Venusfeste, die Feste der 
Bona Dea der spateren Zeit in Rom, der Ceres usw., vor allem Feste der 
Hetaren. Ebenso finden wir z. B. in der deutschen Vergangenheit, daB die 
Dirnen Zierden der Feiern und Belohnung fiir Gaste und Mitbiirger, denen 
Ehre erwiesen werden sollte, waren und hervorragend Beteiligte auch bei 
Gedenktagen der Heiligeu und bei anderen kirchlichen Veranstaltungen. 
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V idushaka: 


Der Buhlerinnen iibermiirges Tun 
Betrachte dir. Wie reizend jauehzen sie, 
Wenn sie der Wasserstrahl der Spritzen trifft. 
Die von verschmitzten Burschen sind gefiillt! 


Konig : 

Ganz recht bemerkt. Die lockern Bursche dort, 

Die man in diesem von dem gelben Pulver 1 ) 

Bewirkten Dunkelheit nur dadurch sieht, 

DaB ihr Juwelenschmuck so reiches Licht 
Ausstrahlt, erinnern micb ans Schlangenland, 

Und ihre Spritzen haben Ahnlichkeit 

Mit Schlangenhauben, die empor sich richten 2 ). 

(Ludwig Fritzes Ubersetzung.) 

1 ) Genauer ware: „von dem Holipulver 11 (patavdsa). Gelb steht nicht im 
Text. 

2 ) Die Dirnenjager (bhujanga, zugleich „Schlangen“) sind auch dadurch 
Schlangen ahnlich, daG sie so praehtigen Juwelenschmuck tragen; die 
Edelsteine in Kopf oder Haube der Schlangen sind bekannt. Soli das Bild 
nnn weiterhin mit der Natur stimmen, so konnen nicht die ganzen Spritzen 
Schlangenhauben gleichen, sondera nur ihre Spitze. Ich verstehe also udyata- 
phanakritigringaka als „Spritzen erhebend, die Schlangenhaubenahnlichkeit 
an sich haben“. Natiirlich ist an die aufgeblahten Hauben bes. der Kobra 
gedacht. Nach allem, was ich sehe, hatten also die Spritzen am oberen 
Ende eine wulstartige Erhohung, stellten mithin einen Penis erectus mit 
gewiB sehr ausgesprochener Eicbel dar. Vgl. aber auch: „Die Kobra ist bis 
heute ein sehr wichtiges phallisches Tier, nicht nur wegen ihrer Eigenschaft, 
sich erheben zu konnen, sondern auch wegen den bekannten fliigelartigen 
Verbreiterungen am Halse, die die Qoden vorstellen. 46 P. C. van der Wolk 
in Imago Bd. 9, S. 449 ff., zit. von J. Winthuis, Das Zweigeschlechtswesen 
S. 136, Anm. Der Phallus wurde ja nicht nur bei Phallusfesten im klassi- 
schen Altertum umhergetragen oder umhergefahren, bei der Osirisfeier ira 
alten Agypten sogar das mit groBmachtigem Phallus prahlende Bild des 
Gottes von den tragenden Frauen mit Schniiren in unziichtiger Weise be- 
wegt und sonst viel zur Schau geboten, auch abgesehen von den bekannten 
Priapen in Garten usw., sondern er wird, freilich vereinzelt, auch in Be- 
richten von der Holi genannt, oder schamhaft angedeutet, wie ihn denn 
meines Erachtens L. v. Schroeder schon fiir Festumziige des Rigveda nach- 
gewiesen hat (Mysterium und Mimus im Rigveda, S. 408 ff., wo Parallelen, 
besonders aus dem klassichen, auch dem gennanischen Altertum, erwahnt 
werden. Eine gute kurze Zusammenstellung, w'ie ungeheuer wichtig und 
haufig der Phallus und die Begattung als Fruchtbarkeitszauber ist, nament- 
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Das Holipulver. 

Das eben genannte Holipulver heifit im Sanskrit patavasa 
(„Tuchparfiim“) oder pishtataka (gewiB im ersten Teil = zer- 
stoBen, Pulver). Es wird ziemlich oft genannt, z. B. auch in Na- 
gananda, letzte Strophe des 2. Aktes; Cigupalav. VI, 37; Gauda- 
vaha 835 (auf die Briiste gestreut); 836 (auf die Augen). Dies 
Pulver wirkt offenbar magisch anregend auf die Geschlechtskraft 
ein, was schon wegen seiner meist roten Farbe verstandlich ist; 
auch sein Wohlgeruch stempelt es zum Aphrodisiakum. Mit 
pishtataka geschmiickt werden frisch angepflanzte Baume bei 


lich im alten Griechenland, gibt A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 92 — -115). 
Die beste mir bekannte Schilderung des Aufzuges in den StraBen, hier einer 
sehr langen Festprozession, bei der Holi gibt J. Campbell Oman in 
Brahmans, Theists, and Muslims of India (London 1907), S. 241 ff. Da be- 
richtet er: ,,Gruppen von Jiinglingen ergbtzten die Zuschauer, mannliche und 
weibliche von jedem Alter und jeder Klasse, die alle Fenster, Balkone und 
Dacher dicht besetzt hielten, mit den derbsten Unziichtigkeiten, wobei sie 
roh geformte mecbanische Spielwerke (toys) von nackter Natiirlichkeit 
(naked simplicity) benutzten.“ (S. 244.) Einen SchluB auf noch nacktere 
Natiirlichkeit bei dergleichen Festen erlaubt uns wohl das Karttikamahat- 
mya der Sanatkumarasamhita, Kap. 14. Da wird in Cl. 16 — 36 das Fest der 
Herrschaft (oder des Reiches) des Bali (Balirajyamahotsava) beschrieben. 
Es ist dies das Fest einer chthonischen Gottheit Bali, der gewohnlicb ein 
Asurafiirst genannt wird, und ist zugleich ein Totenseelen- und ein Vege- 
tationsfest, besonders wohl ein Erntefest. Von ihm wird der zweite Teil 
unserer Trilogie berichten. Auf offentlich ausgerufenen Befehl des Kbnigs 
gibt sich da alles Volk der ausgelassensten Lust bin, vor allem natiirlich auch 
der im Bhavishyottarapur. 140 anbefohlenen geschlechtlichen. Nur nah 
blutsverwandte Frauenschaft, ja nach einem Qoka sogar nur die Mutter, 
ist dem Manne da verwehrt. Ausdriicklich wird der Besuch der offentli- 
chen Dirnen jedem freigestellt. Wichtig ist es, daB die Kinder geborig 
mitfeiern. Auf ihr Gehaben soli der Konig als auf Vorzeichen der Zu- 
kunft achten. Da heiBt es z. B. in Cb 27: ,,Kampfen die Buben miteinan- 
der, dann kommen Kampfe fur den Fursten, brechen die Kinder in Weinen 
aus, dann kommt Verderben iiber das Land durch (allznviel) Regen.“ 
Cl- 28 fahrt fort: „Wenn die Buben sich so erlustigen. daB sie den Penis 
in der Hand oder sonstwie halten, dann gibt’s offenkundigen Ebebruch 
der Frauen.“ Die ursprungliche, die ungebundene Natur des Festes tritt 
auch in der Schilderung des gleichen Festes in Bhavishyottarapur. 140 
deutlich hervor. Die Buben paradieren also mit dem Penis, den sie be- 
sonders mit der Hand darbieten. So maehen es Zeugungsgotter, wie wir 
spater sehen werden. Von anderen ansgelassenen Festen oder Festbrauchen 
aus diirfen wir wahrscheinlicb schlieBen, daB urspriinglich die Manner so 
die Fruchtbarkeitsmachte agiert haben, und daB so den Frauen Kinder- 
segen bewirkt werden sollte; wie anderwarts so oft sank der Branch dann 
zum Kinderscherz herab. 
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ihrer Weihe; sie sollen ja zum Wachsen, Bliihen und Frucht- 
tragen (indisch geredet: zur Schwangerschaft und deren gedeih- 
lichem Verlauf) angetrieben werden, wozu sie, wie den Mann 
zu gesteigertem Minnevermogen, sonst unter anderem auch 
Fischfleisch und Fischbriihe veranlaBt (siehe meine Anmerkung 
zu Kuttanlmatam 577 in den Mores et Amores Indorum; mein 
„Baumzuchtkapitel“ in der Winternitz-Festschrift, S. 58; 62 
bis 64). So ebenfalls in Matsyapurana 59, 5 und daher aucb in 
der Verkiirzung dieses Kapitels in Agnipur. 70 ($1. 1). Die 
Stelle habe ich iibersetzt in Gesetzbuch und Purana, S. 96, An- 
merkung 2. Ebenso heiBt es in Bhavishyottarap. (Bombay 1897 
und 1910), 128, 24: „Mit pishtataka und jeglichem Kraut be- 
streue man den Baum“ (in dem Ritus vrikshasyodyapana *) . 


1 ) Pflanzenwachstum und Geschlechtskraft oder -Letatigung fallen, wie 
schon gestreift, fur das primitive BewuBtsein ja zusammen, sind nur zwei 
Seiten oder AuBerungen ein und derselben Macht. An ungezahlten Er- 
scheinungen im Morgen- und im AJbendland, in alter und in neuer Zeit 
tritt uns das entgegen. Wegen Europa lese man etwa L. v. Schroeder, 
Mysterium und Mimus im Rigveda 161 ff.; v. Schroeder, Arische Reli- 
gion II, 317 — 338; Anthropophyteia III, 20 ff. und namentlich Mann- 
hardt Baumknltus, Kap. V, § 11: „Brautlager anf dem Ackerfelde 1 ' (dazu 
Mannhardt, Mythol. Forschnngen 147; 340 ff); Sartori, Sitte und Branch II, 
76; Frazer, Golden Bough 3 II, 103), sowie Frazer. Golden Bough 3 II, 
97 ff.; Frazer in One, Cap. XI. „Nach der Heuernte mnB man sich auf die 
Erde setzen, so wachst das Gras kraftig wieder, und wenn man Kartoffeln 
gesteckt hat, setzt man sich auf dem Felde hin; dann tragen sie reichlich." 
Wultke, Der deutsche Volksaberglaube 3 , S. 424 f. Als magischc Vorberei- 
tung auf die naehste Ernte miissen sich die Schnitterinnen nach beendeter 
Mahd anf den Acker setzen. Hdwb. d. deutscb. Aberglaubens, Bd. I, 
Spalte 941. Von den der Erde nahe gebrachten Geschlechtsteilen geht 
Fruchtbarkeitskraft in den Boden iiber. „Auf die erste Garbe setzt sich 
die Binderin, dann kiirnert das Getreide gnt.“ Zeitschr. d. Ver. f. Volksk. 
12, S. 337; Hdwb. des deutsch. Aberglaubens. Bd. II, Sp. 945. Oft wirkt 
dies zauberische Geschlechtsflnidnm sozusagen ans zweiter oder dritter 
Hand. In der Oberpfalz mnB die Baurin beim Getreide- oder Leinsaen 
ihren Ehering anstecken. Sartori, Sitte und Brauch II, 61, Anm. 14, 
vgl. 110. Um das Feld, das mit Erbsen besat werden soil, mnB ein Frauen- 
zimmer geben oder ihr Hemd getragen werden. Ib. 66. Den Baumen nun 
sind nicbt nur in Indien GeschlecbtsauBerungen eigen (vgl. die letzte 
Anm. in „Kama“). Zu Albringswerde in der Grafschaft Mark heiBt es, in 
den zwolf Nachten „rammelten“ die Banme, in anderen Gegenden West- 
falens „bocken“ da die Banme, gerade wie das vom Wind bewegte Ge- 
treide „seine Hochzeit feiert“, „heckt“, „rammelt“, „balzt“, „sich ver- 
paart“. Handw. d. dentschen Abergl., Bd. V, Sp. 258. Man glaubt namlich 
im Volk, daB sich da neues Leben in den Stammen zu regen beginne. 
U. Jahn, Die deutschen Opfergebrauche bei Ackerbau und Viehzucht, 
S. 210, Anm. 4. Das Verbinden der Obstbaume mit Strohseiien nennt man 
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DaB Vishnu nebenher Wachstums- und Geschlechtsgenius ist, 
erhellt wohl auch aus der Angabe, daB es fabelhaft verdienst- 
lich sei, ihm patavasa zu weihen, Vishnudharmott. Ill, 341, 
226 f.; 257—259. Nach dem letztgenannten Qloka gibt es auch 
patavasdmsi mukhydni. So mag hier viberhaupt an Kleiderpar- 
fiims gedacht sein, wie z. B. wohl auch in Brihats. 77, 12. Hier 
wird ihm Moschus und Kampfer beigemischt, es recht kraftig 
zu machen (mrigakarpuraprabodhena). Karpurabodhita ist das 
Pulver auch in Vishnudh. Ill, 341, 257, und entsprechend fin- 
den wir karpurapatavasa in Vishnudh. Ill, 341, 226; 241. Be- 
zeichnend aber diirfte sein, daB in Vishnudh. Ill, 341, 259 als 
letzter Trumpf ausgespielt wird: „Ebenso genieBt Gluck bei den 


da auch Kopulieren oder Zumbockbringen. Ib. 214, 215. Durch Kiissen, 
gewiB von seiten eines Weibes, werden in Niederosterreich Obstbaume 
fruchtbar, oder wenn ein Madchen sie mit teigigen Armen umfangt, also 
mit solchen, in denen des Kornes Zauberkraft wohnt (ib. 212). 'Wie die 
Mensehen, namentlich die Franen und die Haustiere, so werden auch die 
Obstbaume und NuBbaume durch das Schlagen mit der Lebensrute frucht- 
bar. Mannhardt, Baumkultus 251 ff., bes. 275 ff.; Hoffmann-Krayer, Feste 
und Branche des Schweizervolkes, S. 110; Ders., Schweiz. Arch. f. Volksk. 
XI, 263 („den Wachstumdamon zu wecken“). Die zauberische Parallelitat, 
Analogic oder Sympathie, eigentlich Identitat zwischcn Pfianzenwachstum 
und Geschlechtlichkeit driickt sieh auch in den Darstellungen priapeischer 
Art aus, die an Feldern und Garten aufgestellt wurden und noch heute 
in Indien reifende Ackerfriichte bewahren (Thnrston, Omens and Super- 
stitions of Southern India 112 ff.). So horen wir in Hemadris Catnrvarga- 
cintamani II 2, S. 962, von einem Ort an der Kaveri, wo es hochver- 
dienstlich ist, sich durch den Sturz von dem dortigen Felsen (bhrigupata) 
zu toten. Zur rechten Seite des Felsenabsturzes (bhrigu ) befindet sich das 
Linga Capalegvara, „das auf Erden beriihmt ist, die Felder zu schiitzen“. 
Dieses Phallusidol des (Jiva wirkt also hinaus auf die ganze Gegend rings- 
umher. Die Priapen waren nicht r.ur Abwehrer von zauberischer und 
Wetterschadigung, oder gar Schreckraittel fiir Vogel. Kinder und Diebe, 
wie etwa romische Dichter witzeln, sondern ihr machtig gerecktes Ge- 
schlechtsglied goB als Horn des Segens Wachstumsfiille fiir die Pflanzung 
aus, ja nach urspriinglichetn Glauben wahrscheinlich auch Regen; denn 
vom Penis kommt ja nicht nur der mannliche Same, sondern auch der in 
der Volkerpsychologie dem Regen entsprechende und in gewissen Riten, 
namentlich der Indianer, Regen erzeugende Ham; megha Wolke stammt 
von der Wurzel, die wir in mingere haben, und auch der dentsche Volks- 
mund braucht ja dasselbe Wort fiir harnen und regnen. Der Regen gilt 
in Altindien, bei den Itelmen in Kamtscbatka und anderwarts als der 
Urin gottlicher Wcsen. 

Aus Altindien lieBe sich eine ganze Reihe von Erscheinungen vorfiihren. 
Hier nur ein einziges Beispiel: Bhavishyapur. II, 1, 10 eriirtert die Baum- 
anpflauzung. Der Same wird in verschiedener Weise behandelt, namentlich 
mit verschiedenen Mantra besprochen. Wie bei der Zeugung wird das 
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Weibern der Spender von patavasa Aueh wird vielleicht hier 
das Gotterbild mit dem Pulver eingerieben, wie es beim Holi- 
fest geschieht. Davon spiiter. Weiberliebling nun ist in Altindien 
— selbstverstandlich gilt das nicbt bei der vergeistigteren, der 
christlichen Weiblichkeit — vor allem der sehr Geschlechts- 
kraftige; auGerdem wirkt natiirlich patavasa auch unmittelbar, 
d. h. zauberisch, Liebe beim Volk der Schonen. 

Die Sachen, aus denen dies Pulver hergestellt wird, gibt Vish- 
nudh. II, 64, 36 an. Und was sind das fiir Sachen? Lauter solche, 
die dem Kundigen als hochgradig magisch und aphrodisisch 
wohlbekannt sind und in derartigen Rezepten oft erscheinen: 
,,Patavasapulver sind zu machen aus fein zerquetschten Salben 


garbhadhana die ,.Hineinlegung der Leibesfrucht** an ihm vollzogen, bier 
mit Fliisterrezitatiou des Vishnumantra (wegen des garbhadhana der 
Pflanzen, vgl. meinen Kautilya [d. h. „Das altind. Bnch vom Welt- and 
Staatsleben“], S. 178 und 522 £.). Dann pflanzt man ihn. Ist das gescbeben, 
so soil am 5. Tag der Mann seine Gattin, und zwar in empfangnistiichtigem 
Zustand (ritumatlm), auf den Schofi nehmen, sie abkiissen und mit Mantras, 
jedenfalls auf die Zeugung beziiglichen oder bei ihr gebrauchlichen, be- 
sprechen (gl. 28). 

Wie auf die Pflanzen, so wirkt aneh auf den „Herm der Pflanzen*', 
der ihnen die notige Feuchtigkeit spendet, anf den Mond, die Begattung 
fiirdernd ein. In Sanatkumarasambita, Karttikam. 4 kommen die Gotter 
Giva besuehen, sehen ihn aber nirgends. Sie fragen den zufallig anwesen- 
den Narada, was der Gott mache. Er antwortet, der Mond sei gerade i m 
„Zustand der Vernichtung" (des Schwundes, na^adaqa) , aus Liebe zum 
Mond in dieser schlimmen Lage widme sicb G' va mit Parvati dem Koitus, 
offenbar einem seiner beriihmten von gewaltiger Dauer. Wenigstens nach 
Aaradas Worten tut er das, damit der Mond wieder erstehe, sicb wieder 
fiille {Ql. 9 f.). Auch der bekannten Dichtung von Rishyagringa liegt die 
gleiche Anscbauung zugrunde. S. besonders L. v. Schroeder. Mjsterium 
nnd Mimus im Rigveda, S. 292 ff. ,,Als Vater zu den Friichten der Erde 
wird dem Sonnengott besonders eifrige geschlechtliche Tatigkeit nach- 
geriihmt, die ihn, wie die Mexikaner das gewobnt waren, zum armen 
Syphiliskranken machte; zum Zweck des Wachstnms iibten Sonnengott 
und Maisgott ihr als Unzucht empfundenes Tun." K. Th. Preuss im Archiv 
f. Anthropolog., Bd. 29, S. 139; 156. Oscar Wilde hat vielleicht diesen 
Volkergedanken gekannt, wenn er in der Dichtung Panthea (Str. 19) singt: 

The hot hard flame with which our bodies burn 
Will make some meadows blaze with daffodil. 

Ay! and those argent breasts of thine wiil turn 
To waterlilies; the brown fields men till 
Will be more fruitful for our love to-night. 

Nothing is lost in nature, all things live in Death’s despite. 

(Works ed. Le Gallienne I, p. 198 ff.; Poems, Tauchitz ed. p. 174.) 
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(varnaka) und aus Kardamoraen(eZa), Gewiirznelken, kakkola, 
MuskatnuB und nigakara Kakkola ist ein Duftstoff, der aus 
dem wachsgleichen und aromatischen inneren Teil einer Beere 
hergestellt wird, freudige Brunst erregt (Brihatsamhita 77, 37) 
und auch im allgemeinen zauberisch heilerzeugend ist (Vish- 
nudh. II, 104, 84; 107, 17 usw.), genau wie die ebengenannten 
Gewiirze. Nigakara ist auch ein Wort fiir Mond (candra, soma). 
Candra bedeutet in Agnipur. 35, 15; Skandapur. II, MargacTrsh. 
9, 6; 21; Bhavishyapur. I, 21, 30; Heat. II 2, p. 52; 730 Kampfer 
(in diesem Sinn Neutrum). Fiir soma wird dies von den Lex. 
auch angegeben und scheint in Vishnudh. II, 99, 6 vorzuliegen, 
wo ein in Gold gefaBtes Amulett aus soma als heiliges Wissen 
verleihend genannt wird. Da wir Kampfer als Bestandteil des 
patavasa mehrfach angetroffen haben, so wird wohl nigakara 
das heiBen. Noch wahrscheinlicher aber konnte vielleicht niga- 
kara wie candra das rote Pulver auf den Kapseln der Rottleria 
tinctoria (Mallotus Philippensis) bezeichnen. Siehe Garbe, Ind. 
Mineral., Nr. 101, Anm. Als rot wird namlich meistens das 
Holipulver beschrieben, sowohl in alterer, wie in neuerer Zeit, 
aber auch als gelb und gelbrot. Gelb ist die Farbe des Friih- 
lings, Gelb und Rot „galante“ Farbe in Altindien, Rot aber die 
hervorragende Farbe der Gescblecbtsglut, und zwar wobl nicht 
nur weil es die des Blutes und des Feuers, vor allem aber des 
Penis erectus ist, sondem wohl auch aus unmittelbarer instink- 
tiver Intuition, aus dem Gefiihl heraus. Das gilt von den Hohlen- 
menschen herab bis auf unsere Tage und bekundet sich auch 
in Altindien an alien Ecken und Enden 1 ). Gelb nun ist der 


a ) So z. B. mein Weib im altind. Epos 199. Wie sehr und allgemein 
Rot die Farbe der Geschlechtlichkeit und Fruchtbarkeit ist, drangt 
sich einem oft recht unerwartet entgegen. So ist im katholischen 
Deutschland der zu Johannis Evangelista (27. Januar) gesegnete und 
getrunkene Vein, die sogenannte Johannisminne, welche gewaltige 
Segens- und Zaubermacht besitzt, immer rot. Wuttke 3 , S. 141. Wuttke 
selber sagt: „Johannes mag an die Stelle eines Gottes . . . der Frucht- 
barkeit getreten sein, dessen Feste sowohl in die Winter- wie in die 
Sommersonnenwende fielen.“ Wie sehr er Recht hat und wie zah und 
vielfaltig wirksam sich auch die geschlechtliche Bedeutung von Rot er- 
halt, bestatigt mir Naogeorgus, der in seinem Regnum Papisticum (Basel 
1559), S. 132 f. berichtet, die Johannisminne sei gut gegen wiitende Wetter 
und ackerschadigende Reiffroste sowie gegen Zauber, sodann bewirke sie, 
daB kein Gift einem schade, und zwar deshalb, weil Johannes der Evan- 
gelist vom Tyrannen gezwungen worden sei. Gift zu trinkeu, — ebenso 
schiitzt der indische zur Gottheit gewordene Heilige Teja, der von einer 
Giftschlange getotet wurde, gegen SchlangenbiB (Crooke, Pop. Rel. etc. 2 I, 
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patavasa wohl in Gitagovinda I, 35, wo der Bliitenstaub von 
Jasminum Sambac (malli), und in Raghuv. IV, 55, wo der des 
Pandanus adoratissimus (ketaka) als patavasa erscheint. Der 
ketaka hat nach Roxburgh (s. Negelein, Traumschliissel, S. 154) 
und in Kiratarj. VI, 10 ganz weiBe Bliitenfaden; in XI, 17 sind 
sie wie der aufgehende Mond anzusehen, in Skandapur., Vai- 
gakham. 23, 13 pandu. Aber sowobl in Gitagov. wie in Raghuv. 
wird wohl allgemein „Kleiderparfiim“ gemeint sein. 

Die Bestandteile des Holipulvers werden auch angegeben von 
Crooke, S. 68; Wilson, Works II (1862) Vol. II, p. 224 f.; Balaji 
Sitaram Kothare, Hindu Holidays, p. 100; Kittel, Ursprung des 
Lingakultus in Indien, S. 10, Anm. Crooke sagt: „The red dust 
(abir) used in these orgies is usually made from the flower of 
the singhara watemut (Traba bispinosa) which grow in tanks, 
and is dyed with colour extracted from the red sandal-wood 
(Pterocarpus santalinus) or is tinged orange or yellow with the 
flowers of the dhak tree (Butea frondosa).“ Er zitiert aus G. 
Watt, Dictionary of the economic products of India Vol. VI 


213 f.), was vollig im Einklang steht mit der magischen Analogic oder 
Sympathie: gegen Gift hilft der Heilige nur, weil in ihn selber Gift ge- 
kommen ist, eine Anschauung, deren Answirkung wir ganz entsprecheud 
an einer Reihe anderer christlicher Schutz- und Heilungsheiliger finden. 
Auf des Pudels Kern aber kommen wir erst in den SchluBversen bei 
Naogeorgus: „Ehemanner trinken diesen Wein, damit sie recht gesehlechts- 
kraftig, nnd die Madchen, auf daB sie schon nnd angenebm werden, u 
natiirlich vor allem den Mannern (Robusti ut fiant potant hac luce ma- 
riti, Formosae ut fiant autem grataeqne puellae). Seb. Frank sagt in seinem 
Weltbuch (1533), fol. CXXX b vom Johannissegen: „Daraus man auch 
kiigele macht fiir das wetter vnd scbawr / damit auch vil zauberei trei- 
ben. An diesem tag trinken die mann die sterck / die frawen aber die 
scbon.' Er ist also ein vajikarana nnd verleiht saubhagya. All seine son- 
stigen Segenskrafte bilden nur die Ausstrahlungen seiner aphrodisisoben 
Zaubermacht, genau wie wir die gleicben und ahnliche an ungezahlten 
anderen Heiltiimern beobacbten, die nocb deutlich oder doch erscblieBbar 
geschlechtlicher Art sind. Die Schonheit und die Starke wird librigens 
aueb noch an einer Reibe anderer Festtage getmnken. Naberes bei U. 
Jahn, Deutsche Opfergebrauche usw. 146; 269; H. Pfannenschmid, Ger- 
manische Erntefeste 223; P. Sartori, Sitte und Branch III, 8; 50; 66; 
73; 112; 134; 212, Anm. 81; 239; 266; 267. In Altindien ist das typische 
erotische Gewand des Weibes kunkumarujia, kuhkumatamra, kunkumavasas 
etc., d. h. rot wie die Bliiten des Safran, bzw. wie das daraus hergestellte 
Pulver kunkuma oder damit gefarbt. Sogar die Kupplerin oder Liebesbotin 
(duti) tragt es (Kiratarj. IX, 6), und kunkuma erscheint oft als magie- 
gewaltig. auch in erotischer Richtung (z. B. Garudapur. 178, 8; 19; 21 f.). 
So wird kunkuma von der Frau denn auch vor der Beiwobnung auf die 
Lippen aufgetragen (Kalikapur. 49, 6). Selbst zur Toilette der Dorffrau 
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(1892), Part. 1, pp. 360 ff. Cririgamulika wird in Vishnudh. II. 
27, 24 = Matsyapur. 218, 24, zu Amuletten gegen Gift und 
Geistergefahr verschrieben. Andere Namen der Traba bispinosa 
sind cringamula, gringakanda, criiigaruha. Aucb singhara wird 
gririga enthalten. Es kommt vom dialektischen singhada 
(= cringata). Das Horn ist also wichtig und „Horn“ bezeich- 
net weit umher den penis erectus, die „NuB“ die Hode (so ist 
nuts im Englischen der gewohnliche volkstiimliche Name der 
Hoden). Obendrein wachst diese NuB im Wasser, im SchoB der 
Fruchtbarkeit. Nichts ist also natiirlicher, als daB sie mit einigen 
anderen Dingen in mehreren Rezepten auftaucht, den Mann 
auBergewohnlich geschlechtskraftig zu machen, und zwar schon 
im Kamasutra (S. 367), dann in spateren erotischen Scbriften 
(s. R. Schmidt, Ind. Erotik, S. 843 ff.). Im Lingapur., im Kapitel 
vom Jyeshthavrata, wird aucb gebrandmarkt, „wer mit gririga 
und anderen Pflanzenstoffen (aushadha) seinen Penis einsalbt 
und so zum Weibe geht und ihre Vulva flieBen macht“ (hha- 
gadravam karoti oder kurute). Zitiert von Heat. (== Hemadri, 


gehort, daB sie sich jeden Morgen mit dem roten Kuukuma-Pulver ein- 
reibt. T. Ramakrishna, Life in an Indian Village (1891), S. 100. Wer dem 
Sonnengott immer Raucherwerk mit kunkuma opfert, hat Gliick bei den 
Weibern (saubhagya). Bhavishyapnr. I. 196, 20; vgl. 22). Das allerkost- 
barste und fabelhaft verdienstliche Geschenk an den Sonnengott, der 
ja auch ein Fruchtbarkeitsspender ist, besteht in kunkuma. Bhavishya- 
pur. I, 173, 25 ff. Die Freuden mit den Gottermadchen im Himmel 
erntet, wer dem Vishnu die Bliiten des kunkuma darhringt. Vishnudh. Ill, 
341, 22 ff.; vgl. 214; 252; Vishnusmriti 66, 9; Vishnudh. II, 91, Ilf. usw. 
ad infinitum. Vgl. meine Anmerk. zu Kuttan. 345 in Mores et Amores 
Indorum. Schon im alten Babylon hat Safran (karkanu) zauberische Kraft 
(H. Winkler, Die babylonische Geisteskultur z , S. 97), und vom babyloni- 
schen Wort kommt wohl kunkuma. Im spateren Rom wurden, aus Indien 
eingefiihrt, Kostus und der rote (ruber) Safran bei Opfern gebraucht 
(Ovid, Fasti 1, 340 ff.). Der Baum wird bei seiner Weihe (bier zum Sohn 
des Betr.) nicht nur mit pishtataka bestreut, sondern auch mit roten Ge- 
wandern umhiillt und mit dem bekannten, in Weiheriten fur Baum. Garten 
usw. auch sonst oft im Bhavishyapur. genannten roten Faden umwunden 
(Bhavishyottarapur. 128, 24). Dagegen ist der angebundene Faden oder 
sind die Faden in Bhavisbyap. II, 3, 1, 29; 3, 2; 4, 36; 6, 2 (vgl. 7, 2); 
8, 4; 9, 2; 10, 5 f.; 10; 15; 19; 13, It; 14, 4; 15, 7 mit niqa (Curcuma, 
Gelbwurz) gefarbt, also wohl gelb, und zwar bei der Weihe von Baum, 
Park, mandapa, Brunnen, Teich. (Von der erotischen Bedeutung der Cur- 
cuma (longa oder zedoaria) werden wir gleich hiiren). AusfluB dieser ge- 
schlechtlichen Segenskraft ist die unendlich oft in Morgenland und 
Abendland erscheinende apotropaische Wirkung von Rot und auch wenig- 
stens zum Teil dessen Gebrauch bei Zauberriten, namentlich in Indien, 
und da bei gutem und bei schadigendem. 
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Caturvargacintamani) II 2, p. 636; Smritisaroddhara, Benares 
1911, S. 143. Hier ist gewiB gringa = gringamula. Zu der ero- 
tischen Bedeutung stimmt sehr gut, daB gririgata(ka) als T o- 
t e n spende beim Qraddha verordnet wird in Heat. Ill 1, p. 550 
(von (lankha); 553 (vom Kurmapur.). In MBh. XIII, 91, 40 
freilich werden die gririgatakani dabei verboten. Nil. sagt, sie 
seien unter dem Namen cinghadas bekannt. Aber solche Wider- 
spriiche der Autoritaten sind gerade auch bei den Qraddhas 
nicht selten, und in Vishnudh. I, 141, 33 — 42 gehort gringata- 
kaphala zu den Dingen, die die Manen auf einen Monat zu- 
frieden stellen. 

Auch die andem Sachen sind mehr oder minder zauberischer 
Natur. Butea frondosa heiBt auf Sanskrit *kimguka oder palaga. 
Welch iiberragende magische, mithin auch religiose Bedeutung 
diesem Baume zukommt, braucht nicht belegt zu werden. Er 
ist auch wegen seiner flammenroten Bliitenpracht beriihmt; 
fleischfarben ware sie nach Jataka Nr. 248. Und sie fallt um 
so mehr in die Augen, als sie hervorkommt, ehe der Baum seine 
Blatter erhalt, und zwar erscheint sie zur Zeit des Festes, das 
uns beschaftigt, was beides auch von mehreren andem Baumen 
mit herrlichen roten Bliiten gilt, wie parijata (Erythrina in- 
dica) 1 ), kdficandra (Bauhinea variegata), galmali (Bombax 
heptaphyllum oder Salmalia malebarica). Jedenfalls hat die 
Farbe der Bliiten diese und den Baum selber erotisch und sonst 
zauberhaft gemacht, wenigstens in erster Linie, auch die Bliite- 
zeit wird nicht ohne EinfluB gewesen sein; denn der Friihling 
schon an sich quillt ja von Liebeskraft und magischem Feuer- 
und Freudesegen. Auch der Saft der Butea frondosa ist rot 
(Qatap.-Br. XIII, 4, 4, 10) und flieBt in der heiBen Jahreszeit 
reichlich aus Rissen und Einschnitten der Rinde, verhartet sich 
rasch zu einem rubinfarbenen Harz, das als bengalisches Kino 
verkauft wird. 

Bei Wilson lesen wir: „This red powder, termed Phalgu or 
Abira, is made chiefly of the dried and pounded root of the 
Curcuma Zerumbet, or the wood of Caesalpina Sappan, which 
are of a red colour, or in some places the yellow powder of 
turmeric is substituted. 44 Curcuma Zerumbet, ebenso wie Cur- 
cuma longa, die die Gelbwurz liefert, und Curcuma zedoaria 
haben ebenfalls mehrfaltig zauberische Kraft. Braut und Brau- 


x ) Parijata gehort zu den Dingen, die Brunstfreude ( madamud ) erregen 
^Brihau. 77, 37). 
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tigam werden mit Curcumawurzel eingerieben, das Gewand der 
Braut mit Curcuma gelb gefarbt (Crooke, Popul. Rel. etc. 2 II, 
28 f.). Von Caesalpina sappan stammt das Sappanholz, dessen 
rote Farbe schon es als erotisch kennzeichnet. Kothare nennt 
ebenfalls den als magisch und erotisch wohlbekannten Sandel, 
dann Zitwer (zedoary). Von Zitwer gibt es zwei Arten, wie 
mich Websters Dictionary belehrt: die eine Art die Wurzel der 
Curcuma Zerumbet, die andre die der Curcuma zedoaria. Zit- 
wer, nach Buchheister „angenehm wiirzig, kampferartig‘% 
kommt laut Webster in kurzen, festen Stricken in den Handel, 
ist auBen aschgrau und verrunzelt, innen braunrot; wird medi- 
zinisch, als Gewiirz zu Tinkturen und zur Likorfabrikation ver- 
wendet; denn er wirkt stimulierend. Nach Buchheister-Otters- 
bach, Handbuch der Drogistenpraxis ls , S. 186, sind die knol- 
ligen Wurzelstiicke auBen graubraun, innen etwas heller. Hin- 
zugefugt wird nach Kothare noch Cyperus rotundus (musta, 
musta ), der sehr haufig in wesentlich magischen Rezepten und 
Riten erscheint. Endlich folgt bei Kothare noch ,,etc.“. Nach 
Kittel besteht die Holifliissigkeit aus Wasser, Kalk und Cur- 
cuma und wird durch holzeme Spritzen getrieben, „sich gegen- 
seitig zu besudeln“. 

Wir bemerken also in den von mir angefiihrten Rezepten aus 
neuerer Zeit eine gewisse Ubereinstimmung, daneben aber auch 
weitgehende Verschiedenheit. Dagegen unterscheiden sich die 
Bestandteile in Vishnudh. II, 64, 36 v 6 1 1 i g von denen der 
neueren Holipulver. Sie sind ahnlich denen in Brihats. 77, 12: 
„Ein Pulver, zusammengesetzt aus je einem Teil Cassiarinde, 
Andropogon muricatus und pattra und einem halben Teil klei- 
ner Kardamomen, gibt einen vorziiglichen patavasa, wenn er 
mit Moschus und Kampfer geweckt (d. h. kraftig gemacht) wird“ 
(mrigakarpuraprabodhena). 1 ) Was pattra da bedeutet, ist nicht 

1 ) Prabodha wird von PW, dem Monier-Williams nachschreibt, miBver- 
standen. Vgl. das schon genannte karpiirabodhita, sowie agnim (hutaganam) 
bodbayati oder diparn (pradipam, dipavriksham etc.) bodkayati oder 
prabodhayati oder samudbodhayati (Vishnudh. II, 50, 49; 109, 9; I, 92, 11; 
Bhavishyottarap. 130, 21; 22; 26; Padmapur., Uttarakh. 119, 12; 120, 43 f.; 
Skandap. II, Karttikam 7, 35; 39; cf. 42; 125—127 usw.) aufflammen 
machen, anziinden; dipavriksham samudbodhya in Bliavishyap. I, 164, 41; 
bodhana Entfachen (des Feuers) in MBh. II, 31, 28. Bekannt ist bodhayati 
padmam etc. zum Aufbliihen bringen. Im besonderen bezeichnet dann 
bodhana den sechsten der acht Prozesse bei der Bereitung von Parfiims, 
die Vishnudh. II, 64, 1 ff. aufzahlt und erklart (d araus dann Agnipur. 224, 
20). Sie heiBen: 1 . codhana oder gaucita, 2. vamana oder vamita , 3. vire- 
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recht klar. Der Scholiast sagt, es sei = gandhapattra ,,Duft- 
blatt“. Gandhapattra ist Bestandteil eines Parfiims in Vishnudh. 
II, 64, 32 und, daraus geschopft, in Agnipur. 224, 31. An und 
fiir sich konnte man auch an Betelblatt denken, wie pattra in 
Brihats. 77, 36 f. gebraucht ist. Dieses entflammt die Ge- 
schlechtsbegierde (kama) und bringt Liebesgliick (saubhagya) 
auch nacb Brihats. 77, 35. Ebenso ist pattra Bestandteil eines 
liebeentziindenden Parfiims (smaroddlpana gandha) in Bri- 
hats. 77, 7. Einerlei aber, was hier mit pattra gemeint sein mag 
und ob patavasa in Yishnudh. II, 64, 36 (und Brihats. 77, 12) 
das Holipulver einschlieBt oder nicht, klar ist dies, daB der 
patavasa und pishtataka des Kamafestes aphrodisischen Cha- 
rakter hat. 


Das Bespritzen. 

Auch das Bespritzen mit Wasser, d. h. gewohnlich mit dem 
holipulververmengten Wasser, ist nicht einfach ein sinnloser 
SpaB, wenigstens nicht urspriinglich; Wasser, so unbedingt notig 
fiir das Wachstum der Pflanzen, steht natiirlicher Weise in 
enger Verbindung mit den Wachstums- und Fruchtbarkeits- 
genien hoheren und niedrigeren Ranges, und Wasserspritzen, 
WassergieBen usw. erzeugt magisch Regen (so schon in (Jatap.- 
Brahm. VII, 2, 4, Iff.). Viel Beachtenswertes bringt da auch 
Ananda K. Coomaraswamy in seiner Schrift Yakshas II, (Verof- 
fentlichung der Freer Gallery of Art, Washington, D. C. 1931), S. 
13 ff. Durch das Pulver bekommt das an sich schon zauberische 
Wasser dann noch rote, rotgelbe oder gelbe Farbung und wird 


cana oder vireka, 4. bhavana, 5. paka, 6. bodhana, 7. vasana, 8. vasana. 
Vom bodhana sagt Ql. 12: Tatas tu bhavanadravyani kalkapishtam niyojayet; / 
kalkapishte tatha dravye bodhanam parikirtitam. Statt bhavanadravyam 
muB man wohl bhavanadravye setzen: ,,Zu dem (mit kuhkuma usw., s. 
?1. 8) durchsattigten Stoff fiige man pulverisiertes Weihrauchharz hinzu; 
wenn so Weihrancbharzpnlver in dem Stoff ist, so heiBt das Wecken.“ 
Nach Utpala zu Brihats. 77, 11 erfolgt bodha so, daB man Pulverisiertes 
mit Pulverisiertem mischt. Sowohl diese Erklarang wie nnsere Stelle ist 
freilich nicht klar und vielleicht von mir miBverstanden worden. Natiir- 
licher ware fiir den SchluB: „Von dem zu Paste zerstoBenen Stoff wird 
, bodhana" gebraucht. 11 Noch unsicherer wird die Sache, wenn wir im fol- 
genden als letzten Teil des Prozesses vasana finden: „Danach durchrau- 
chere man mit Kampfer und Moschus, 11 wahrend doch auch in Brihats. 67, 
27 jiiti phalamrigakar purabodhita auftritt. 
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dadurch und die sonstige Eigenschaft des Holipulvers zu einem 
iibermachtigen Liebes- und Fruchtbarkeitszauber. Endlich tritt 
noch dies hinzu: die Spritzen mit der aus ihnen hervorgeschleu- 
derten Fliissigkeit versinnbildlichen, wenigstens urspriinglich, 
offenbar den samenentsendenden Penis erectus, vielleicht auch 
das harnentlassende mannliche Glied, also den Zeugenden und 
zauberisch Regnenden. Sie baben, wie schon erwahnt, wenig- 
stens in der Ratnavall, allem Anscheine nach am Ende einen 
eichelahnlichen (oder hodenpaarahnlichen?) Wulst, vermutlich 
einen besonders dicken und unmiBverstandlichen, da er ja mit 
einer aufgeblahten Schlangenhaube verglichen wird. Kein Wun- 
der, daB da die Weiber doppelt laut und munter, vorgeblich 
schockiert, aufkreischten, wenn sie die Ladung empfingen. Und 
wenn sie selber die Manner anspritzten, so mochten sie das als 
eine Art purushayita empfinden, mindestens in alteren Zeiten 1 ). 

Lebhaft an die Schilderung in der Ratnavall erinnern die 
Worte von T. D. Broughton, Letters Written in a Mahratta 
Camp, p. 67, die Crooke, S. 68 f. anfiihrt: ,,We were alternately- 
powdered and drenched, till the floor on which we sat was 
covered some inches in depth with a kind of pink and orange- 
coloured mud.“ Wurde doch da eine von einem Dutzend Man- 
nern bediente Handspritze verwendet. 

Auch die Bespritzung oder BegieBung mit Wasser, die man 
bei den hierher gehorigen Festen, in den Erntebrauchen usw. 
so oft in Europa, namentlich in Deutschland, findet und die 
von Wuttke, Mannhardt, Frazer und anderen als Regenzauber 
aufgefaBt wird 2 ), gewiB mit Recht, hat, nach dem Indischen zu 
schlieBen, wohl noch die urspriinglichere Bedeutung eines 
Fruchtbarkeits- und Zeugungszaubers. Dieselbe Erklarung fiir 
Indien, aber aus Hochzeitsgebrauchen hergeleitet, treffe ich 
wieder bei Crooke (S. 80 f.). 

Die „Wassertauche“ bildet eine der gewohnlichsten Beigaben 

2 ) Eine recht urtiimliche zum Befruchtung fordernden Bespritzen der 
Madchen und Frauen dienende Spritze aus dem Wallis wird besehrieben 
und abgebildet im Schweiz. Arch. f. Volksk. XX, 367 f. 

2 ) Schon Grimm, Deutsche Mythologie 3 , S. 569 — 872, bringt gute Bei- 
spiele des Regenzaubers, bei denen die Absicht, so Regen zu erzeugen, 
meistens sogar vom Volke selber deutlicb ausgesprochen wird. Einige an- 
dere solcher Hinweise aus der Unzahl der Falle waren Taitt.-S. II, 1, 8, 5; 

7 — 10 u. Parall. ( karirlshti ); Maitr.-Samh. Ill, 3, 5 u. Parall.: Olden- 
berg, Rel. des Veda 359; 420 f.; Mannhardt, Korndamonen 34; Mythol. 
Forscb. 50 f.; 332; Frazer in One 445; 447; Hdwb. des deutschen Aber- 
glaubens, Artikel „Emte“ passim; Fritz Sarasin, Aus den Tropen 167. 
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liieher gehoriger Brauche. Man vergleiche die zahlreichen Stel- 
len, die Mannhardt unter diesem Wort im Register namhaft 
macht; Sartori, Sitte und Braucb I S. 105 — 107; 155; 182 bis 
183; 194, Anm. 12; 200 f.; 208; 223; 231, Anm. 52; 268, Anm. 
21; II, 54; 61, bes. Anm. 9 und 10. Auch bei den altromischen 
Saturnalien findet sie sich; da wurden Sklaven ins Wasser hin- 
eingestoBen. Preller, Rom. Mythologie 3 II, 19. AuBerlich am 
ahnlichsten dem Indischen waren wohl Sitten, wie sie besonders 
F. Nork, Der Festkalender usw. (in Scheibles Kloster 1847), 
S. 1001 anfiihrt: „In Marseille begieBt man sich am Johannis- 
fest mit wohlriechendem Wasser, das man aus den Fenslern 
schiittet oder aus kleinen Spritzen hervortreibt. Eine minder 
feine Sitte ist das Bespritzen der Voriibergehenden mit ge- 
wohnlichem Wasser, wodurch freilich ein groBes Gelachter er- 
regt wird (Mylius, Reise durch Siidfrankreich IV S. 267).“ 
Bei dem bekannten Schonbartlaufen in Niimberg wurden die 
Frauen, die sich an den Fenstem zeigten, mit Eiem beworfen, 
welche mit Rosenwasser gefiillt waren. Friedr. Panzer, Bayeri- 
sche Sagen und Gebrauche (Miinchen 1855), 247. Wahrend des 
Karnevals und am 1. April war es in Lissabon Sitte, die Vor- 
iibergehenden mit Wasser zu bespritzen oder ihnen Pulver ins 
Gesicht zu blasen. Nork 263; 817 f. BegieBen der Umstehenden 
mit Wasser war die Hauptsache beim Umzug der Metzger am 
Faschingstag in Miinchen. Nork 806. Beim Maiumzug der Morris 
Dancers wurden die Zuschauer sogar mit Wasser aus den Pfiit- 
zen bedacht. Nork 322, Anm. In Liina besteht beim Karneval 
das Hauptvergniigen der Spanier und der Schwarzen darin, daB 
sie mit meist sehr unsauberem Wasser alle Welt begieBen, ja 
aus dem Hinterhalt iiber die Leute herfallen und sie in der 
Gosse walzen. Haufenweise dringen junge Manner in die Hauser 
ein, jagen die Damen toll umber und begieBen sie mit Rosen- 
wasser, und wenn das ausgegangen ist, mit Fliissigkeit aus der 
StraBenrinne. Die erhitzten und dann stark abgekiihlten Frauen 
tragen bfters eine Krankheit davon und sterben. Sogar von den 
Balkonen regnen Strome unappetitlichen Wassers herab. 
Nork 819. Vgl. Frazer 3 (d. h. The Golden Bough 3 ) I, 249 f.; 
277 £.; V, 248; X, 193. 

DaB in Indien die Zuschauer von Balkonen oder niedrigen 
Dachern auf die in den StraBen dahinziehenden Teilnehmer 
an der Holiprozession rotes Wasser oder Pulver hinabwarfen, 
berichtet vor allem Oman bei der Beschreibung des anstandiger 
gestalteten Holifestes der Sikhs, wo sich manche mit Schutz- 
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brillen gegen den Pulverregen versehen hatten. Beim Umzug 
des urwiiehsigen ungelauterten Holifestes aber, das er aus 'La- 
hore vorfiihrt, geschieht die Bespritzung wie gewohnlich von 
der StraBe aus. Hier folgen einander in Abstanden groBe, 
plumpe Wagen mit je drei Bottichen voll blutroter Fliissigkeit. 
Vier oder fiinf Manner und Buben bespritzen die Zuschauer, 
Manner und Frauen jedes Alters und Standes, von denen jeder 
eine Aussicht darbietende Platz gedrangt voll ist, mit Hilfe von 
Metallbecken oder langen Blechspritzen, mit den letztgenannten 
bis zu den obersten Fenstern hinauf. J. C. Oman, The Brah- 
mans, Theists, and Muslims of India, p. 243. 

Die BegieBung mit Harn, der dabei noch lang gestanden hat 
und machtig stinkt, bei Regenriten der Hopi-Indianer sei nur 
erwahnt (nach van Gennep bei Dulaure, Divinites generatrices 
[Paris 1905], 322 ff., der aus Fewkes, The Alosaka Cult of the 
Hopi Indians, American Anthropologist 1899, p. 527, und The 
New-Fire Ceremony at Walpi, ib. 1900, pp. 106 f.; 127 f. 
schopft). Auch modriges Wasser der Pfiitzen wird da verwen- 
det, und das Madchenvolk wird verfolgt, zu Boden geworfen 
und mit Schlamm, ja mit Exkrementen eingeschmiert. Vulva- 
darstellungen und obszone Lieder und Gesten der Manner und 
der Weiber nehmen einen breiten Raum ein. Wir werden spater 
noch Ahnlichem begegnen. DaB solche Dinge bei den Indianern 
nichts mit einem Phalluskult zu tun hatten, wie van Gennep 
erklart, halte ich fur greifbar falsch. 


Der Frauen Kamafeier in der Ratnavali und Kama 
als Apokabaum. 

Wahrend nun in der Ratnavali das Volk sich im Dienste des 
Liebesgottes solch iibermiitigem, vom Dichter aber gewiB noch 
„stilisiertem“ Treiben hingibt, verebrt auch die vornehme Weib- 
lichkeit am Fiirstenhof den Kama, aber in weit zarterer Weise. 
Als Konig Udayana und sein Freund auf alle die Lust hinab- 
schauen, kommen zwei Dienerinnen, fiihren erst einen leiden- 
schafts- und kunstvollen Tanz auf, wobei sie ein Liedchen von 
Lenz und Liebe singen, und iibermitteln dann dem Konig die 
Einladung seiner Gemahlin, er mbge ihrer Verehrung des Minne- 
gottes beiwohnen. Diese geschieht dann in einem herrlichen 
Park und, soweit ich sehe, auf folgende Weise: Die Konigin 
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ersclieint mit ihren Dienerinnen, die die fiir die gottesdienst- 
liche Handlung notigen Dinge tragen. Zu diesen gehort auch 
ein offenbar recht kleines Bildnis des Kama. Das stellt die Die- 
nerin Kancanamala, eine Vertraute der Fiirstin, auf, und zwar 
unter einem Agokabaum. In diesem Agokabaum wohnt der Gott, 
ja er ist in ihm verkorpert, der Agoka ist Kama. Dies muB 
rattaasoasamthidassa (raktacokasamsthitasya), S. 131, Z. 5 in 
Bothlingks Sanskritchrestomathie 3 bedeuten. In der Kama- 
candrika wird bei dem Kamafest am 12. der hellen Halfte des 
Caitra der Agoka, an dessen FuB man eine Form des Kama 
niedergelegt hat, ausdriicklich als „Kama“ angebetet (zit. von 
Nirnayasindhu II, 1, 40). Fritze iibersetzt, wie wohl bisher jeder 
andere: ,, dessen Bildnis unter dem roten Asoka steht“. Aber 
er selber iibertragt doch weiterhin des Konigs artige Worte an 
seine Gattin so: ,,Von deiner Hand beriihrt, die tatig ist, / Den 
Gott zu ehren, scheint jetzt neue Zweige, / Und zartre, der 
Asokabaum zu treiben.“ Sie bringt namlich dem Agokabaum 
Blumen als Spende dar, ebenso Safranbliitenpulver (kunkuma), 
Sandel und Salben, oder vielleicht eher: reibt ihn mit den letzt- 
genannten Dingen ein. Ob sie auch das Bildnis 3 ) selber 
schmiickt, erfahren wir nicht. Wahrscheinlich wird es sein. 


t) Wie Bildnisse von Kama zu machen sind, gibt Vishnudh. III. 73, 19 c 
bis 22 (= Hemadri, Caturvargac. II 1, p. 118 f.) an: ,,Kamadeva ist zn 
biiden nnvergleichlich auf Erden an Gestalt und Schonheit, achtarmig ist 
er zn biiden, mit Mnschel und Lotosbliite geschmiickt. Bogen und Pfeile 
in der Hand, die Augen von Liebesbrunst verzogen (oder: vor Rausch um- 
herirrend, bzw. verzogen; von Baladeva in III, 85, 73 kann es nur auf 
die Trunkenheit zielen, aber mada heiBt halt beides, und von Kamas 
Zecherlust horen wir sonst selten). Rati (Wollust), sowie Prlti iFreude, 
Liebe), Kraft (t^akti, hier jedenfalls Geschlechtskraft, wie z. B. gelegent- 
lich in der Carakasamhita und dem Wesen nach in der £akti des <^iva, 
nicht aber z. B. in Kathas. 3, 62: murtam gaktim Manobhuvah), sowie 
Madagakti (Brunstkraft, Rauschkraft), die prachtige, diese vier sind als 
seine durch Schonheit sinnberiickenden Gattinnen zu biiden. Und vier 
seiner Hande sollen so dargestellt werden, daB sie auf den Briisten seiner 
Gattinnen liegen, und als sein Abzeichen (ketu) ist (das Meertier) der 
groBe Makara, dem Kama zugekehrt, zu bilden“ (wegen Makara s. Coo- 
maraswamy, Yakshas II, p. 47 ff.). Gewohnlich horen wir nur von Rati, 
manchmal auch von Prlti. Die zwei anderen Gattinnen kenne ich sonst 
nicht. In Matsyapur. 261, 53 ff. ist er nur zweiarmig und halt in der 
rechten Hand einen Blumenbogen, in der linken einen Blumenpfeil. (Vor- 
ziiglich aber paBt die Muschel, das Sinnbild der Vulva, und das der 
Fruchtbarkeit: die wasserentstiegene Lotosblume.) Rechts von ihm be- 
findet sich Priti, ausgeriistet mit dem Zubehor des Genusses (der Speisnng? 
bhojanopaskaranvita), links Rati, ein mit Lotosblumen geschmiicktes Bett 
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Man konnte nun meinen, des Gottes Bildnis diene einfach 
dazu, seine Gegenwart recht anschaulich zu machen, der An- 
dacht festeren Halt zu geben. Aber Parallelen belehren uns 
eines Bessern. Hier nur einige hervorstechende. Beim „Todaus- 
tragen 41 trugen die Frauen in der Lausitz die den „Tod“, ur- 
spriinglich den alt gewordenen Vegetationsdamon, darstellende 
Strohpuppe, bis zur Dorfgrenze hinaus und zerrissen sie dort, 
dann bieben sie im Wald einen schonen Baum nieder, hangten 
ihm das Hemd des ..Todes“ um und trugen den Baum unter 
Gesangen heim; eine sehr deutliche Symbolik, die auf das Ster- 
ben und die Wiedergeburt des Wachstums- und Sommergeistes 
hindeutet. In Bohmen werfen die jungen Leute die Puppe ins 
Wasser, die Madchen bringen aus dem Wald ein junges Baum- 
chen mit griiner Krone und verziert mit Eierscbalen. Daran 

(ein Tnch?, ein Gemalde?, ein Zelt, also pata = patapatamandapa wie in 
Agnipur. 167, 39?), eine Pauke und ein briinstiger Eselshengst? (patag ca 
patahag caiva, kharah kamaturas tatha). Neben sich hat er einen Kimnara 
(Agvamukham, d. h. einen roBkopfigen Wald- nnd Berggeist) samt dem 
Makara, sowie einen Teich und den Gotterhein Nandana. Seine Gestalt 
soli ein wenig gebeugt sein, sein Gesicht von einem Lacheln des Hoch- 
muts umspielt (vismayasmitavaktraka). Im ersten Kapitel des Karttika- 
mahatmya der Sanatkumarasamhita werden die als Manner gedachten vier 
Weltalter in ihrer Erscheinung offenbar nach den vier groBen Gdttern 
dargestellt, d. h. nach Vishnu, Brahma, Giva und Kama. Der Genius des 
vierten oder grundschlechten Kalizeitalters wird in £1. 14 so verbildlicht: 
„Toll von Rauschtrank (madironmatta), mit beiden Handen seinen Penis 
haltend, von jungen Frauen mit der Hand an den Schultern gefaBt, tau- 
melnd die Augen“ (ghurnitalocanah, ein Wort, das wiederholt in den 
Purana vom Liebesgott gebraucht wird). Wegen lingapidakah, vgl. kara- 
pidana in Skandapur. II, Karttikam. 31, 4; 40; Sanatkumarasamh., Kartti- 
kam. 19, 4 und panipldana; dies auch in Sanatk., Karttikam. 19, 41; 85). 
Beide Ausdriicke sind = hastagrahana etc., d. h. Vermiiklung eines Mad- 
chens In Bhavishyapur. Ill, 4, 17, 67 ff. begeben sich Brahma, Vishnu und 
Civa zu der wegen ihrer Keuschheit beriihmten Gattin des Atri zu Ana- 
suya, und laden sie zur Wollustumarmung ein. Qiva wird ihr dabei so 
vorgestellt: „Hier steht Rudra selber, die Hand am Penis“ (lingahastah. 
Cl. 71). Im Hinblick auf lingapidakah. scheint das eine gelaufige Verbild- 
lichung des Zeugungsgottes zu sein, und es stimmt aufs Beste zum Priapus 
bei den Alten: hatte dieser Arme, dann faBte er mit der Linken seinen 
ungeheuren Phallus (Dulaure, Divinitees generatrices 132). Ebenso finden 
sich unter den Darstellungen des Mithra solehe, in denen der Gott seinen 
Penis erectus in der Hand halt (ib. 72). Vicht minder sind dergleichen 
Darstellungen des Osiris hiiufig (ib. 47 f.). In der linken Hand halten auch 
die als kleine Menschlein gebildeten altmexikanischen Vegetationsdamonen 
auf dem Codex Bourbonicus ihren monstrosen Penis (ib. 320), in beiden 
Handen den ihrigen die Phallustanzer in Brasilien, von denen wir noch 
hhren werden. 1st dies Glied doch das Allwichtige bei derartigen Genien. 
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hangen sie eine aus Lumpen gemachte Puppe in Gestalt einer 
weiBen Frau und tragen so den „Sommer“ ins Dorf. In Eisenach 
wurde der als Strohpuppe verbildlichte ,,Tod“ verbrannt und 
die Sommerdocke in eine Fichte oder Tanne gesetzt (Mann- 
hardt 155 f.). Ebenso finden wir z. B. aucb die auf einen Baum 
gehangte Figur des Baumgeistes bei den Esten (Mannhardt 407) 
und in der Beauce, deren Getreidefelder jeder Leser von Zolas 
La Terre im Geiste meergleich vor sich wogen sieht (Mannhardt 
409; auch hier wird die Puppe iiberdies verbrannt); femer den 
„Sommer“ in Gestalt eines Maibaums und trotzdem nocb eine 
daran gehangte Puppe (Mannhardt 412), sowie den mit der Fi- 
gur eines Madchens und eines Jiinglings gezierten Strohsack, das 
Liebeslager - — Stroh ist schon an sich haufig Getreide- und 
Wachstumssinnbild und zauberiscb — , an der Maistange (Mann- 
hardt 431; Pfannenschmid, German. Erntefeste 274; Sartori, 
Sitte und Brauch III, 176, Anm. 31); den als Begleiter der Mai- 
braut herumgetragenen Maibaum (Mannhardt 439); die Queen 
of May und die litauische Maja n e b e n dem Maibaum (Mann- 
hardt 315; 313); die in Misox und Calanca auf einen kleinen 
Baumstamm gebundene, und mit dem Scheiterhaufen aus Holz 
und Stroh verbrannte Strohpuppe (J. C. Muoth, tjber biindne- 
rische Volksfeste usw. im Schweiz. Archiv f. Volkskunde II, 147. 
Vgl dasselbe Archiv I, 178, Mitte). Mit Recht sagt Mannhardt, 
S. 181, von der neben dem Maypole stehenden Lady of the May, 
dem Pfingstnickel neben dem Maibaum, dem Johannes genann- 
ten und ins Wasser geworfenen Menschen neben dem Johannis- 
baum: „Diese Figuren stellen den im Baume waltenden Geist, 
aber aus ihm herausgetreten, neben ihn hingestellt dar.“ Weiter 
ausgefiihrt und mit vielen Beispielen belegt wird dies dann in 
§ 2 des 4. Kapitels: ,,Doppelte Darstellung des Vegetations- 
damons durch Baum und Menschen, 11 Ja, jMoppelt 11 greift noch 
zu tief; manchmal finden wir eine noch mehrfaltige Darstellung. 
Damit stimmt auch das Altertum. In dem wie der Inrabaum und 
ofters im Abendland der Maibaum feierlich aus dem Walde ge- 
holten und dann geschmiickten Fichtenbaum des Attis wurde 
noch eine den Gott als jungen Mann verkorpernde Figur befe- 
stigt (Botticher, Baumkultus der Hellenen, S. 143; Mannhardt 
572; Ders., Antike Wald- und Feldkulte 291 f.; Sartori III, 176, 
Anm. 50; Frazer in One 352). Auch Osiris als Vegetations- und 
Korngottheit wird urspriinglich eine Fichte gewesen sein. Sein 
Baum wurde ausgehohlt und dann in die Hohlung ein Bildnis 
des Osiris wie eine Leiche hineingelegt. Nach einem Jahr ver- 
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brannte man dies Bild, genau wie das Bild des Attis an seiner 
Festfichte (Frazer in One 348 f.; 352; 380). Was die Fichte an- 
langt, so gebot ein delphisches Orakel den Korinthern, einen 
bestimmten Fichtenbaum wie den Dionysos, der ja eigentlich 
ein Baumgott war, selber zu verehren. So machten sie zwei Bild- 
werke des Gottes daraus mit r o t e m Gesicht. Auch ihm war 
die Fichte heilig, freilich neben andem Baumen 1 ). Es liegt wohl 
auf der Hand, da8 die immergriine Kraft AnstoB gab, die Fichte 
oder die Tanne als Wachstums- und Zeugungsurbild anzuseben. 
Nork, Festkalender 910 f., meint, die Fichte sei der Venus ge- 
heiligt gewesen wegen der phallischen Gestalt der Zapfen. Dies 
Moment wird gewi8 auch fiir die ebengenannten und andre 
Falle hinzukommen sein, inn so mehr, als der alteste Thyrsus- 
stab einen aufgesetzten Pinienzapfen trug (Pauly- Wissowa 
unter Dionysos, Sp. 1042). Auch der Stab des Hermes ist Phal- 
lossymbol. W. Schwartz, Der (rote) Sonnenphallos der Urzeit in 
Zeitschr. f. Ethnologie VI, 185. 

Meine Auffassung, daB im 1. Akt der Ratnavall die konigliche 


1 ) Wie wir aus Ovid wissen, tragt Pan, der ziegenbocksfiiBige Frucht- 
barkeitsdamon, einen Fichtenkranz, and die Fichte erscheint als seine 
Geliebte. Vgl. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte 139. Rot war das 
Gesicht des Dionysos wie seine Holzbilder (|oava) ; wegen des „feuer- 
roten“ Gesichtes vgl. Botticher, Baumkultus d. Hellenen 229), nnd der 
Phallus des Silenus und der des Priapns waren rot gefarbt (Ovid, Fasti I, 
400; 415; VI, 319; 334). Dionysos ist halt auch ein personilizierter Penis 
erectus, auch darin £iva und Skanda ahnlich. Wie (Jiva wurde er auch 
oft als Stier gedacht und wie Skanda als Ziegenbock. Und wie Qiva von 
Schlangen umwunden ist, so wurden Schlangen beim Dionysoskult um die 
rme und ins Haar geflochten (Preller, Griech. Mythologie 1 I, 442, vgl. 
431). Ebenso ist Dionysos Totenseelengott wie Qiva und Skanda. Besonders 
merkwiirdig muten die Ubereinstimmnngen in der Geburts- und Kindheits- 
geschichte des Dionysos und des Skanda an. Dionysos ist irjpcj-evqe 
„im Feuer erzeugt“, was der Mythus dann so gestaltet: Zens umarmt im 
Blitzfener die Semele, diese gebiert den Dionysos dabei als unreife Frncht, 
und auch er ware von der Glut verzehrt worden, wenn die Erde nieht 
aus den Saulen des Saals kiihlenden Ephen um ihn hatte wachsen lassen. 
Zeus birgt ihn in seinem Schenkel, bis er gereift ist, dann wird er daraus 
geboren (Geburten aus dem Schenkel kennt Altindien mehrere). £iva tut 
seinen Samen ins Feuer, von diesem wird Skanda aber in die kiihlende 
Ganga ausgestoBen, und sie hinwiederum entledigt sich in ein Rohrgebiiseh 
dieser Leibesfrucht. Wie die Sternennymphen, die Krittikas, den Skanda, 
so nahren, pflegen und erziehen die Nymphen von Nysa den Dionysos 
nach seiner schlieBlichen eigentlichen Geburt. Die altesten Formen des 
Dionysos waren ein bloBes Stiick Holz, und so gibt es hennenartige Bilder 
von ihm, die nur aus einem Wurzelstamm mit Kopf bestehen (Preller, 
I. c. 443). Qiva heiBt oft Sthanu „Baumstumpf“. 
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Gemahlin einen Acokabaum als Form des Liebesgottes verehre, 
wird ferner gestiizt durch Bhavishyottarapurana 135, ein Ka- 
pitel, das Madanotsava (Fest des Liebesgottes) betitelt ist 1 ). Das 
Fest fallt aueh hier auf den 13. des Caitra 2 ). Zuerst horen wir 
die bekannte Geschichte, wie Kama gesandt wurde, den in As- 
kese begriffnen Qiva zu entziinden. Qiva verbrennt den Frechen 
mit dem Feuer aus seinem Stirnauge zu Asche. All das hier sehr 
vielgestaltige Gefolge des Liebesgottes flieht. Nur Rati und 
Prlti, die zwei Gattinnen Kamas, bleiben und wehklagen. Gauri 
bittet (Jiva, den Kama wieder zu erwecken und ihm einen neuen 
Leib zu schaffen. Ihr Gatte aber sagt, der mit einem Korper 
ausgestattete Kama habe die ganze Welt in Verwirrung ge- 
braeht. Jetzt sei der 13. der lichten Halfte des Vasantasamaya 
(d. h. des Caitra). An dem Tag solle (jedes Jahr) „der im Her- 
zen Geborne 44 verkorpert werden. „Durch ihn, der dabei den 
Samen bildet, wird die ganze Welt (da) taumeln 44 (etena bija- 
bhutena jagad ghurnayate 'khilam). Danach ware also am Fest 
des Kama dieser Gott im festfeiernden Volk oder in jedem ein- 
zelnen Teilnehmer verkorpert. Dann aber gibt das Kapitel 
noch eine andre Weise an, den Liebesgott an diesem Tag zu ver- 
ehren. Soweit ich sehe, fallt diese im wesentlichen mit jener 
zarteren zusammen, die wir eben von den Haremsfrauen geiibt 
sahen. „Nachdem man an diesem dreizehnten gebadet hat, 
zeichne man den Baum, der Agoka heiBt, mit Gliedern, die 
durch Mennig zustande kommen, den Kamadeva mit Rati und 
Prlti, den Friihling, einen Kimnara ( vajivaktram) und sein (d. h. 


*) Kap. 135 in den Bombayer Ausg. von 1897 und 1910. In Aufrechts 
Bodl. - Katalog ist es Kap. 120. Der Giite Dr. H. N. Randles von der 
Bibliothek der India Office verdanke ich eine eingebende Vergleichung 
dieses Kapitels der Bombayer Ausgabe mit dem India Office - MS. 2562 
= Eggeling, Catal. Nr. 3450, nnd Herr Dr. Randle teilt mir mit: „Tbis 
chapter with minor variants is identical. 46 Es wird reproduziert von 
Hemadri, Caturv. II 2, S. 21 — 24 und Q\. 19 c — 31 b von Smritisaroddhara 
(Benares 1911), S. 112. 

2 ) Ebenso wie z. B. in Vishnudh. II, 35, 46 c — 57 b, wo besonders die 
den Frauen obliegende Verehrung Kamas bescbrieben wird, und in 
Vishnudh. Ill, 221 zwischen 84 c und d (im gedruckten Text verloren. 
erhalten in Heat. Ill 2, p. 875 Mitte). Dagegen in Bhavishyapur. II, 2, 8, 
100 f. fallt’s auf den 14. der lichten Halfte des Madhumasa (Caitra), ebenso 
nennt Matsyap. 191, 91 f. den 14. der hellen Halfte des Caitra als Ka- 
madevadina. Dies Datum ist eigentlich sonderbar, weil der 13. der hellen 
Halfte jedes Monats zu den wenigen ganz festen gehort, was die an einem 
bestimmten Tag zu verehrende Gottheit betrifft. Und dieser 13. ist Kama 
heilig. 
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des Kama) Emblem, den Fisch (den Makara, jhashadhvajam ) 1 ). 
Oder auch das Baum(bildnis) golden . 44 Auch kokett tandelnde 
Apsaras, singende und Musik macbende Gandbarva a ) und andre 
Wesen werden nocb hingezeicbnet oder bingemalt. Am Mittag 
findet dann die Verebrung des Kama statt und zwar mit dem 
Mantra: „Vemeigung dem Lieblicben, dem Kama, dem Gott 
der Gotter, in seiner Verkorperung (als Agokabaum), ihm, der 
den Sinn des Brahma und des Vishnu, des Civa und des Indra 
erschiittert 44 (Namo vamaya, Kdmuya, devadevuya, murtaye 3 , 
Brahmavishnugivendranam manahkshobhakaraya vai). Dann 
folgt die Speisung und Beschenkung der Brahmanen und in der 
Nacht ein groBes Fest mit allerhand Geback, Lichtem, Tanz 
und Biihnenauffuhrungen (prefcs/taraa) 4 ). Wenn der Fiirst den 


') Vasantam (§1. 20) habe icb nacb der nachstliegenden Bedeutung 
wiedergegeben. Aber es ist durchaus keine so leichte Sache, den Friibling 
bildlich darzustellen, wie man aus Bharatiyanatyaj. (Ausg. von Benares) 
26, 27 ff.; Vishnudharmott. Ill, 42, 73 c — 74 ersehen kann. Vielleicht soli 
es Akkus. des Partiz. Pras. sein; dann: „als Kamadeva mit Rati und Prlti 
zusammen, und zwar als den (bier auf Erden) wohnenden“, d. h. als die uns Men- 
schen sichtbare Form des Kama. Doch ist diese Auffassung etwas gezwungen. 

*) Das stimmt aufs Beste zu meiner schon ofters ausgesprochenen 
Ansicht, daB Apsaras und Ganbarva Fruchtbarkeitsgeister, also erotische 
Genien, seien, was ja schon aus ihrer seit dem Veda oft erwahnten Ge- 
schlechtsgier hervorgeht. Dreimal des Tages miissen die Apsaras mit dem 
„Bambusstock“ gestoBen werden, sagt UrvaQi in £atap.-Br. XI, 5. 1, I. 
Die Gandharva stellen irdischen Weibern nach und werden zoruvoll durch 
Zauber unscbadlich gemacht. Rigv. X, 85, 22; Ath.-Veda IV, 37, 7, 11 f.; 
VIII, 6, 19, (vgl. z. B. XIV, 2, 35 f.); Taitt.-Sanih. VI, 1, 6. 5; Catap.- 
Br. Ill, 9, 3, 18 ff. usw. Kama ist der Oberherr iiber die Apsaras. So in 
vielen Purana. Siebe Kirfel, Das Purana Pancalakshana 228, 14 a. Der 
Harivamga fiigt den Apsaras die von ihnen ja unzertrennlichen Gand- 
harva bei. 


3 ) Dieser Halb^loka lautet in Smritisarod.: Namo Maraya, Kamova, 
Kamadevasya murtaye. Da miiBte man wohl gemaB Hemadri II 2, p. 23 
devadevasya murtaye setzen. Hemadri bat: Namah Kamaya delay a, deva- 
devaya murtaye. Murti heiBt im Bhavishyapur. selber sehr oft Gotterbild 


(aus Holz, Stein usw.). So z. B. in III, 4, 22, 48; 23, 114; 24, 53 (ebenso 
in gukramti ed. Oppert IV, 4, 403 f.; Skandapur. II, Karttikam. 31. 39 
usw.). Aber das Bhavishyottarapur. ist offenbar alter als gar manches im 
Purana selber, namentlicb als das 3. Bnch und murti Erscheinungsform, 
Verkorperung eines Gottes ja h'aufig So z. B. heiBen die acbt Formen 
oder Gestaltungen der Gottbeit, die Kalidasa im Eingangsgebet zu Mala- 
vikagnimitra und zur Cakuntala tanu nennt, in Matsyapur. 93, 66; 265. 
38 f.; 278, 17 murti. Vgl. Kirfel, Purana Paiical. 122, 19—127, 86. 

4 ) Es soil ein lagarana Rein wie bei der lichtervollen Nachtfeier des 
Neumonds (sukhardtri, laut 5 1. 28). Die Vigilie beim Caitrotsava wird auch 
in 129, 10 als hochverdienstlich gepriesen und ahnlich beschrieben. 
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Mahotsava (d. h. das eben beschriebene Fest), jedenfalls in 
dieser seiner doppelten Gestalt: als tolle Volksfeier und als ge- 
sittetere, veranstaltet, dann wird ihm neben viel anderm Heil 
auch dies, dab in seinem Reich der Regen nach Wunsch fallt. 
So nennt denn aucb das Bhavishyottarapur. den Agoka „die 
Wohnung des Liebesgottes“ ( makaradhvajamandira 9, 14). 

Ebenso steht Kamas Bild unter dem Baum, in dem er verkor- 
pert ist, im Kalpavriksha- oder Kalpapadapadana-Ritus. Wie 
die vorhergehenden und die folgenden Riten „der groben 
Schenkungen“ (mahadana) wird auch dieser vom Bhavishyotta- 
rapur. in grober Ubereinstimmung mit dem Matsyapur. darge- 
stellt. Beide schopfen eben hier iiberall aus der gleichen Quelle 
(oder das Bhavishyott. aus dem Matsyapur.?), was besonders 
schlagend dadureh bewiesen wird, dab sie gleiche Schreibfehler 
darbieten 1 ). Der Ritus ist offenbar sektiererisch umgemodelt 
und im Matsyap. noch verwischter, auch kiirzer (Bhavishyott. 
178; Matsyap. 277). Nach dem Bhavishyott. soil die Zeremonie 
unternommen werden von Mann oder Frau, um Kinder zu be- 
kommen. Im Mittelpunkt steht der Kalpavriksha, um ihn her 
in den vier Himmelsrichtungen die andem vier Paradieses- 
baume des Indra, alle aus Gold gemacht. Der Kalpavriksha hat 
fiinf Aste und ist ausgestattet mit Brahma, Vishnu, Qiva und 
dem Sonnengott, d. h. behangt mit deren Bildem 2 ), geschmiickt 
mit goldenen Friichten und Edelsteinen. Unter ihn wird Ka- 
madeva mit seinen Gattinnen (seiner Gattin, sakalatram) hinge- 
stellt, wahrend dem Paradiesbaum Samtana die Sarasvati, dem 
Mandara die Qri, dem Parijata (oder Paribhadra) die Uma, dem 
Haricandana die gottliche Mutter der Kiihe, die Surabhi, beige- 
sellt wird. Dem Kalpavriksha werden Opfer dargebracht und 
ihm verschiedenartige Lichter angeziindet. Das Gebet an den 
Baum und in ihm zugleich am Kama lautet: „Du bist der 
Wunscherfiiller der Gotter. Daher heibest du Wunschbaum 

! ) So ist Bhavishyott. 150, 16 und 160, 15 -- Vas. VI, 25. Cegeniiher 
dem richtigen pratigrahe samkucitdgrahastds (beim Gabenempfangen die 
Finger zusammenbiegend, also: nicht begierig offnend und ausstreckend) 
hat das Purina an beiden Stellen — die zwei Kapitel sind iibrigens 
gleich — : pratigrahe samkucitagrihasthas. 1st das beabsichtigt, dann ist 
es doch viel schlechter. In Bhavishyott. 187, 3 und Matsyap. 281, 4 steht 
falschlich indranilena statt indrakilena (in Matsyap. „nachgebessert‘" zu 
aindranilena). Ahnlich in Bhavishyott. 121, 29 und Matsyap. 101, 11 ghata 
statt ghrita und in Bhav. 57 wie Matsyap. 29 sama statt samdm. Das Bha- 
vishyap. sagt hier mit Recht, die gleichen vrata stiinden auch im Matsyap. 

2 ) So si. 24, wahrend der Baum in $1. 15 bahuqdkhah ist 



(oder: Kamabaum, d. b. Kama als Baum).“ Ein zweites Gebet 
feiert den Kalpavriksha, also den in ihm verkorperten Kama, 
als die alles tragende, allgestaltige, alles beseelende eine Gott- 
heit, die da Brahma, Qiva und Sonnengott ist *). In Bhavishyott. 
204, 7 wird beim Ritus der Schenkung des Grieszuckerbergs das 
Bild des Liebesgottes unter einem Kadambabaum aufgestellt. 
DaB aber da Baum und Bild gleichbedeutend seien, sagt der 
Text selber nicht a ). 

Die Verselbigung Kamas mit dem Agoka aber offenbart sicb 
wohl auch darin, daB der ihm geweihte Mondmonattag ( tithi ) in 
einer Hand eine A§okaknospe tragt (Hemadris Caturvargac. II 
1, S. 155). 

So wird es uns nicht wundem, wenn der Agoka dem Kama 
heilig ist (s. z. B. Gaiidavaha 754), und daB dieser Baum am 
Fest des Liebesgottes verehrt werde, finden wir ebenfalls in 
Cultus Arborum. A Descriptive Account of Phallic Tree Wor- 
ship. Privately Printed 1890, p. 11. Wie der Acoka geschmiickt 
und verehrt wird, schildert ebenfalls Aupapatikasutra, §§ 11 bis 
12. Auch B. A. Gupte, Hindu Holidays and Ceremonials 1919, 
p. XXXII, gibt an, daB fur den 13, der lichten Halfte des Caitra 
die Verehrung des Ac; oka empfohlen werde. Am 6. Tag der hel- 
len Halfte des gleichen Monats findet in Bengalen die Acoka- 
shashthlpuja statt, bei der die Frauen Acjokabliitenknospen 
essen. So Gupte XXXIII und 111 — 112. Nach Underhill, The 
Hindu Religious Year, p. 104, der Nordindien angibt, wird da 
die bekannte Kindergenie Shashthi verehrt und angerufen, daB 
sie den Kindem Gutes verleihe, und trinken da die Frauen Was- 
ser, in dem Acokabluten gelegen haben. Und weil der Ajoka 
Kama ist und Kama und (liva als identisch gedacht sind, so wer- 
den bei dem am 8. der lichten Halfte des Caitra vorzunehmen- 
den Acokashtamlvrata acht Agokabliitenknospen getrunken und 
folgende Worte gesprochen: „Dich, o Agoka, du im Madhu- 
monat (d. h. im Caitra) hervorgekommener Hara. Geliebter 

') In Bhavishyott. Ill, 35 — 38; Matsyapur. 70, 35—38 heiBt der Liebes- 
gott: Kama, Mohakarin, Kandarpanidhi, Prxtiyuj, Saukhyasamudra, Vama, 
Hridayega, Ahladakarin, Utkantha, Anandaja, Pushpacapa, Pushpabana, 
Ananta, Manasa, Vilola, Sarvatman. 

-) Das Jiinglingsbild des Attis an der Fichte, die doch ebenfalls Attis 
ist — die Legende eraahlt, den vom Eber getoteten Attis habe Kybele in 
eine Fichte verwandelt — , wurde schon genannt. Ebenso finden wir bei 
der Adonisfeier beide nebeneinander: Das Bild des toten Adonis und die 
Pflanzen des „Adonisgartens”, und beide werden ins Meer geworfen. 
Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte 279 f. 
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(oder vielleicht richtig: Harageliebter, Harabhishta ), von Rum- 
mer gequalt, trinke ich dich; mache mich immer kummerlos“ 
Garudapur. 133, 2; Nirnayas. II, 1, 31; SSud., p. 47 (aus Lin- 
gapur.); Heat, II. 1. p. 862 f. (aus Lingapur. u. Kurmapur.). Nach 
Underhill 129 essen an Agokashtami die Frauen Blatter des 
Agoka. Hier haben wir eine abgeschwachte Form der Theopha- 
gie: in den Agokaknospen oder in deren Auslaugesaft (oder Blat- 
tern) verleiben sich die Frauen den Fruehtbarkeitsgenius Kama 
selber ein. Wie sollten sie da nicht herrliche Kinder, besonders 
Sohne, bekommen 1 ). Im Abendland ist ein Sitz und Sinnbild der 
Wachstums- und Fruchtbarkeitskraft die manchmal, — so im 
alten Griechenland und modernen Deutschland — unheimliche 
"Weide, besonders die mit Katzchen, den ersten Zeichen wieder- 
erwachten Sonnenlebens. Arme Leute nun essen haufig am 
Palmsonntag die zu Brei gekochten Weidenkatzchen, um gesund 
und stark zu werden oder zu bleiben (Mannhardt 257). Als 
Schutzmittel gegen Blitz werden drei Palmkatzchen verschluckt. 
Auch darin haben wir wohlbekannte Umwandlung urspriinglich 
geschlechtlicher Segenskraft in allgemeinere oder anders gear- 
tete. S. auch Jahn, Deutsche Opfergebrauche usw. 81; Sartori III, 
136; 164, Anm. 174; Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 123. 

Hier stehen wir in Indien wieder auf urtiimlichstem Boden: 
Der Wachstumsdamon ist noch ein Baum, und zwar ein ganz 
bestimmter Baum: der Agoka, dessen als gliihend rot beriihmte 
und zur Zeit des Friihlings- oder Liebesfestes erscheinende 
Bliiten sicherlich stark mitgewirkt haben, ihm zu dieser Ehre zu 
verhelfen. Immerhin aber kann dieser Baum erst in Indien 


2 ) Vgl. den Abschnitt Eating the God in Frazers Golden Bough; J. M. 
Robertson, Pagan Christs 2 , S. 105 — 118; die von Mannhardt in verschie- 
denen Schriften genannten, besonders bei Erntefeiern gegessenen Tiere, die 
eigentlich den Wachstums- oder Korndamon vorstellen usw. — Die Durga 
ist dagegen die Gottheit in Bhavishyapur. II, 2, 8, 28: Caitramasi sitdshta - 
my dm agokakusumair dvijah / arcayen mrinmaylm devlm agokdrtham ca 
sarvada. Der 8. der hellen Halfte jedes Monats ist ja der Durga geweiht (so 
Kalikapur. 61, 40; Pitamaha in Heat. Ill 2, p. 646; Tattvasagarasamh. in 
Heat. Ill 2, p. 888; Vishnurahasya in Heat. II 2, p. 442; Garudapur. 116, 6; 
137, 18; Padmapur., Uttarakh. 88, 17, manchmal aber dem Rudra oder £iva, 
z. B. im Dvadagikalpa des Bhavishyap. (Heat. Ill 2, p. 865) ; Bhavishyott. 
134, 65 — 67; Vishnudb. Ill, 221, 61; Bhavishyap. I, 102, 12, zuweilen den 
„Miittern* k (Devlpur., zit. von Heat. II 2, p. 453). Der Mantra weist einige 
Abweichungen auf. So hat die Nirnayas. vardbhishta von Freiern ersehnter 
(geliebter, Liebesgott), das Lingapur. in SSud. narabhista „den Menschen 
lieber fcfc . Zu Kama stimmt auch, daB in Heat. II 1, p. 861 (Lingapur. und 
Kurmapur.) die Begehung Schonheit verleiht. 
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zur Verkorperung der Fruchtbarkeitsmacht geworden sein, ja 
am Ende gar erst in Siidindien; denn der Acoka ist „indigenous 
in the forests of southern India, where it is famous for its mag- 
nificent red flower“ (Growse, Mathura 2 , S. 491). Seine Bliiten- 
biischel gleichen laut Raghuv. XIII, 32 Frauenbriisten. 


Kama als Beifufi. 

Noch weiter zuriick fiihrt uns eine andre Pflanze, wiederholt 
ebenfalls Baum (vriksha, taru) genannt, namlich der damana 
oder damanaka. Damana(ka) ist Artemisia oder BeifuB, den ja 
auch abendlandische Schriftsteller ein Baumchen nennen. Die 
Worterbiicher geben f Ur damanaka Artemisia indica an. Inwie- 
weit sich die Artemisia indica von der Artemisia vulgaris (Bei- 
fuB in strengerem Sinne) unterscheidet, weiB ich nicht, halte 
die Frage in diesem Fall auch f Ur belanglos in Anbetracht all 
des nun Folgenden. Die Artemisia wird ihren Namen gewiB von 
Artemis, „der Fruchtbarkeitsgottin, die das ganze weibliche Ge- 
sehlechtsleben beherrscht“, herleiten 1 ). Damit stiinde im besten 
Einklang, was wir im neuern Europa finden. Die Artemisia, be- 
sonders die Artemisia vulgaris, ist da namlich eine schier unver- 
gleichliche Zauberpflanze und steht als solche in engster Yer- 
bindung mit dem Johannisfest, einem der allerwichtigsten, ja 
eigentlich dem wichtigsten Feuer- und Fruchtbarkeitsfeste, von 
dem sie ebenfalls Johannisgiirtel, Sonnwendgiirtel, Giirtelkraut 
und nach Wuttke auch Johanniskraut heiBt, was eigentlich ver- 
kehrt ist. Der BeifuB, vor allem der zu Johannis verwendete, 
schiitzt Mensch und Vieh gegen eine ganze Reihe von Unheils- 
dingen, hesonders auch bosen Zauber, und bringt ihnen man- 
cherlei Heil. Das einzelne anzufiihren, nahme zu viel Raum 
weg. Ich verweise auf Reinsberg-Duringsfeld, Festkalender aus 
Bohmen 310; den elf ten Band von Frazers Golden Bough 3 , p. 


x ) Wagler in Pauly-Wissowa, Artikel BeifuB sagt n. a.: BeifuB war der 
Artemis Eileithyia und anderen Mutter- und Geburtsgottheiten heilig, auch 
der Isis; diese wurde dargestellt mit BeifuB gekront oder ihn in der 
Hand haltend. Ihre Priester pflegten einen Zweig des SeebeifuB vor sich 
herzutragen. Alle BeifuBarten gehen als sehr heilkraftig, vor allem in 
Frauensachen. BeifuB hat einen angenehmen aromatischen Geruch und ent- 
halt atherisches 01. Artemisia abrotanum war als Heilpflanze den Griechen 
und Rbmern wichtig. Ib. sub ,.Eberraute“. 
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58—61, sowie auf Bd. X (3 Aufl.). 163; 165; 174; 177; I, 208 f.; 
Frazer in One, p. 623 — 627; Grimm, Deutsche Mythol. 3 , S. 1162; 
Jahn, D. deutschen Opfergebrauche 43; Wuttke 3 , S. 106; vgl. 
400; 79; Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Bd. I, 
Sp. 1004 ff. Hastings, Encyclopedia of Religion & Ethics II, 48, 
Sp. 1; 657, Sp. 2 (hier: Eisenkraut und Artemisia, dieses auf 
Bauch oder Schenkel gelegt, hilft bei den Juden der Frau aeba- 
ren). Zu den groBen neun Zauberkrautem gehoren Artemisia 
vulgaris und A. abrotanum (Wuttke ", S. 96), und BeifuB ist 
„mutter der kreutter“ (Jahn 43) oder mater herbarum (Hdwb. 
d. deutsch. Aberglaub. I, Sp. 1005). Auch Artemisia absinthium 
gilt als magisch (Wuttke 3 106) . Zwar ausgesprochen erotische 
Wirkung findet man, soweit ich weiB, ziemlich selten. Immerhin 
tragen in Posen heiratslustige Witwen als Liebeszauber BeifuB 
bei sich (Wuttke 3 , S. 106), und am Johannisabend biegt man 
zwei Stengel dieses Krauts gegeneinander und laBt sie dann wie- 
der los. Neigen sie sich da noch immer einander zu, dann gibt’s 
eine Hochzeit (Golden Bough, elfter Bd. 1. c.). Siehe auch die 
Abteilung „Beifu6 im Liebeszauber 11 , Hdwb. des deutsch. Abergl. 
I, Sp. 1007. Frazer berichtet femer, daB besonders um Johannis 
gepfliickter BeifuB auch in China heilende und apotropaische 
Kraft habe, und daB die Ainu behaupteten, die Damonen der 
Krankheit konnten seinen Geruch nicht ausstehen und flohen 
vor ihm. Stimmt das, dann diirfte es von den Indogermanen zu 
den Chinesen und durch diese zu den Ainu gedrungen sein. 

Frazer wundert sich, daB solch eine unansehnliche Planze, 
wie Artemisia vulgaris, zu so einer Ehre gelangt sei, und er wun- 
dert sich nicht ohne Grand. Zu beachten ware vor allem: 1. Alle 
die Pflanzen, die eine enge Beziehung zu Johannis haben und 
die Frazer in dem Kapitel ,,The Magic Flowers of Midsummer 
Eve“ (elfter Bd. der 3. Aufl., S. 45 — 75) behandelt, sind in 
ihrer magischen Bedeutung auf Europa beschrankt, mit einziger 
Ausnahme der Artemisia. 2. Die andem Johannispflanzen blii- 
ben um die Johanniszeit oder sollen nach dem Volksglauben da 
bliihen oder sehen der Sonne ahnlieh 1 ). Der BeifuB aber bliiht 
erst im August und September und zwar „schmutzig rotlich 11 . 


1 ) Um Johannis bliiht vor allem das St. Johanniskraut (Hypericum per- 

foratum), das in Europa noch groBere Tugenden hat als der BeifuB (s. 
Frazer 3 , elfter Bd., bes. S. 54; Wuttke 3 , S. 104). Vor allem Johannis- 
kraut benutzte auch die Seherin von Prevorst fur ihre Amulette (Justinus 
Kerners samtl. Werke, hrsg. von Walter Heichen, 6. Buch, S. 138). So 
singt der Dichter nach ihrem Tode: ..Bald deinem stillen Grab entsteige 
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Genau aber wie der Name Artemisia in Griechenland den 
BeifuB mit der Frucbtbarkeits- und Geschlechtsgottin Artemis 
in Verbindung bringt, finden wir in Indien auch, daB Artemisia 
(damanaka) der Zeugungsgottin Durga dargebracht wird (Ga- 
rudapur. 129, 6; 135, 2; Hemadri, Caturv. Ill 2, S. 63 unten; 
II 2, S. 834 unten). In Garudapur. Kap. 117 und Bhavishyotta- 
rapur. 90 wird das Anangatrayodagivrata (das fromme Werk 
oder: das Fest des Liebesgottes) beschrieben. Es verleibt unter 
anderm Schiinbeit und Gluck in der Liebe (Bhavishyott. §1. 1; 
3). In beiden Puranas beginnt das vrata am 13. der lichten 
Halfte des Margagirsha (Nov.-Dez.) und endet am 13. der lich- 
ten Halfte des Karttika (Okt.-Nov.). Die je nach den verschie- 
denen Monaten verschiedenen Namen des Kama-fliva (Mada- 
naka, Surupa, Qambhu, Maharupa, Pradyumna, Sadyojata usw.) 
sind in beiden Puranas fast ausnahmslos gleich, auch im t)bri- 
gen zeigen sich mancherlei Beriihrungen, aber wohl noch mehr 
Verschiedenlieiten. Qiva-Kama wird in Bhavishyott. §1. 20 im 
Caitra unter dem Namen Surupa vermittels des BeifuB (dama- 
nakena ) verehrt, in Garudapur. 117, 6 damanakaih (wie man 
lesen muB). Im letzten Monat soil die Frucht des damnna geges- 
sen werden (Bhav. 36; Garudap. 12). Nach Garudap. 6 verehrt 
man dabei im Vaigakha den Gott mit Agokabliiten. Mit Kama 
wird also der Zeugungsgott (liva verselbigt; ganz deutlich 
stammt die Verehrung mit Agokabliiten und mit damanaka nur 
daher, daB Qiva eben Kama gleichgesetzt wird. In Nirnayas. II, 
1, 46 wird aus dem Vayupur. angefiihrt, daB man im Caitra mit 
damana vor allem ihn in seiner Form als Sadaciva verehren 
solle. Zusammen mit seiner Gattin Uma oder Durga wird er am 
3. der lichten Halfte des Caitra verehrt (Hemadri, Caturv. Ill 2, 
S. 618), die Uma zusammen mit Ganega am 4. (ib. 619), Ganega 
allein am 4., dann bekommt man Sohne (Garudap. 129, 22). 
Die damanakapujd (Verehrung mit Artemisia) oder das dama - 
nakdropana (Darbringung von Artemisia) besteht darin, daB 
vom Beginn des Caitra an fiinfzehn Tage fort die Gottheit des 
betr. Tages mit damana und andem Dingen verehrt wird (He- 
madri II 2, S. 453 — 4o5; III, 2 S. 890 f.). Am 13. ist das natiir- 
lich Kama, mit Rati und Priti zusammen, geschmiickt mit einem 


Die Blume, der du oft vertraut, Des Mittlers Leiden stummer Zeuge, Das 
heilige Johanniskraut. Ja, wo ich diese Blnme schaue, Blut innen, auBen 
goldner Schein, In Waldes Itacht, auf stiller Aue, Werd ich auch denken 
deiner Pein“ (Ib. drittes Buch, S. 130). 
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Agokaamulett (agokamanibhushita) , Bogen und Pfeile in den 
Handen. Unvergleichliches Liebesgliick beim andern Geschlecbt 
ist der Lohn (Hemadri II 2, S. 454 f., Ill 2, p. 891). Vgl. Kama, 
S. 52 f. Nach einem Zitat aus dem Linga- und aus demVayapur. 
in SSud. (d. h. Smritisaroddhara), S. 124, soli man am Vollmond- 
tag des Caitra alle Gotter und besonders Sada-^iva (den „Im- 
merholden“) mit damana verebren. DaB im Caitra einer Gott- 
heit damana dargebracht werde, hdren wir aucb sonst oft. Nir- 
nayas. II, 1, 40 fiihrt einen Qloka aus dem Padmapur. an, laut 
dessen zur Holle und in niedrige Wiedergeburt versinkt, wer im 
Caitra nicht das damanaropana verriehtet. Caitra vor allem ist 
halt = Friihling und Friihling = Kama. 

Unsere Annahme nun sehen wir zur GewiBheit erhoben, wenn 
wir weiter erfahren: Wie Kama mit Acokabliiten verehrt wird, 
weil er im Agoka verkorpert ist, so wird er mit dem damanaka 
verehrt, weil er selber der Damanaka, die Artemisia, ist. Tana- 
sukbaram Manasukharam Tripathi fiihrt in seiner vortreffli- 
chen, auch durch den umfangreichen Kommentar sehr wert- 
vollen Ausgabe des Kuttanimatam (Bombay 1924) in den Glos- 
sen zu Str. 907 (sonst 906) aus dem Bhavishyapur. folgende 
Verse an: Caitraguklatrayodagyam Madanarn damanatmakam 
/ kritva. sampujya vidhivad vijayed vljanena tu. II Tatra sam- 
dhukshitah Kamah putrapautravivardhanah. / Kamadevas trayo- 
daqyam pujanlyo yathavidhi / Ratipritisamayukto hy acokamani- 
bhushitah. „Am 13. der hellen Halfte des Monats Caitra soil 
man den Liebesgott in Gestalt des damanaka verehren und ihn 
(d. h. diese ihn darstellende Pflanze) mit einem Facher facheln 
(offenbar damit diese in Brand gebraehte besser brenne). Dabei 
in Flammen gesetzt, mehrt Kama Sohne und Enkel. Kamadeva 
soli am 13. nach Vorschrift verehrt werden zusammen mit 
(seinen Gattinnen) Rati und Priti und mit einem Amulett vom 
Acoka geschmiickt 1 ).“ Auch hier haben wir wohl eine doppelte, 

1 ) Durch dies Amulett wird die Fruchtbarkeitskraft des Gottes gestarkt 

und er zugleich gegen Beeintrachtigung dieser Kraft geschiitzt. Ganz ent- 
sprechend reibt man Bilder des erotisch gewaltigen Krishna am Holifest 
mit dem bocherotischen roten Pulver ein oder besprengt sie mit dem da- 
nut gefarbten Holiwasser. Wilson, Works II, 227; Bose, The Hindoos as 
They Are 2 157. Die indischen Gottheiten sind ja dem bosen Blick und 
allerlei schlimmen Zauber so sehr ausgesetzt wie die Menschen, und miis- 
sen durch Amulette und andere Mittel vor solcher Schadigung bewahrt 
werden. Davon mehr im „Bali“. Ebenso steht’s bei anderen Volkern, sugar 
bei christlichen. Beim Fest des heiligen Antonius, des Schutzheiligen von 
Anacapri, wurde er (oder wird er wohl noch) in herrlichster Gewandung 



ja eigentlich dreifache Darstellung des Gottes: einerseits in der 
Artemisiapflanze, die allem Ansehein nach verbrannt wird, was 
vollig mit den vielen Parallelen indischen und auBerindischen 
stimmt, andererseits in einem Bildnis zusammen mit seinen Ge- 
liebten und bezeichnenderweise mit einem Agokaamulett ge- 
schmiickt, enthalte das Amulett nun Acokaholz, was nach Kau- 
cikasutra 19, 22 f.; 26, 37; 40; 27, 5; 35, 10; 40, 16 und nacb an- 
dern Stellen vom Amulett das Wahrscheinliche ist, oder Acoka- 
bliiten oder beides. Dies Amulett ist im Grunde eine dritte Ver- 
korperung des Liebesgottes. Die doppelte bliebe auch dann, 
wenn wir die letzten zwei Halbcloka auf die Gestalt im dama- 
naka bezdgen; da batten wir eben die zwei Pflanzenformen des 
Kama zusammengekoppelt, das Amulett entsprache der dem 
schon behandelten Baume angehangten Figur. So oder so aber 
wird der Gott durch das von Geschlechtskraft erfiillte Amulett 
gestarkt und gefeit. 

In der Textausgabe des Bhavishyapur. habe ich nun die eben 
angefiihrten fiinf Halbgloka nicht gefunden, wohl aber die fur 
uns hier allein wichtigen drei ersten als Zitat aus dem Pad- 
mapur. in Hemadri, Caturv. Ill 2, p. 637 und als Zitat aus dem 
Kurmapur. in Smritisaroddhara 112. Statt candanatmakam muB 
man da natiirlich damanakatmakam lesen. Beide Purana haben 
den Schreibfehler more suo seelenruhig aus ihrer Vorlage abge- 
schrieben. Es scheint sich also um einen locus communis der 


durch die StraBen getragen. An einer Kette aus vielfarbigen Glasperlen. 
die er am Hals trug, hing eine riesige Koralle in Form eines Horns, die 
ihn gegen den bosen Blick feien sollte. Axel jVIunthe, Das Buch von San 
Michele, S. 410. Ebenso wird in Anacapri das Jesuskind durch Spielzeug 
in Gestalt eines Hornes gegen den bosen Blick geschiitzt. Ebenda, S. 404. 
Freilich bei Jesus oder Christus braucht uns das nicht zu verwundern. 
Der ist nur ein armer Tropf, verglichen mit der Madonna und den Hei- 
ligen, die unendlich viele Wunder unter dem abendlandischen Volk ge- 
tan haben, Christus aber nicht eins. Das vernahm Munthe in Neapel von 
Priestern und horte von ihren Lippen immerfort die Namen der Maria uud 
der Heiligen, nie aber die des Heilands. Ein alter Frater erklarte ihm 
da, Christus verdanke seinen Ruf nur seiner Mutter, nie habe er jemand 
von der Cholera gerettet. Seine Mutter habe sich die Augen um ihn aus- 
geweint, er aber habe ihr rugeberrscht: „Weib, was habe ich mit dir zu 
sehaffen!“ Deshalb hat er auch ein schlimmes Ende genommen“ (percio ha 
finito male), S. 139. Das Horn wird seine Kraft daher haben, daB es ein 
bekanntes Bild des Penis erectus ist. Von der magischen Macht der Ko- 
ralle redet Otto Stoll, Das Geschlechtsleben in der Volkerpsychologie 
(1908) 417—419, von blauen Perlen und Edelsteinen gegen den bosen Blick 
Bertholet in Schweiz. Archiv fiir Volksk. XVII, 15. 
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Purana zu handeln. Das Gleiche wie hier tritt uns im Devxpur. 
(zit. von Smritisarod. 117 unten f.) entgegen: „Und am 13. soli 
der BeifuB (statt des haufigen Fehlers damanasya lies damanag 
ca) auf einem mit Schwanen (hamsas) bespannten Wagen und 
mit Spriichen, die an Kama gerichtet sind, gestarkt, von Frauen 
mit Wind von Palmenfachem gefachelt (1. vljitac, statt varjitag) 
werden und so Tollheit (d. h. ein tolles Fest) in den drei Wel- 
ten hervorrufen. In dem Wunsch, diese erloschen zu machen, 
von mir (Brahma spricht) angewiesen, schmieren deshalb am 
14. Frauen und Manner sich selber mit Schlamm (kardamena) 
ein. So wird auf meinen Befehl die Liebespein ausgeloscht (1. 
nirvapitanangapida) . Zu diesem Zweck sollen sie da das Spiel 
mit dem Schlamm treiben. Friihmorgens nur einen prahara 
(etwa 3 Stunden) lang sollen die Menschen das Spiel treiben. 
Dann sollen sie sich baden, duftige Kranze anlegen, sich salben.“ 
Es folgt hier (]iva- und Lingaverehrung. Die Einsalbung mit 
Schlamm oder Kot finden wir an Fruchtbarkeitsfesten in Indien 
und anderwarts und wird urspriinglich dazu dienen sollen, 
Fruchtbarkeit und Kraft der Mutter Erde in den Menschenleib 
iiberzufiihren. Davon spater beim Fest der Bhutamatar oder 
Udasevika mehr. 

Nicht minder erhellt das Namliche aus Nirnayasindhu II, 1, 
40 f. Dort wird zunachst unter anderm das Fest des BeifuB 
(Damanotsava) auf den 12. der hellen Halfte des Caitra ver- 
ordnet, dies auf die Autoritat des Baudhayana und andrer hin, 
und dann aus der Ramarcanacandrika dieses Fest beschrieben. 
Hier nur das Wesentliche aus der vishnuitisch geformten Dar- 
stellung. Der damana wird mit den fiinf Erzeugnissen der Kuli 
und mit Wasser besprengt und am FuB eines Acoka oder eines 
Kamabildes niedergelegt. Zum Agoka spricht man: „Agoka, 
Yerneigung dir, du Kama, Schmerzenstilger der Frauen, nimm 
mir die Qual des Schmerzes hinweg, erzeuge mir standige 
Wonne.“ Nach einem Gebet an den Friihling verehrt man den 
BeifuB mit dem Spruch: ,,Du, der du aus der Asche des 
Kama entstanden und von den Tranen der Rati begossen 
worden bist, du Yerblender der Rishi, Gandharva, Gotter usw., 
Vemeigung sei dir.“ Dann tritt man anbetend vor den BeifuB 
und spricht: „Verebrung sei dem Gotte mit den fiinf 
P f e i 1 e n, dem Wonnebereiter der Welt, dem Manmatha, dem 
Lenker der Welt, dem Geliebten der Rati und der Priti.“ Bei 
der sich anschlieBenden Nachtfeier stellt man in ein rotes 
Viereck einen Krug, wohl mit Wasser, legt auf ihn den BeifuB 
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und verehrt diesen mit dem Spruch: ,.Damana, komm hieher, 
schenk mir deine Gegenwart, 44 d. h. der Genius des damanaka, 
der gleich Kama ist, wird herbeigerufen, wie das bei der Ver- 
ehrung eines Gottes in Riten Sitte ist. Dann kommt ein langer 
zauberiscber Spruch an den damana, der ihn mit einer langen 
Reihe von Namen des Liebesgottes, darunter Ikshucapa („der 
mit dem Bogen aus Zuckerrohr 44 ) anredet. 

Wir sehen also: Der BeifuB ist eine Form, eine Urform des 
Liebesgottes, und an seinem Fest wird der BeifuB mit dem 
vollen BewuBtsein dieser Identitat verbrannt. Der innige 
ZusammenschluB der beiden driickt sich auch darin aus, daB 
der damanaka aus der Asche des Kama, in der spatern indischen 
Vorstellung gewiB des von Qivas Augenfeuer verbrannten, ent- 
standen sein soli. Die Ubereinstimmung mit den bekannten 
auBerindischen Brauchen ware nun geniigend, wenn bei diesen 
einfach nur irgend ein Baum, der den Vegetationsdamon ver- 
tritt, in Flammen gesetzt wiirde. Geradezu wunderbar aber mu- 
tet es an, daB auch in Europa die Artemisia bei den hieher 
gehorigen Feiern verbrannt wird. So schreibt loannes Boemus 
Aubanus, Mores, leges et ritus omnium gentium 1591 (erste 
Ausgabe 1520), S. 270, von den Johannisfeuern: Artemisia et 
verbena coronati (umkranzt, umgiirtet), in manibus f lores, qui 
a similitudine calcaris militaris calcaria (also Rittersporn) di- 
cuntur, gestantes, ignem, nisi per eos, non adspiciunt: oculos 
id per totum annum a Ianguoribus conservare credunt (vgl. 
Wuttke 3 , S. 80; Reinsberg-Diiringsfeld, Festkal. aus Bohmen 
310; Frazer, Golden Bough 3 X, 174). Qui abire intendit, ille 
herbas quibus, ut dixi, praecinctus fuit (also BeifuB und Eisen- 
kraut) igni inicit, dicens: „Abeat et comburatur cum his omne 
infortunium meum.“ Und bei Naogeorgus, Regnum papisticum 
usw. (Basel 1559), S. 159 f., heiBt es: 

Inde diem magni Baptistae solstitium fert, 

Omnibus in vicis qua vulgo accenditur ignis. 

Inque foro atque viis circumque choreas 
Solliciti ducunt iuvenes cupidaeque puellae, 

Verbenis cincti et Mausoli conjugis herba (i. e. artemisia) 
Nonnullisque aliis nigra et vaccinia (Rittersporn) palmis 
Gestantes creduntque superstitionibus omnes: 

Non doliturum oculos qui per vaccinia flammas 
Inspiciat. Postquam saltarunt noctis ad umbram. 

Tandem transiliunt ignem certamine magno 
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Iniciuntque herbas prece votisque ut sua eisdem 
Cuacta exurantur simul infortunia flammis, 

Quo se ilium credunt tutos a febribus annum. 

Ebenso ungenau wie Naogeorgus sagt Seb. Franck, Weltbuch 
1533, fol. LI b : „Wer vom feiir heym zu hauss will weg geen / 
der wiirfft diss sein kraut in das feiir sprechende / es gehe hin- 
weck vu (d. h. und) werd verbret mit diesem kraut all mein 
vngliick.“ Franck spricbt vorher von „beyfuss“ und „eisen- 
kraut“, sowie von dem „blawkraut, Rittersporn genannt“. Nach 
seinen, wie nach des Naogeorgus Worten wiirden also alle die 
von ihnen namhaft gemachten Pflanzen ins Feuer geworfen, 
wahrend Boemus Aubanus, auf dem sie beide fuBen, nur BeifuB 
und Eisenkraut ins Feuer werfen laBt 1 ). Siehe auch Grimm, 
Deutsche Mytbol. 3 , S. 585; 1162; Frazer, elfter Bd., 47 ff.; 53; 
Nork, Festkalender 429 unten. 

Ungliick in der Liebe ist immer ein sehr groBes Ungliick und 
war hier urspriinglich wohl allein das durch die Verbrennung 
der Artemisia gewendete infortunium, gewendet dadurch, daB 
diese Verbrennung Liebesbrand in der geliebten Person, wie 
eben iiberhaupt, entziindete. Gerade beim Johannisfest tritt ja 
noch merklicb hervor, wie sehr es ein Fest der Liebe ist. Wir 
diirfen uns durchaus nicht durch die Tatsache, daB vom Volk 
so oft der Schutz gegen Wetterschlag, Feuersbrunst, Hexen, 
Krankheit usw. als Zweck bei diesen Feiem und Brauchen an- 
gegeben wird, verleiten lassen, da einfach Lustration zu sehen, 
sondem miissen auch hier den allbekannten und wer weiB wie 
vielfach variierten Glauben als urspriinglich erkennen, daB ge- 
schlechtliches Glied und geschlechtliche Kraft magisch Segen, 
z. B. auch unmittelbar Krankenheilung und damit natiirlich 
auch Unheilsabwehr wirke 2 ). Mannhardt stellt da das Wichtig- 


- 1 ) Er redet im besonderen von Franken (Franconia), einem recbt groBen 
Gebiet, beherrscht von den zwei weltlichen Fiirsten: dem Burggrafen von 
Niimberg und dem Pfalzgrafen am Rhein und den drei geistlichen: den 
Bischofen von Wiirzberg, Bamberg und Mainz. Aber die meisten der von 
ihm gesehiiderten Dinge, vor allem beim Fasching, waren nicht einmal auf 
Deutschland beschrankt, geschweige denn auf Franken. 

2 ) „Die vielen Beziehungen des Johannistages, der Johannispflanzen und 
des Johanniskafers auf die Liebe, auf Reichtum und Fruchtbarkeit erklaren 
sich nur aus der Ankniipfung an den Gott der Sonne und der Fruchtbar- 
keit.“ Wuttke 3 , S. 81. Von einem interessanten Johannisbaum berichtet 
Boemus Aubanus, S. 271: „Zu dieser Zeit bringen die jungen Burschen in 
die Dorfer ganze Fichten (totas pinos), deren untere Zweige sie entfernen 
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ste heraus, wenn er schreibt: „Durch die positive Mitteilung 
der Wachstumskraft werden zugleich die Damonen des MiB- 
waehses, der Krankheit vertrieben oder vernichtet“ (Baum- 
kultus 522). tlberhaupt gilt ja auf dem ganzen Gebiet des 
Zaubers auch der magische Gegensatz: nicht nur erzeugt Posi- 
tives analogisches Positives, sondern auch analogisches Ent- 
gegengesetztes 1 ). Also schimmert bei der Verbrennung der Ar- 
temisia im Johannisfeuer noch immer der gleiche Urgrund 
durch, den wir in Altindien finden: Die Artemisia muB im Feuer 
verbrannt werden als Verkorperung der Wachstumsmacht, und 
durch die Verbrennung wird die Wachstumsmacht selber und 
mit ihr Pflanzen- und Menschenwelt phonixartig verjiingt 2 ). 

DaB im Abendland die zauberische Macht der Artemisia ge- 
radezu als etwas uralt Heidnisches empfunden wird, scheint aus 
Keinsberg-Duringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 130, her- 
vorzugehen. Unterm 29. Marz berichtet er da: „Geht man riick- 
Iings und in tiefem Schweigen auf eine Stelle zu, wo ein BeifuB 
(Artemisia) steht, so findet man, grabt man die Wurzel aus, in 


unci deren obere sie mit Spiegeln, Glasstiicken and flimmerndem Flitter- 
gold schmiicken. Den Banm stellen sie in die Erde und lassen ihn den 
ganzen Sommer stehen.“ Seb. Frank, Weltbuch, fol. LI a, sagt: „vnd lassen 
den mit grosser mii eingegrabnen baum yrer metzen zu eer den gantzen 

Summer steen.“ Der Maibaum, den der Bursche seinem Schatz zu Eliren 

aufplanzt, ist ja sehr baufig, nicht aber ein solcher zu Johannis, oder ein 
mit Spiegeln gezierter. Im wesentlichen freilich ganz gleich ist das von 
Nork 369 nach Vulpius Berichtete: Bei einem Umzug zu Ehren St. Urbans, 
des Weinheiligen und cbristlichen Erben des Bacchus, war die Hauptperson 
ein rot gekleideter Mann. Der trug einen jungen Fichtenbaum, welcher 

mit Spiegelchen und allerlei Glaskiigelchen behangt war. Obendrein folgte 

ihm eine Frau, die in einem Korb aul dem Riicken Spiegelchen und allerlei 
Glaswaren trug, welche der Heilige teils verkaufte, teils verschenkte. Wegen 
der Segenskraft des Spiegels in Indien siehe meine Altind. Reehtsschr., 
S. 10, und den „Anbang“ zum „Kama“. 

■) Das wird ofters recht eigentiimlich gewendet, wie z. B. in Carakas. 
VI, 23, 17 (vgl. 182): Tierisches Gift ist urdhvabhaga (dem Teil liber der 
Erde angehiirig, nach oben gerichtet), pflanzliches oder Wurzelgift adhobhaga 
(nach unten gerichtet). Daher vernichtet das eine das andere. 

2 ) In Phonizien und Syrien wurde am Jahresende die das Jahr symbcli- 
sierende Palme (soivi£) verbrannt (Nork, Festk. 794; 857; 912). Ob das 
wohl mitgewirkt hat die Sage vom Vogel Phonix herauszubilden oder ob 
sonst ein Zusammenhang besteht? Mit % o :v : * bezeichneten die Griechen 
bekanntlich den von den Agyptern Bennu genannten heiligen Vogel, der 
als die unsterbliche Seele des sterbenden und wieder lebendig werdenden 
Osiris gait. Freilich ist die Sage auch aus dem Osiriskult verstandlich: 
Dieses Gottes Bild wurde ja wie das des Attis verbrannt. Andererseits aber 
ist auch Osiris Baum und Baumgenius. 
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derselben ein schwarzes Wiirmchen, -welches in ein Flaschchen 
getan und sorgfaltig aufbewahrt wird. Nur darf der Besitzer 
des Wiirmchens neun Tage lang nicht beten und ebenso wenig 
sieh waschen, muB auch jeden Tag beim Mittagessen einen 
Bissen Brot unter den Tisch werfen 61 (was ja eine bose Siinde 
wider Gott ist), „sonst wird das Wiirmchen bose und alle Miihe 
ist umsonst. Ist alles ordentlich geschehen, so fangt es am neun- 
ten Tage an zu reden und gewahrt, was der gliickliche Besitzer 
immer verlangen mag. Eine einzige Bedingung wird ihm dabei 
gestellt: er muB das Geld, welches er taglich in Fiille erhalt, 
taglich durchbringen.“ Das wird er schon vermogen, wenn er 
den Geschlechtsdamon, der sich in unserer christlichen Zeit 
wohl in das Wiirmchen verkrochen hat, ungestort wirken laBt. 

Auch die Kohle in Yerbindung mit dem BeifuB und der Jo- 
hannisfeier diirfte den Rest des als Baum verbrannten Vegeta- 
tionsdamons darstellen: „Am Johannistage sollen sich auf alien 
Wiesen, wenn man nachgrabt, Kohlen finden, besonders unter 
BeifuBstauden — Sie schiitzen nach dem Volksglauben ebenso 
wie die Osterfeuerkohlen vor dem Einschlagen des Blitzes und 
auf dem Fruchtboden das Korn vor Wiirmem“ (Handworter- 
buch des deutschen Aberglaubens, Bd. V, Sp. 75.) Auch sind 
die unter dem BeifuB gefundenen Kohlen gut gegen allerlei 
Krankheit und andre t)bel (ib. Sp. 77), an den Hals gehangt 
gegen Fieber und Fallsucht (ib. Sp. 78; Bd. I, Sp. 1009), und 
sie verwandeln sich. wenn man Gliick hat, in Gold (V, Sp. 81 f .) . 
Mit ihnen bestreicht man ein Stuck Vieh, das man zu Markt 
fiihren will, am Tag vorher, dann erhalt es auf 48 Stunden ein 
feistes, stattliches Aussehen (Bd. I, Sp. 1009). In England wer- 
den sie im Liebeszauber gebraucht (ib.). Vgl. Bd. IY, Sp. 742. 
Gesagt wird auch, daB sie zwischen 11 und 12 Uhr des Johannis- 
tags (auch der Johannisnacht) gegraben werden miissen. Sie 
werden von einem schwarzen Hund bewacht (Bd. I, Sp. 1009). 
DaB nun die Holzkohle iiberhaupt zauberkraftig ist, werden wir 
spater behandeln. Hier aber wird doch der BeifuB und sein 
Fest machtig mitwirken. 

DaB die Artemisia eine Verkorperung oder wohl eine urtiim- 
lichere Gestalt des Kama (oder des Wesens, an dessen Stelle 
dieser geriickt ist) bildet, ersehen wir dann auch aus Bhavishya- 
pur. II, 2, 8, 100 f.: Am 14. der lichten Halfte des Madhumasa 
soil man am FuBe des damana 1 ) Kama, den Unverganglichen, 

1 ) Selbstverstandlich muB man damanamule statt madanamule lesen. 
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verehren. Genau wie anderwarts sein Bild unter dem A^oka, 
so wird es also hier unter dem damana aufgestellt, natiirlich 
an Kamas Fest. 

Das ,,gro6e Fest des BeifuB’“ (Damanamahotsava) wird auch 
von Padmapur. Uttarakh. 86 beschrieben. Es findet auch hier 
wie in Nirnayas. II, 1, 40 (aus der Ramarcanacandrika) am 12. 
der lichten Halfte des Caitra statt. Zuerst geht man selber in 
den Garten (drama) und verehrt den damana zusammen mit 
der Rati: „Kamadeva, dir sei Verehrung, der du alle verblen- 
dest. Ich pfliicke dich um Vishnus willen. t)be Mitleid gegen 
mich 1 ) 14 . Der ,,Herr der Gdtter 2 )“ zusammen mit der Rati wird 
aufgestellt und der damanaka verehrend vor ihm niedergelegt. 
Nach den acht Himmelsrichtungen hin geschieht die Verehrung, 
bei jeder Himmelsrichtung mit einem anderen der bekannten 
Namen Kamas, im Norden aber mit der Formel Igvaraya, was 
hier natiirlich ebenfalls eine Bezeichnung des Liebesgottes ist, 
wenigstens urspriinglich. Dann wird der damanaka mit unent- 
hiilstem Korn, Raucherwerk, Betel usw. verehrt und erweist 
man ihm Anbetung (namaskuryat), indem man 108 mal die 
Kamagayatri spricht: Tat Purushdya vidmahe, Kamadevaya 
dhlmahi; / tan no ’ nangah pracodayat. Dann kommt wieder 
eine lange Reihe Gebetsformeln mit namo ’stu Pushpabanaya 
und einer Menge anderer Bezeichnungen des Liebesgottes, dar- 
unter devadeva, jagannatha, sarvablja, aber unter dem aufge- 

1 ) Natiirlich wird das Baumchen gebeten, es inoge nicht libel nehmen 
oder rachen, daB man es abhaue oder abbreche. Ahnliches outers in Alt- 
indien und anderwarts. Der Baum fiir eine Indrastange, fur ein Giitterbild 
von Holz, fiir einen Tempel, ein Haus usw. wir erst gottesdienstlich ver- 
ehrt, ihm vorgeslellt, weshalb er gefallt werde, auch welch herrliches Los 
ihm bevorstehe, alles um seine Einwilligung zu erlangen, die in ihm 
wohnenden Geisterwesen werden gebeten, anderswohin zu ziehen u. dgl. 
mehr. Siehe z. B. Brihats. 43, 16 — 19; 53, 121; 59, 9 — 12; Bhavishyapur. 
I, 131, 22 — 35; Vishnudfcarmott. Ill, 89, 13 — 21; Matsyapur. 257, 2; Schief- 
ner, Petersb. Bulletin, Bd. 23, Sp. 540. Wurde bei den alten Romern ein 
Baum gefallt, dann brachte man ihm erst als Siihnopfer (piaculum) ein 
Schwein dar und sprach ein Gebet, das das im Baum hausende numen 
aDflehte, dem Mann und seiner Familie gniidig zu sein (W. Warde Fowler 
in Hastings, Encyclop. of Rel. & Ethics, Vol. 10, p. 847, col. 1). Wie innig 
fromm und andachtsvoll man friiher in Deutschland den Baum, den man 
abhieb, ja dem man bloB einige Aste nahm, vorher um Verzeihung bat, 
mag man in Wuttke 3 , S. 15 f., nachlesen (vgl. Mannhardt, S. 10 und z. B. 
Sartori, Sitte u Brauch II, 165 — 166 mit Anm. 5, wo Literatur; Frazer, 
Golden Bough 3 II, 18 ff.; 34 ff. Timor fecit deos. 

2 ) Devega, natiirlich urspriinglich Kama, hier in den als Kama aufge- 

faBten Vishnu-Krishna umgekrempelt. 
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propften Beisatz, mit diesen Mantras sei Janardana (d. h. 
Vishnu) zusammen mit der Rati, die doch Kamas Gattin ist, 
zu verehren. Volikommen deutlich springt in die Augen, daB 
in der Vorlage oder doch im urspriinglichen Ritus dieser einzig 
dem Kama und dem damanakn, aller Wahrscheinlichkeit nach 
dem Liebesgott in seiner Gestalt als damanaka, gilt. Davon 
heiBt das Ganze ja sogar hier „das groBe Fest des damanaka 11 *). 

Das also gewonnene Licht hellt wohl auch Agnipur. 80 auf. 
Dies Kapitel behandelt den damanakarohanavidhi (den Ritus 
der Darbringung von Artemisia). Bei diesem Ritus wird der 
damanaka dem (]iva dargebracht oder geweiht. Westlich vom 
Bilde dieses Gottes soil man da die Wurzel opfern, nordlich 
den Stengel, siidlich das abgebrochene Blatt, dstlich die Bliite, 
nordostlich Wurzel und Frucht. Der Ritus fallt gemaB dem 
letzten Qloka in den Monat Caitra, und (Jl. 3 gebietet, am 7. 
oder am 13., gewiB der lichten Halfte, solle ein Mantrakenner 
den Baum ( vriksham ) mit Spriichen verehrend weeken 
( bodhayet )*) und zu ihm sprechen: ,,Du, der du durch Haras 
Gnade entstanden bist 3 ), sei du hier gegenwartig (samnidhi- 
bhava). Zum Behufe segensvollen Werkes (oder: des ^ivawerkes) 

1 ) Auch in £1. 34 f. und in 123, 19 wird als hochverdienstlich empfohlen, 
im Caitra den devega (Vishnu) mit damanaka zu verehren, und sei es auch 
nur ein Bliitenbiischel (manjari), und Padmap. Uttarakh. 86, 32 versichert, 
es bringe sofort Gluck, wenn man Vishnu-Kama Curcuma Zerumbet ( maruka 
— maruka) und damanaka opfere. Der damana bliiht offenbar im Caitra; 
da soli man Vishnu mit seinen Bliiten verehren (Padmapur. Uttarakh. 
89, 2). 

2 ) Vgl. „das Korn aufwecken 44 (Mannhardt 540; 547; Zeitschr. des Ver- 
eines f. Volksk. VII, 362 f), ,,den Sommer wecken 44 (Mannhardt 253), ,,den 
Lenz weeken 44 (540), das „Lerchenwecken 44 (253) und S. 420; 434 f. Die 
letztgenannte Stelle diirfte besonders wichtig sein: In der Umgegend von 
Briangon legt sich am 1. Mai und in HuBland beim Baumfest des Semik 
in der Pfingstzeit ein den Wachstumsgenius darstellender Bursche, bzw. 
ein als solcher verkleidetes Madchen, an den Boden, stellt sich schlafend 
und wird von einem Madchen durch brantlichen KuB geweekt. Ebenso 
fallt beim Pfingstspiel in Thiiringen der „wilde Mann“ wie tot zu Boden, 
wird aber dann wieder zum Leben gebracht, was groBen Jubel auslost 
(Mannhardt 335; vgl. 358). Eine andere alte thiiringische Sitte ist diese: 
Zu Weihnachten geht man in den Garten, riittelt an alien Obstbaumen 
und ruft ihnen zu: „Baumchen, schiaf nicht, Frau Holle kommt“ (j\ork, 
Festkalender, S. 765). Ahnlich das „Grasauslauten“, Sartori III, 168; 171. 
Anm. 3; „das Gras wachsen machen' 4 durch das Lauten, Schellen usw. beim 
Chialanda Marz im Engadin. Muoth im Schweiz. Archiv. f. Volksk. II, 146; 
Hoffmann-Krayer ib. XI, 239. 

3 ) Wie wir sehen werden, ist diese Gnade Haras dessen iiber Kama 
ausgesproebener Fluch. 
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bist du auf (Jivas Befebl herzubringen“ ( givakaryam samuddigya 
netavyo ’si Qivajnaya). Der Anfang des Kapitels nun lautet. 
Harakopat pura jato bhairavo damitah surah. Tenatha gapto 
vitapo bhaveti Tripurarina. / Prasanneneritam cedam: „Pujayi- 
shyanti ye narah. // paripurnarn phalarn tesham; anyatha na 
bhavishyati.“ Ohne weiteres ist klar, daB man statt des sinn- 
losen damitah surah mindestens Damano ’surah setzen miiBte. 
Aber meines Wissens ware dies ohne Beispiel: Der Gott laBt 
aus seinem Zorn einen schrecklichen Asura hervorgehen und 
verflucht ihn dann, eine Pflanze zu werden! Angeredet wird 
in diesem wie in den benachbarten Kapiteln der Gott Skanda. 
Ich lese also: Harakopat pura jato bhasma vai Madanah, sura. 
So bekamen wir: ,,Infolge von Haras Zorn wurde einst Kama 
zu Ascbe verwandelt, o Gott. Darauf wurde er vom Dreiburgen- 
feind verflucht: ,Werde du ein Busch (oder: der Busch)/ Wieder 
gnadig gestimmt, sprach Qiva dies: ,Die Menschen, die ihn ver- 
ehren werden, denen wird vollkommener Erfolg werden, anders 
aber nicht.‘ “ Kama war durch Qivas Zomfeuer gestorben. Ge- 
storbene aber miissen in eine neue Verkorperung eingehen. 
Ygl. die Bitte der Durga in der bereits mitgeteilten Legende 
von Bhavishyottarap. 135. <^ivas Wut iiber den frechen Kama 
ist nun so groB, daB er ihn zu der ja als sehr niedrig betrach- 
teten Wiedergeburt als Pflanze verflucht, wahrend er ihm in 
Bhavishyottarap. 135 die Neuverkorperung ganz versagt. Der 
„Baum“ oder ,,Busch“ kann nach dem Zusammenhang nur der 
damanaka sein. Auch aus Nirnayas. II, 1, 41 haben wir ja eben 
vemommen, daB der damanaka aus der Asche des von (Jiva 
verbrannten Kama entstanden sei. 

Vielleicht ist meine Textanderung nun verkehrt : ). Zu- 


1 ) Von der Bibliothek der India Office wird mir freilich mitgeteilt, 
daB in der Agnipur.-Ausg. der Bibliotheca Indica, in der Calcuttaer Ausg. 
von 1907 und in einer Teleguausg. von 1880 das von mir Emandierte ge- 
rade so lautet wie in der von mir benntzten Anandasrama-Ausgabe. DaB 
der Text aber trotzdem korrupt ist, versteht sich von selber. Die Ver- 
flucbung, Baum oder andere Pflanze zu werden, trifft auch sonst nicht 
etwa nur eine Urvagi und abnliches Volk, sondern sogar die grbBten Gotter. 
So storen einmal die Gotter den £iva und die Parvati in ihrer allzulang 
ausgedehnten Wollustumarmung, indem sie den Feuergott in Gestalt ernes 
Bettelbrahmanen (vgl. z. B. Matsyapur. 158, 20 ff.; Skandapur. II, Vai S ak- 
hamab. 9, 53 ff.) zu dem Paar hineinsenden. Wie gewohnlich in dieser und 
ahnlichen Geschicbten, ist es die Gottin, die deshalb in Wut gerat; auf 
ihren Fluch wird Brahma zum Baum palaqa, Vishnu zum aqvattha, Qiva 
zum vata, Indra zur vajri. Padmapur. Uttarakh. 117, 22 ff.; Sanatkumaras., 
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sammengehalten aber mit den von mir vorgefiihrten anderen 
Textstellen ergibt auch Agnipur. 80, daB der damanaka eine 
Form Kamas ist. Das Gleiche geht hervor aus Bhavishyottara- 
pur. 133. Da ist Yudhishthira gerade so verwundert wie Frazer 
und fragt: „Warum werden von den Menschen Himmelsfiirsten 
( nakanayakdh ) mit (der Pflanze) damanaka verehrt, indem sie 
die von Bienenschwarmen gesogenen Bliiten, die zarten (also 
wohl: die viel duftigeren), beiseite lassen?“ Krishna erwidert: 
,,In friiheren Zeiten erwuchs auf dem Berg Mandara, dem Sitz 
der Gotter, der Baum (taru) damanaka, reich an Duft, gesogen 
von Bienenschwarmen 1 ). Als die Gotterfrauen seinen Duft ro- 
chen, den sie nicht hatten riechen sollen, verfielen sie in Liebes- 
tollheit und sangen und lachten. Sogar die Rishi lieBen ihre 
BuBwerke im Stich, liefen dahin, ihrem Heim zu, und hatten 
keine Lust mehr zum Studium des Veda, noch auch zur Geistes- 
versenkung. Die Seele der Frauen, die in stolzem Eifersuchts- 
zorn dem Geliebten wegen seiner Verfehlung aufs auBerste ent- 
fremdet war, versohnte sich wieder mit ihm durch diesen Duft. 
Als Brahma nun sah, wie die Welt durch den Duft in Wirrsal 
geriet, sprach er voll Zorn: „Du hist ja doch von mir als da- 
manaka („Bandiger“) geschaffen, um die Welt zu bandigen 
(jatas tvarn lokadamanan nunam damanako maya). Weshalb 
machst du sie nun taumeln? Das schickt sich nicht fur dich.“ 
Auf diese und weitere weise Reden des Weltenmagisters ent- 
gegnete der damanaka : „Aus meiner mannlichen Art heraus 3 ) 
kommt mein Beginnen, nicht aus Zorn oder um eines Zweckes 
willen. Es ist einfach mein eigenes Wesen, wie du es geschaffen 
hast. Wenn du den Fluch iiber mich verhangst, was soli ich da 
machen? (Doch) das ist nicht recht gegen den sich Verfehlen- 
den.“ Brahma muB das zugestehen und spricht: „Im Friihling, 
wenn das Bauemland 3 ) goldrot ist von den Mangobliitenbii- 

Karttikam. 4. Nur diese zweite Quelle laBt Indra zur vajri , einer mir un- 
bekannten Pflanze, werden, die Banmgestalt der drei anderen Gotter aber 
finden wir auch sonst ofters in verschiedenen Puranas. Vielleicht sollten 
wir uns merken, daB die zwei erotischen Genien Qiva und Vishnu als 
Ficusarten erscheinen. Priapos wurde ofters aus Feigenbolz gemacht. Bot- 
ticher, Baumkultus d. Hellenen 439. Von des Feigenbaumes Zauberkraft ib. 
438 — 440. 

2 ) Statt gandhadhari kulalidho lese ich gandhadhyalikulalidho. 

2 ) Purushad evam drabdham. Mir ware pauruskad verstandlicher. HeiBt 
es vielleicht: iV Aus dem Individuum heraus? 44 Die „mannliche Geschlechts- 
kraft 44 schiene gut zu passen. 

3 ) In sahakarotthamahjarlpihjare jane fasse ich jana = janapada. Jana * 
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scheln, wenn der Wald in der Herrlichkeit der A§okabliiten 
prangt, und von den Kokilamannehen in Wirrsal gebracht wird, 
in dieser Zeit wirst du in losem Spiel diesen ganzen e i n e n 
Tag lang, der dafiir als heilvoll bestimmt ist, den FuB auf den 
Kopf der Gotterfiirsten setzten 1 ). Die Menschen, die dich Got- 
tern darbringen werden (ye tvarn aropayishyanti . . . suranarn ), 
hingegeben dem Spenden und der Ehrung, die werden immer- 
fort gliicklich sein. Immerfort dem (Jiva erwiinscht, heilig, Boses 
und Gefahr beseitigend, wird Beriihmtbeit erlangen der vier- 
zehnte, nach dem damanaka benannte Tag im Monat Caitra“ 
(prasiddhim yasyati Madhau Damanakhya caturdaci ) . 

Wir sehen also, der BeifuB ist auch bier ganz der Liebesgott: 
taumeln macht er die Menschen ( jagad ghurnase , wie von Kama 
in Bhavishyottarapur. 135, 17: etena bljabhutena jagad ghur- 
nayate ’khilam), die Frauen versetzt er in briinstige Tollheit, 
sogar die Heiligen treibt er von ihrem asketischen Werke weg, 
nach Hause, in die Liebesarme ihrer Frauen, und das Weib, das 
nie mehr ihrem ungetreuen Liebsten gut werden wollte, zwingt 
er dazu, diesem wieder um den Hals zu fallen, alles,. wie wir es 
wer weiB wie oft von Kamas Walten lesen, besonders wenn 
obendrein der Friihling seinen Zauber iibt. Kama und Friihling 
sind in der altindischen Dichtung unzertrennliche Freunde, wie 
in der urtiimlichen Anschauung Wachstumskraft oder Wachs- 
tumsgeist und Wachstumszeit das Gleiche bedeuten, und auch 
daher Friihlingsfest und Fest des Liebesgottes oft ein und das- 
selbe, ein und dasselbe auch der Agokabaum und Kama, ja, ein 
und dasselbe — und dies wohl die altere Anschauung — die 
Artemisiapflanze und Kama. 

Da die Artemisia nun der Liebesgott selber ist, so werden wir 
uns nicht wundern, wenn Bhavishyott. 90, 36 c — 37 b erklart: 
.,IBt der Mann die Frucht des damana, dann wird er alle Welt 
mit derselben Tollheit erfiillen wie der damana “, d. h. also vor 
allem: die Menschen, besonders die Weiber, rasend in ihn ver- 
liebt machen. Yon dem „,Kasteiungsritus des Dreizebnten zu 
Ehren des Liebesgottes“, der sich durch zwolf Monate hindurch 


pada heiBt ja das Bauernland oft bei Kautilya und erscheint auch ander- 
warts. Es bezeichnet dann hier das Dorf (grama) im Gegensatz zum Wald. 

' ) Der Text lautet: Tasmin kale suregandm giramsy akratnya lilayd I 
sthasyasi tam dinam caikam yad yasya vihitam hitam. Soli man lesen: 
y an mayd vihitam hitam, den ich dir als heilvoll gesetzt habe? Oder y at 
tava? Oder: y at tasya? Doch geht trotz der Harte wohl auch der Text: 
„Wofiir welcher“ usw., d. h. wofiir dieser. 
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erstreckt und in deren letztem als Kronung des ganzen heiligen 
Werkes die Frucht der Artemisia verzehrt wird, haben wir 
schon gehort (S. 40). 

Beide der Acoka und der BeifuB als Verkorperung Kamas 
finden wir in einem ofters erscheinenden Qloka. Er lautet in 
Garudapur. 137, 1: Kamadevatrayodacyam pujyo damanaka- 
dibhih / Ratipritisamayukto hy acokamanibhiishitah. / Obschon 
auch andere Ausgaben ebenso lesen, muB es doch heiBen: Kdma- 
devas trayodagyam. Diese Besserung fand ich dann bestatigt 
durch das Devipur. (zit. in Heat. II 2, p. 454 und III 2, p. 891). 
Da lautet aber der 2. Pada: pujaniyo yathavidhi. Yathavidhi 
bedeutet nach dem Kapitel selber vor allem: damanakaih, 
denn es handelt von damanakapujavidhi, bzw. (in III 2) vom 
damanakaropanakala ), Dabei soil Kamas Bild „mit den fiinf 
Pfeilen usw. auf einen Krug oder auf weiBes Tuch gemalt 
w r erden“. Im ()loka selber ist jedenfalls an eine Figur gedacht; 
der (Jloka besagt ja: „Am 13. soli Kama mit Artemisia usw. ver- 
ehrt werden, von Rati und Priti begleitet, mit einem Acoka- 
amulett^geschmiickt“ (vgl. Kama, S. 41 f.). 


Kamas Fest im Kuttanimatam. 

Taumeln und toll macht die Menscben diese Pflanze und der 
Liebesgott. Wie ausgelassen und unziichtig sein Fest in Altin- 
dien gefeiert wurde, haben wir schon aus dem ersten Akt des 
Dramas Ratnavall ersehen. Noch deutlicher wird dies durch 
Kuttanimatam 886 ff. (864 ff. in der Ausgabe der Kavyamala). 
Damodaraguptas Mundstiick: die alte Kupplerin erzahlt da, wde 
Bajaderen in Benares vor einem Prinzen den ersten Akt der 
Ratnavall auffiihren. Der kaschmirische Dichter folgt wesent- 
lich treu dem Drama, laBt aber besonders bei der Beschreibung 
des Festiibermuts, den der Konig von seinem Palaste aus be- 
trachtet, auch viel Eigenes einflieBen, sodaB sich eine moglichst 
wortliche Wiedergabe reichlich lohnt. „Nun trat der Menschen- 
beherrscher auf, oben auf seinem SchloB, mit seinem Kame- 
raden, indem er die Festfreude beschaute, im Herzen erfreut 
iiber die Vollkommenheit seines Glucks. Indem er, von Verwun- 
derung hingerissen, seine weitgeoffneten Augen von da hinaus- 
schweifen lieB und wahrend die Volksflut tanzte, sprach er: 
, Freund, schau! Schau doch! Gleicb ist Kind, Jiingling und 
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Greis, gleich das Gebaren der wohlbehiiteten und der unbehii- 
teten jungen Frauen, niemand achtet darauf, was man sagen 
und was man nicht sagen darf — voll GenuB der hoch empor- 
gewachsenen Freude vergniigen sich die Menscben. Einen Alten, 
der von Holipulver rot gefarbt ist (pishtatakapifijaritam ) , der 
eine prachtige, hochscbwellende Kranzzier von verschiedenar- 
tigen Blumen tragt, von dessen durch die heftige Anstrengung 
seiner Glieder hervorgestoBenen Atem das Holipulver umher- 
gestreut wird 1 ), der die Arme hoch empor gereckt hat, indem 
er mit den Handflachen den dem Schall der Instrumente beige- 
sellten Takt schlagt, dazu drauf los tanzt und, obschon er wieder- 
holt strauchelt, doch seine Spannkraft und seine Geschicklich- 
keit zur Schau stellt, den umschlingt in wildem Ungestiim und 
unter der Gewalt des Rausches eine junge Schdne, indem sie 
dazu singt: 

,Ware doch immer Friihlingszeit, 

Wo mein Lieh zur Umarmung mir dienend bereit ! 4 

Mit Wasser aus einer Spritze von einem jungen Weibe getrof- 
fen, das sich ohne Ermiidung damit vergniigt, halt ein junger 
Mann erfreuter Seele sich selber fur einen Frauenliebling. Wer 
sollte die Wasserflut von unanstandigen Reden, die jetzt, wo 
durch die Gelegenheit des Festes der Damm der Scheu zerbro- 
chen ist, vom Mund der Frauen aus gutem Hause hervorkommt, 
in ihrem Strome hemmen! Bei den dem tandelnden Spiele hin- 
gegebenen Frauen, deren Reden sich mit dem Gleichen (d. h. 
alle mit erotischen Dingen) beschaftigen, laBt nur das Netz der 
Gesichtshiille (d. h. der Schleier) erkennen. ob es solche von 
vornehinem oder von niedrigem Stande sind 2 ).“ 


Oder nach der anderen Lesart: ,.von dessen Atem die Worte seines 
Liedes durcheinander gewirrt werden.“ 

2 ) Oder: „ehrliche oder unehrliche (d. h. offentliche) Frauen sind 1 ’ 
(ary a und anarya). Ahnlich lauten Schilderungen der Holi aus neuerer Zeit. 
So z. B. schreibt Growse in Mathura 2 , p. 91: There was a great deal of 
singing of a very vociferous and probably also a very licentious character; 
but my ears were not offended, for in the general din it was impossible 
to distinguish a single word. Handfuls of red powder (ablr) mixed with 
tiny particles of glistening talc were thrown about, up to the balconies 
above and down on the heads of the people below, and seen trough this 
atmosphere of coloured cloud, the frantic gestures of the throng, their 
white clothes and faces all stained with red and yellow patches, and the 
great timbrels with bunches of peacocks' feathers, artificial flowers and 
tinsel stars stuck in their rim, borne above the players heads and now 


54 



Darauf kommen zwei Dienerinnen die des Konigs Gemahlin 
gesandt hat, ihn zu ihrer Verehrung Kamas einzuladen, geben 
aber zuerst einen leidenschaftlichen Tanz zum Besten, und zwar 
stellen sie dabei durch ibre Bewegung Lotosblumen dar, die in 
einem Gewasser hin und her scbwanken. Zur Wiedergabe der 
Wasserwellen dient ihnen als einziges Mittel der Fransensaum 
ihres Gewandfahnchens. Diese Tanzauffiihrung ist belehrend 
und sehr am Platz: wir haben hier eine Art magischen Ritus zur 
Erzeugung des fur die Fruchtbarkeit so notigen Regens oder 
doch der wachstumgebarenden Wasser, vollig im Einklang mit 
den vielen schon gestreiften europaischen und indischen Brau- 
chen, die in Yerbindung stehen mit dem Fruchtbarkeits- und 
Wachstumsgenien und -riten. Eine besonders merkwiirdige Ent- 
sprechung bildet der Pfingstl Niederbayerns, von dem Friedr. 


and again tossed up high in the air, combinded to form a curious and 
picturesque spectacle. 

Von den Upper Provinces sagt Bose, The Hindoos as They Are 2 , p. 160: 
Every brothel, every toddykhannah, every grog shop is crowded with custo- 
mers from early morn to dewy eve, and later on. An almost incessant 
volume of polluted and polluting cries rises to the skies from these dens 

of sin The endless chanting of obscene songs, the discordant notes 

of the inebriated singers almost tearing their throats in excessive voci- 
ferations, the harsh din of music, their frightful gesticulations and con- 
tortions of the body, their franctic dance, their dithyrambic fanaticism 
in which every sense of decorum is lost, their horrid looks rendered tenfold 
more horrid by reason of their smearing their bodies with red powder . . . 
and their reeling posture and bestial intoxication all show how „the fools 
make a mock of sin“. Der ja christliche und sehr moralische Bose bezieht 
sich auf Sprichw. 14, 9. 

Aus Omans eben angefiihrter Schilderung der Holi in Lahore hier nur 
der Anfang: It was the season of the vernal equinox (diese Zeitangabe 
auch bei Gupte, p. 88). Since early morning all the streets of Lahore had 
been astir, presenting a peculiarly bacchanalian appearance. Hundreds and 
hundreds of men and women were moving about in garments besmirched 
with wet daubs of pink or yellow colour; their faces often disfigured with 
patches of red or purple powder. Rude fun, a sort of dishevelled gaiety, 
prevailed on all sides, accompanied with laughter and foul words, not 
seriously meant to hurt, nor apperently giving much offence, though couched 
in terms of quite primitive indecency. And this had been the pre- 
vailing condition of the streets and lanes of the city for several consecu- 
tive days. Dies also vor dem Glanzpunkt: dem toll unziichtigen Karnevals- 
umzug, dem in der Hauptsache Omans Beschreibung gewidmet ist. Derselbe 
berichtet in Indian Life, S. 100, daB die Frauen geachteter Familien bei 
Hindufesten auf den StraBen unziichtige Lieder singen und daB die Khattris 
von Lahore beschlossen, jedes Mitglied ihrer Kaste zu bestrafen, dessen 
Gattin sich so gehen lasse. 
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Panzer, Bayerische Sagen und Gebrauche, 235; 261 und nacb 
ihm Mannhardt, S. 320 f. und Frazers Golden Bough 3 IV, p. 206 
bis 207 berichtet: Der ganz in Laub gehiillte den Wachstums- 
geist oder Pflanzengenius darstellende Knabe trug eine sehr 
bohe, spitzig zulaufende, auf den Schultern ruhende Kappe, die 
aus Wasserblumen und deren langen Stengeln gemacht 
war. Obendrein noch begossen ihn die Leute auf seinem Zug, 
soviel sie vermochten, mit Wasser, sod all also bei ihm die Z u- 
schauer das Gewasser fiir seine Wasserpflanzen lieferten 1 ). 
Je reichhaltiger diese Taufe, desto groBer der Jubel, etwa wie 
bei den Khonds die Freude desto machtiger wird, je mehr Tra- 
nen der gemarterte Meriah vergieBt (Edgar Thurston, Omens 
und Superstitions of Southern India 203; Frazer in One, 
p. 436 f.); in beiden Fallen verkiindet, ja erzeugt die Fiille des 
NaB auch die Fiille des Regens 2 ). Ja noch mehr: zum SchluB 
wurde der Pfingstl, dieser Wasserpflanzenmimus, in den Bach 
hineingefiihrt und ihm „der Kopf abgehauen“ (Vgl. Sartori III, 
203, Anm. 37). Wir diirfen uns gewiB hinzudenken, daB in Ur- 
zeiten das die Pflanzentriebkraft und spater den Pflanzengenius 


1 ) Ahnlich ist der Regenzauber bei den 'Wallachen in Ungarn, von dem 
Arthur Schott im „Ausland' 4 1847, Nr. 52, erzahlt (s. Nork, Festkalender 
1019). Vgl. Frazer in One, p. 67 f.; 69 f. (Frauen, Miidchen, Knaben, na- 
mentlich nackt, in Gras, Blumen usw. gekleidet und mit Wasser begossen, 
Regen zu erzaubern; Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 134, Zus. zu S. 96 (in 
ruinanischem Regenzauber nackte Zigeunerinnen mit Laubwerk umwunden 
und von der Bevolkerung mit Wasser begossen). — Auch die Isis ist auf 
agyptischen Bildwerken ganz in Lotosstengel eingehiillt (Creuzer, Sym- 
bolik I, 323, zit. von Panzer 1. c. 377). 

2 ) Eine Parallele zu den Tranen des Meriah erscheint in Graubiinden. 

Domdekan Chr. Caminada berichtet in seinem Vortrag ..Wasserkultus in 
Ratien“: „Bei einem Volksbrauch von Mittefasten, welcher den Namen 
..resgiar la veglia“ tragt, sagten die Kinder mit aus Holzscheiten gefertigten 
Sagen die Alte bis aufs Blut. Als , Alte funktionierten die grobern Sciiul- 
madchen. Das Volk behauptet nun, je griindlicher die Alte zersagt, also 
je mehr sie bluten miisse, desto fruchtbarer werde das Jahr sein“ (60. Jah- 
resbericht der Histor.-Antiquar. Gesellsch. von Graubiinden, S. 15 — 16). 
Vgl. Hoffmann-Krayer im Schweiz. Arch. f. Volksk. XI, 239; Frazer, Golden 
Bough 3 , Bd. IV, S. 240 — 245: Nilsson, Die volkstiiml. Feste des jahres 30. 
„Die Alte" als Name der Vegetations- oder Korngenie ist bekannt, und 
wie Frazer dartut, verkorperte auch der oder die Meriah eine Fruchtbar- 
keitsgottin. Im alten Mexiko wurden Kinder geopfert, um Regen zu be- 
kommen. Je mehr sie dabei weinten, desto mehr Regen gab es. Otto Stoll, 
Das Geschlechtsleben in der Volkerpsychologie (1908), S. 321; J. M. Robert- 
son, Pagan Christs 2 p. 239; vgl. Frazer in One, p. 65 f.; Frazer 3 VIII, 
9 10; 1. Kon. 18, 28 (in einer Diirre ritzen sich die Baalspfaffen blutig). 
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darstellende Menschenopfer wirklich gekopft wurde, entspre- 
chend der Totung des Meriah, der Abschlachtung der Gottheits- 
reprasentanten im alten Mexiko, der altklassischen Opferung 
schwangerer Frauen zum Besten der Korn- und Erdgottheiten 
usw., und daB dann wilde Jubelrufe erschallten, wenn sein Blut 
als Yorbote, ja als Erzeuger von Regenstromen recht reichlich 
floB. Aus dem neueren Europa sei nur etwa an das Kdpfen des 
Frosches und des „Konigs“ in Bohmen erinnert (Reinsberg- 
Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 262 — 270). 

Im Kuttanimatam kommt nun noch der Tanz, der Erzeuger 
vielgestaltiger Fruchtbarkeit, hinzu, vielleicht auch hier, wie be- 
sonders bei Indianern, an sich schon ein Regen- und Fruchtbar- 
keitszauber *). Bei der Mahavratafeier tanzen acht Sklavenmad- 
chen mit wassergefiillten Kriigen auf dem Kopf dreimal um die 
Marjaliyahiitte (rechts vom Altar) und singen ein Liedchen mit 
Freudenausrufen. Dann gieBen sie die Kriige aus und gehen. 


') In der altindischen Literatur horen wir z. B., daB Tanz den ange- 
pflanzten Baumen Blttten und Frucht erzenge. Bhavishyapur. II, 1, 10, 61. 
Vgl. Winternitz-Festschrift 62, Anm. 1; Frazer in One, p. 28; 118; 137; 
Friedr. S. Krauss, Sitte u. Brauch der Siidslaven 450; F. E. knuchel. Die 
Umwandelung in Knit, Magie u. Rechtsbrauch 21 (bei den Bulgaren fiibrt 
die junge Frau uach dem ersten Beilager und nach ein paar anderen Riten 
mit anderen dreimal einen Reigen um einen Apfelbaum aul); Sartori, Sitte 
u. Brauch 1, 108 u. Anm. 22; II, 119; Knuchel 1. c. 91—92. Und zwar ge- 
schieht die Umtanzung der Baume sowohl um deren Fruchtbarkeit, wie 
die der Menschen zu bewirken und um Regen zu erzeugen, genau wie die 
Umtanzung von Brunnen (Knuchel 90), Kirchen (94 f.), Steinen (ib. 57) 
und namentlich von Festfeuem und Maibaumen (auch in Indien, Afrika 
usw.). Weiber oder nackte Madchen umtanzen das Flachsfeld, damit der 
Flachs recht hoch werde. U. Jahn, Die deutsch. Opfergebrauche usw. 114; 
Knuchel 77. Tanzen erregt ja die Kraft, namentlich die geschleclitlicbe und 
wohl schon deshalb die religiose. Wie der Ritus, daB die altindische Braut 
auf einen Stein tritt, urspriinglich ihr gewiB Fruchtbarkeit verleihen soli 
(vgl. aber auch Frazer 3 I, 160 ff.) — auch Indien ist wie Palastina und 
Europa ein Land heiliger Steine — , so tanzen in Frankreich, wo sich viel 
Fruchtbarkeitsbrauche an die heiligen Steine kniipfen, Frauen mit aller- 
hand obszonen Gebarden um heilige Steine (Knuchel 27; 37; 57). Eheleute, 
die keine Kinder bekamen, gingen nicht weit von Carnac zur Zeit des ja 
besonders fruchtbarkeitskraftigen Yollmondes zu einem Menhir, dort ent- 
kleideten sie sich, dann verfolgte der Mann das Weib so lange um den 
Stein, bis sie sich ihm ergab (Knuchel 57 f.). So verfolgen ja die Tiere, 
namentlich die Vogel, einander vor der Begattung, gewiB um die Ge- 
schlechtskraft zu steigem. Wegen der Steine im Sexualkult vgl. Riitimeyer, 
Schweiz. Arch. f. Volksk. 180 — 186; Caminada, Steinkultus in Ratien 1. c. 
22 — 24; Hastings, ERE. (d. h. Encyclopedia of Relegion and Ethics) III, 
78, Sp. 1; 182, Sp. 2; 186, Sp. 1. 
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S. z. B. Apast.-()rautas. XXI, 18, 5; 7; 19, 18 — 20, 5. Ebenfalls 
beim Altar findet da in einem umhiillten Raum rituelle Begat- 
tung statt, und zwar ausdriicklich um allgemeine Fruchtbarkeit 
der Menschen zu bewirken (ib. XXI, 17, 19; 19, 6; Taitt.-Samh. 
VII, 5, 9, 4: Jaim.-Brahm. II, 404). 

Wir sehen ferner im Kuttanimatam, daB nicht nur die Lust- 
dirnen und andre Weiber von geringer Achtung sich schranken- 
los der Ungebundenheit des Gescblechtsfestes hingeben, son- 
dern daB die Frauen aus guter Familie mit jenen an unziichti- 
gem Tun und Reden wetteifern. Zwar auch hier bleibt die aller- 
vornehmste Weiblichkeit dem tolien Treiben in den StraBen 
und sonst im Freien fern. Aber in Kathasaritsagara 10, 83—90 
findet beim Madhumahotsava in Ujjayini eine y atra im Park 
(upavana) statt, und dabei bekommt der Held der Erzahlung die 
Kdnigstochter Mrigankavati zu Gesicht und verlieben sich die 
zwei ineinander. Ob freilich yatra hier eine Prozession bedeu- 
tet, diirfte wegen des Parks zweifelhaft und nur ein ,,Fest“, ein 
„Festgetriebe“ gemeint sein. Die Bedeutung utsava hat das 
Wort ja ebenfalls. Trotzdem aber diirfen wir die unter den 
Indern zu alien Zeiten beliebtien und bei den hier behandelten 
Festen ja auch im Europa alterer und neuerer Zeit gewohn- 
lichen Umziige auch fiir den altindischen Madanotsava voraus- 
setzen. Im wesentlichen gleieh ist ja der von L. v. Schroder mit 
genialen Blick schon aus dem Rigveda herausgelesene phallische 
Umzug (Mysterium und Mimus im Rigveda, S. 408 ff.). In unserer 
Zeit waren sie nach Crooke, S. 72, bei Holifeiern „practically 
confined to Western and Central India 11 . Die dort von ihm be- 
schriebenen muten meist recht burlesk an, was jedoch mit auBer- 
indischen Entsprechungen wieder gut zusammenstimmt. Teils 
ist die Hauptperson da ein hanswurstiger „Kbnig“ mit cinem 
Gefolge betrunkener, halbnackter Manner und Weiber, teils ein 
herumgetragener oder ein reitender „Brautigam“. Den letztge- 
nannten finden wir auch bei Oman, dem wir die beste mir be- 
kannte Beschreibung eines Holiumzuges verdanken: „Imme- 
diately behind the musicians was a young fellow on horseback 
dressed up as a bridegroom, attended by rowdy companions, 
who sang, or rather shouted lustily, rhymes of flagrant inde- 
cency. As they sang and gesticulated in corybantic style, they 
addressed themselves pointedly to the occupants of windows 
and balconies, aiming at them their ribald shafts of buffoonery 
and coarse indecencies too gross for reproduction or descrip- 
tion. In the wake of the bridegroom followed a small litter 
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behind whose flapping screens the bride was supposed to be 
concealed. 11 Dahinter rollte ein groBer Wagen mit den schon 
genannten Holiwasserzubem schwerfallig dahin. Dann kam ein 
hiibscher junger Bursche mit vier oder fiinf offentlichen Dir- 
nen — Krishna und die in ihn verliebten Hirtinnen. Zwei Mimen 
stellten im StraBenkot eine kraB unziichtige Szene dar 1 ). Fer- 
ner erschienen in der Prozession Mahadeva oder Civa mit seiner 
Gattin Parvatl, Ganeca, die Gotter des Berges Meru mit Heta- 
ren, die jedenfalls Apsaras darstellen sollten, und mit Musikan- 
ten, wohl den Gandharvas, ein Sadhu oder Asket mit seinen 
Schiilem, der den Hanswurst machte, eine hiibsche Sangerin, 
die auf den Schultern von vier Mannern getragen wurde und in 
schonem Sopran sang, u. dgl. mehr. Vier Stunden lang zog 
dieser Karnevalstrom dahin, mit immer neuen Wiederholungen 
der gleichen Art Personen, Darstellungen und Schweinereien, 
alles mit wolliistigem Behagen verschlungen von den gedrangten 
Zuschauem und Zuschauerinnen jedes Alters und aller Kasten 
(Brahmans, Theists and Muslims of India [1907] 1. c.). 


Kama und die Mangobliite. 

Die konigliche Hauptgemahlin Yasavadatta nun verehrt auch 
bei Damodaragupta den Kama in der vom Drama angegebenen 
Weise. Unterdessen schaut in beiden Werken die Prinzessin von 
Simhala, als solcbe aber am Hofe nicht erkannt, im Versteck 
hinter einem Sinduvarabaum zu, um zu sehen, ob hier die Sacbe 
ebenso gemacht werde, wie von den Haremsfrauen ihres Vaters, 
und allem Anschein nach ist dies der Fall. Auch sie hat nun 
Blumen gepfliickt, und sie wirft diese als Weihegabe fur den 
Liebesgott bin. Sie macht es also wie am Anfang des 6. Aktes 
der ^lakuntala die Dienerin, die eine Mangoknospe abpfliickt 
und sie hinwirft als Opferspende an Kama 2 ), dessen offenbar 


x ) Von einer bei einer Prozession vor allem Volk, und zwar zu dessen 
unbandigem Ergotzen koitierenden weiblicben und mannlichen Gottheit 
berichtet Dubois-Beauchamp, Hindu Manners, Customs and Ceremonies 3 , 
S. 595 f. Die zwei Gotterbilder wurden durch einen Mechanismus wahrend 
der ganzen Dauer der Festprozession zu den betreffenden Bewegungen 
gebracht. 

2 ) Kshipati in Bohtlinks Ausgabe. Capeller, der nach der kiirzeren Text- 
form iibersetzt, sagt: „wirft sie in die Hohe“. Einer meiner Sohne muBte 
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auch bier hochwichtiges Fest jetzt begangen werden sollte. Hier 
aber bat der von Schmerz und Reue iiber die VerstoBung seiner 
Gattin niedergedriickte Konig die Feier verboten. Die Dienerin 
spricht dabei: 

„Dich, Mangoknopf, hab icb zugewandt 
Dem Kama, der jetzt seinen Bogen gespannt. 

Dein Ziel sei’n die jungen Frauen Verreister, 

Und sei du als Pfeil aller fiinfe Meister.“ 

Auch in der 7. Strophe des gleichen Aufzugs (Bohtlingks 
Ausg., S. 81) erscheint die Mangoknospe als gewaltigster Pfeil 
des Liebesgottes. Ein Mangobliitenbiischel ist nach Matsyapur. 
154, 243 f. des Kama Pfeil Mohana „der Verwirrer“, ein Mango- 
schoBIing nach 208 sein GeschoB. Als £iva mit dem durch 
seinen Zorn iiber Kama hervorgebrochenen dritten Auge ihn 
verbrannt hatte, wollte die Lohe dieses Auges die ganze Welt 
verbrennen. Da verteilte Civa dies Feuer auf die Mangobliite. 
den Friihling, den Mond, auf andere Blumen, die Bienen und 
die Kokilaschnabel. Der vom innen und auBen verwundeten 
(]iva (mit Feuer) durchgliihte Pfeil des Liebesgottes, in zart- 
licher Liebe entziindet, fahrt ins Innere voll grausamen Feuers 
und erschiittert die verschiedenartigsten Leute; seine iippige 
Wirksamkeit ( vijrimbhitam ) ist schwer abzuwehren. Matsyapur. 
154, 247 ff. Die Mangobliite ist z. B. auch laut Vishnudharmott. 
I, 132, 4 des Liebesgottes Pfeil, ihr Saft entflammt nach I, 129, 
11 die gescblechtliche Leidenschaft (ist madanadipana). Vom 
Verzehren der Mangobliite ( cutakusumapraccina) werden wir 
spater noch einmal horen. Am 15. der hellen Halfte des Caitra 
(Nirnayas. II, 12, 12, SchluB) oder am ,.groBen Fest des Kama 44 
SSud., p. 22) oder am Holikafest am Yollmondstag des Phalguna 
(Bhavishyott. 132, 43 ff. = Heat. II 2, p. 189) wird die Bliite 
des Mango zusammen mit Sandel verzebrt und gesprochen: 
„Den ersten Boten des Friihbngs, deine Bliite, o Mango, trinke 


als Dreijahriger etwa ein Jahr lang drauBen auf dem Balkon im Freien 
schlafen und essen. Da pflegte er etwas vou seinen Speisen, von Zucker- 
werk u. dgl. mehr in die Luft emporzuwerfen, ..fiir den lieben Gotf‘. Vel. 
das daglvahana bei Underhill, S. 68 (dem Aeumonde wird als Opfer Faden 
vom Gewand zugeworfen). Totenseelenspenden werden in die Luft empor- 
geworfen in Heat. Ilf 1, p. Io08; 1509; 1574. Besonders nabe dem empor- 
geworfenen Mangobliitenopfer an Kama steht die Sitte im Kanton Zurich, 
daB man die drei ersten Kdrner beim Saen in die Luft emporwirft oder 
emporwarf fiir die „Chornmueter“. Schweiz. Archiv f. Volkskunde XI, 262. 
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ich heute zum Zustandekommen aller Wiinsche.“ Auch das 
Trinken der Mangobliiten ist wie das der Agokabliiten und das 
Essen der Frucht der Artemisia eine Art Theophagie des Kama, 
auch die Mangobliite eine Art Verkorperung von ihm. 

Die Farbe der Mangobliite ist Rot dem Schwarz gesellt (Qigu- 
palav. II, 19), also Glut und Rauch des Liebesfeuers. Die rote 
Feuerflamme bei der heiligen Opferhandlung der Zeugung nun 
ist die Vulva, die Schamhaare um sie her sind der (schwarze) 
Rauch. Brihadaranyaka-Upanishad VI, 2, 13. Feraer: Rot bemalt 
wird im Orient wie im klassiscben Altertum der Phallus, 
schwarz die Darstellung der Vulva (vgl. auch Friedr. S. Krauss, 
Das Geschlechtsleben des japan. Volkes, Bd. I, S. 94; 'Winthuis, 
Einfiihrung in die Vorstellungswelt primitiver Volker, Register 
unter „rot“ und „schwarz“ (,,dunkel“) 1 ). Der androgyne 
Geschlechtsgott Qiva ist blauschwarz und rot ( nilalohita), 
und als der Blauschwarze und Rote ist er nach Kuttanlmatam 
970 in des verlockenden Weibes Schamgegend verkorpert 2 ). 
Schwarz und rot erscheinen ofters als die Farben der 
Vegetationsdamonen. Zu Hahnsberg in Mittelfranken wird 


1 ) Bekanntlich waren die machtigen Lederphalli der antiken Histrionen 
wenigstens vorne rot gefarbt, rot die Schutzbilder Priaps, Pans und der 
Satym oder ihr Phallus, wie schon erwahnt (s. auch N T ork, Festkalender 
366, Anm.; Stoll, Das Geschlechtsleben etc., p. 610). Rot sollen die Bilder 
von Sonnengott, Qakti (= Durga) und Ganega sein (z. B. Qukraniti ed. 
Oppert IV, 4, 316 f.). Rot ist das Banner des Aniruddha, einer Verkorpe- 
rung des Kama (Vishnudh. Ill, 106, 22 und anderwarts). Siegesfahne. Ge- 
wand, Glocke, Rosse, Kranz, Hahn (sein Bannertier) und alles andere hat 
Skanda rot (MBh. Ill, 229, 2; 32 f.; 231, 17—19; 93; Vishnudh. Ill, 71, 4). 
Uma oder Durga ist rot oder rotgekleidet darzustellen, ebenso andere Zeu- 
gungsgenien, wie wir ofters hiiren. „Die iiber und iiber rotbemalte Frau“ 
der Zentralaustralier ist die in Liebe entbrannte Urgottin (Winthuis, Mythos 
nnd Kult der Steinzeit, S. 63). Das feuerrote Gesicht gewisser Bildsaulen des 
Dionysos ist schon erwahnt worden, nnd rote Wolle wurde hei den alten 
Griechen zu Siihnungen und Reinigungen verwendet (Botticher, Baum- 
kultus der Hellenen, S. 229). Schon im alten Babylon erscheint der „Be- 
schwori-r" (eine Art Priester) bei Siihnezeremonien in rotem Gewand (E. 
Schrader, Die Keilinschriften u. d. Alte Testament 3 , S. 591). Rothaarige 
sind voll Zauberkraft. So in Irland (Yeats, Irish Fairy and Folk Tales, 
S. 171). So auch in Altindien, wie die Bauopfergeschichte in Jataka, Nr. 481 
zeigt. Bei den Zigeunern werden rote Kopfhaare zu gliickerzeugenden 
Amuletten gebraucht (Wittich im Schweiz. Arch. f. Volksk. XV, 150). Usw. 
ad infinitum. 

2 ) Nach Atharvaveda XV, 1, 7 ist der Bauch des ja mit (Jiva identifi- 
zierten Rudra blauschwarz, rot sein Riicken. Qivas Gattin Durga ist 
Icrishnapingala schwarz und braunrot. MBh. VI, 23, 4. 
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die den Komdamon darstellende Erntepuppe mit schwarzer 
Larve und roten Lippen ausgestattet, mit an den Festtisch ge- 
setzt und mit Speisen bedacht. Panzer, Bayeriscbe Sagen und 
Gebrauche, 227 f. (Nr. 398). Von den Pawnees wurde der Leib 
des Madchens, das man als Kornopfer totete und das die Korn- 
genie verkorperte, zur Halfte rot, zur Halfte schwarz bemalt. 
Frazer 3 VII 239; Frazer in One, p. 432 unten. Davon spater 
mebr. Solche Vorstellungen werden kaum ohne EinfluB ge- 
wesen sein, wenn man in der Mangobliite den wirkungsvollsten 
der fiinf Bliitenpfeile des Liebesgottes sah. 

Wie zu erwarten steht, finden wir die gleiche Farbensymbolik 
bei der Hochzeit. Apast.-Grihyas. II, 5, 23 f., schreibt fiir den 
Zeitpunkt, wo die Braut den Wagen bestiegen hat, der sie zu 
ihrem neuen Heim bringen soli, folgendes vor: „Er breitet 
auf zwei Wagengeleise zwei Schniire hinab, eine blauscbwarze 
auf das rechte, eine rote auf das linke.“ Nach der gewohn- 
lichen Auffassung ist der Brautigam das Subjekt, der Sache 
und der Moglichkeit nach konnte es jemand anders sein. 
„Auf diese Schniire fahrt er dann,“ was jedenfalls nur der 
Brautigam sein kann. Man hat diese Sitte mit dem aargauischeu 
Brauch verglichen, wo von den Junggesellen der Gemeinde den 
abfahrenden Brautleuten der Weg mit Stangen, Stricken u. dgl. 
m. verlegt wird, was man bekanntlich vielerorts geiibt findet. 
In der Mitte sind diese mit einem roten Bandel versehen, den 
der Brautfiihrer mit dem Hochzeitsschwert entzweihauen muB. 
Man hat nun auch hier ein Oberlebsel des indogermanischen 
Brautraubs gesehen. Aber auch hier lage es naher, einfach an 
ein Spiel zu denken, wie sich deren gewiB gar manche schon in 
alter Zeit an die Hochzeit kniipfen. Der Brautigam fiihrt „eine 
Rose aus dem wohlgepflegten Garten“ der Jungmannschaft 
davon 1 ), da wird ihm ein Hindernis bereitet. Er will ein 
„SchloBlein“ erstiirmen, wie Graf Eberstein in Uhlands Ballade 
gleichen Namens, das verwehrt man ihm scherzhaft. Bezeich- 
nenderweise wird im Aargau der rote Bandel mit dem als 
Phallossymbol bekannten Schwert durcbbauen, also vor allem 
wohl Symbolik der Entjungferung 2 ). Vor der Fahrt muB sich 


*) Siebe in dem trefflichen, anch fur unseren Gegenstand mehrfach 
wertvollen Buch Die Knabenschaften Graubiindens von Dr Gian Caduff 
(Chur 1932) S. 161; 164 f. 

2 ) Die StraBensperre bei der Hochzeit heiBt im Romanisehen Graubiindens, 
fratta. fratgia, das man als (via) fracta erkliirt (Caduff, 1. c., S. 156). Es lieBe 
sich fragen, ob urspriinglicb nicht diese via fracta im Hintergrund stehe. 


62 



die altindische Neuvermahlte auf ein rotes Stierfell setzen 
(Gobh.-Grihyas II, 3, 3; Parask. I, 8, 10; Khad. I, 4, 2, in Bha- 
radv. I, 18; Apast. II, 6, 8 bei der Ankunft im neuen Heim). 
Vgl. Agval. I, 8, 9; Baudh. I, 8 (p. 19), wo rot wohl zu erganzen 
ist 1 ). Im Grihyas. des Baudh. werfen da die Hausgenossen tok- 
mani auf das Paar. Damit mijgen die auch sonst bei Hochzeiten 
erscheinenden y avaiikura gemeint sein, meist rotgefarbt, ahnlich 
den in den „Garten des Adonis“ geziichteten Halmen, also Sinn- 
bilder der Zeugung. HeiBt docb tokman auch Kind (z. B. in 
Garudapur, Pretak. IV, 100) a ). In (Jaiikh. -Grihyas, I, 12, 8, 
binden der Braut die Verwandten eine wollene oder leinene 
Schnur an, die schwarz und rot und mit Amuletten versehen 
ist. Vgl. Rigv. X 85, 28. Mit roten und schwarzen Quer- und 
Langestreifen bemalt sind die Australier bei dem geschlecht- 
lichen Ritus der Bescbneidung. J. Winthuis, Mythos imd Kult 
der Steinzeit, 261, vgl. 258. Das Haar der Iniettanzer bei den 
Gunantuna ist halb rot, halb schwarz gefarbt, auch dies ein 
Zeicben der Doppelgeschlechtlichkeit. Ib. S. 309. Erotische 
Farbensymbolik habe ich es genannt. Urspriinglicher aber ist es 
erotischer Farbenzauber, der in sympathetischer Weise die ge- 
schlechtlichen Handlungen wirksam macbt oder doch unter- 
stiitzt. Daher und wegen der Verb indung mit chthonischen Ge- 
walten werden dann rot und schwarz allgemein Zauberfarben, 
so z. B. in roten und schwarzen (nila) Faden (Kaugikas. 16, 
18 — 20; 18, 17). In der Oberpfalz tragt die Braut ein rot und 
schwarzes Tuch um den Hals grade wie im alten Indien ein halb 
rotes, halb schwarzes Halsband (Weber, Indische Stndien V, 
308; Wuttke 3 , S. 370). Die Bekleidung des Brautigams bej der 
Trauung war friiher in Graubiinden: karmoisinrote kurze Hose, 
scharlachenes Brusttuch und langer schwarzer Rock. Gian Ca- 
duff, Knabenschaften, S. 103. Rote Jacken und schwarze Hosen 

*) Das Seihefell beim Somagressen muB ganz rot ( sarvalohita ) sein 
( Catap. iirahm. Ill, 5, 4, 23). wohl ebenfalls ein Hinweis auf Fruchtbar- 
keitszanber beim Somaopfer. 

2 ) Rot schon allein im Hochzeitsbrauch bildet ein langes Kapitel. 
Dr. Georg Graber, Der Eintritt des Herzogs von Karnten etc., Wiener 
Sitzungsber., Bd. 190, 5. Abhandl. fiihrt an: Weinhold, Die deutschen 
Frauen in dem Mittelalter I, 369; Rochholz, Deutscher Glaube und Branch 
II, 205; 242 ff.; WZKM. XVII, 144; 184; 211; 229. Marquardt-Mau, Privat- 
leben der Rbmer 45; Samter, Famiiienfeste der Griechen und Romer 
47 ff.; 53; 57. Sartori I, 78, sagt, die rote Farbe der Braut sei meistens 
vorgeschrieben. Sogar Rotfarben des Scbnapses findet sich bei der Hocb- 
zeit. Ib. 85, Anm. 33. 
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hatten die Bottcher an bei ihrem Faschingsumzug in Miinchen. 
Nork, Festkalender 806; 814. Dahinter mag die gleiche Sym- 
bolik verborgen sein. Doch konnte auch Rot einfach in seiner 
bekannten und in zahllosen Fallen auftretenden erotischen und 
wenigstens zum groBten Teil deshalb zauberischen Bedeutung 
erscheinen, und bei Schwarz mochte die schwarze oder dunkle 
Farbe der chthonischen Damonen, die ja zugleich Vegetations-, 
Korn- und Fruchtbarkeitsdamonen sind, hereinspielen. Davon 
spater mehr 1 ). Auch in den Zweigen, dem Holz usw. des schwarz 
und rot bebliiteten Mangobaumes wohnt da natiirlich Segens- 
kraft der Fruchtbarkeit und mannigfaltige Magie. Hemadri, 
Caturv. II 2, p. 646; Crooke, Popular Religion and Folk-Lore 
of Northern India 2 II, 109 unten f.; 288 usw. „Baum des Liebes- 
gottes 44 (Manmathavriksha) heiBt er (Hemadri, Caturv. II 2, 
S. 646) 2 ). 

Der Mangobaum ist also ebenfalls dem Kama heilig, auch dem 
Monde, der ja gleicherweise ein Fruchtbarkeitsgott ist, und bei 
Hochzeiten und Freudenfesten iiberhaupt hangt man Guir- 
landen aus Mangoblattem umher. Seine nahe Beziehung zu 
Fruchtbarkeitsgenien ist auch nicht nutzlos. Die Baume brechen 
vor der Last der bimenahnlichen Friichte zusammen (Erwin 
Drinneberg, Von Ceylon zum Himalaya 1926, S. 104), und ein 
Missionar aus Indien sagte mir, es seien die besten aller Friichte, 
was mit dem Lobe des Inders S. C. Bose .,the prince of Indian 
fruits 44 iibereinkommt. Wir sehen: Kama ist es, der mannigfach 
im Pflanzenleben treibt und schafft, sich verkorpert und segens- 
voll entfaltet, und so iippig wie in der griinenden und bliihen- 
den Natur wirkt er sicb auch im Menschenleben aus, namentlich 
an seinem Fest. 


J ) Zur zauberischen Kraft von Rot und Schwarz nur ein Beispiel: Die 
Eierpflanze verscheucht biise Geister, sie wird an die Hand der die Toten- 
knochen sammelnden Frauen mit Faden gebunden, der rot und blau- 
schwarz (nlla) ist. Caland, Die altind. Toten- und Bestattungsgebrauche, 
S. 103; 105, vgl. 134; 144 f.; Ath.-Veda VIII, 8. 24; Kau S ikas. 16, 18—20 

USW. 

2 ) Besonders schiene da auch folgender Ritus sinnvoll zu sein, der einen 
Teil der Hochzeitszeremonieu bildet. wie sie Dubois beschreibt: Die ver- 
heirateten Frauen bemalen einen gewissen Holzzvlinder mit roten Langs- 
streifen und binden daran Mangozweige. Dann sprengen sie Saffranpuiver 
iiber den Zylinder und tauchen ihn in ein neues i r d e n e s Geschirr usw. 
Der Zylinder wird einen Penis erectus versinnbildlichen. Dubois-Beau- 
champ \ p. 219. Wegen des irdenen Geschirrs vgl. den Anhang zu ,.Kama“. 
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Die Holiunzucht und die Frauen. 


Wenn also Shankar Pandurang Pandit meint: ,,This holiday 
now so much abused by the vulgar classes in the form of the 
Holi obscenities, appears to have been more soberly enjoyed 
in olden times“ (Malavikagnimitra 2 d ed., p. 163), so ist das 
einfach ein frommer Wunsch x ). Im Gegenteil, heutzutage ist 
wenigstens die bessere Frauenschaft wohl iiberall in Indien da- 
hin gediehen, daB sie sich vor der Unflatigkeit der Holifeier 
im Heim verschlieBt, wie das in alterer Zeit die Haremsfrauen 
des Udayana taten. So sagt z. B. B. A. Gupte, Hindu Holidays 2 
vom Holifest: „No woman in western India leaves her home 
during this festival and if one is seen by accident, she is liable 
to be accosted in very unpleasant language. 11 Hier ist es zu- 
gleich ein Fest der Weizenemte (88 f.). Von der Madras Pre- 
sidency dagegen heiBt es: „No improper epithets are uttered, 11 
„low class women freely mix with men in celebrating this 
festival 11 (ib. 90) J. A. Sauter, Unter Brahminen und Parias, 
S. 46, berichtet: „In gewissen Gegenden nimmt das Holidewali 
Formen an, daB die Frauen besserer Kaste sich auf der StraBe 
nicht zeigen diirfen. 11 Und derselbe in einer Berliner Zeitung: 
„Lachen und Kreischen, Gesang und Gejohle, dazwischen das 
Klingen von Zimbeln und der taktmaBige Schlag des Tam-Tam, 
unterbrochen ab und zu von den langgezogenen Lauten der 
Oboe oder dem Geschmetter einer Trompete. Tage- und nachte- 
lang dauert das Fest. Niemand arbeitet. Die Diener des Hauses, 
ob Hindu oder Christ, die Kulis auf dem Markte, die Schreiber 
in den Kaufhausem, sie alle walzen sich im Gedrange der 
StraBe, einander mit oft groben, aber immer gut gemeinten 
Scherzen und Holi begieBend. Die strenge Biirgersfrau darf 
um jene Zeit sich nicht aus dem Haus trauen, denn alles Weib- 
liche ist freies Wild. 11 Und weiterhin: ,,Gewisse Sekten der Si- 
vaiten... versammeln sich, Mann und Weib, ledig und verhei- 


Oman sagt gewiB mit Recht, was er in Lahore gesehen habe, sei 
zweifellos nur eine expurgated edition of the displays of realistic licen- 
tiousness, denen man sich vor der britischen Herrschaft offen hingegeben 
habe (The Brahmans, Theists and Muslims of India, p. 246). 

2 ) M. M. Underhill: The Hindu Religious Year, S. 46 sagt vom Konkan, 
wo das Holifest mit groBer Begeisterung gefeiert werde, jetzt konnten 
sich sogar anstandige Frauen ins Freie wagen wahrend dieser Feier, was 
noch vor 10 Jahren unmoglich gewesen sei. So sehr batten die Besserungs- 
bestrebungen der hoheren Gesellschaft gefruchtet. 


51 
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ratet, im Tempel, und nach vollbrachtem Priesteropfer geben 
sie sich einer wilden Orgie hin . . . Die Regierung hat viele der 
alten Gebrauche verboten, aber nichtsdestoweniger finden sie 
noch statt, jedes Jahr.“ Sauter, ein begeisterter Lobredner In- 
diens, hat fiinfzehn Jahre dort gelebt. Horen wir noch Wilson, 
Works II, p. 225 f., und lassen es dann genug sein des grau- 
samen Spiels: „Boys and persons of the lower orders sally forth 
in the streets and throw the powder over the passengers, or 
wet them with the red liquid thrown through syringes, using, 
at the same time, abusive and obscene language. In the villages 
the men generally take part in the mischief, and persons of 
respectability and females are encountered with gross expres- 
sions, or sometimes with rough usage, and rarely, therefore, 
trust themselves out of their houses whilst the license conti- 
nues/ 1 Kein Wunder da, daB Bose, The Hindoos as They Are % 
S. 159, unter anderm erklart: „Should a luckless female, even 
old and infirm, chance to come in their way, they unblushingly 
assail her with a volley of scurrilous and insulting epithets . . . 
To give a specimen of the songs would be an act of unpardo- 

nable profanation. 11 Er spricht von den Upper Provinces. Noch 
vor hundert Jahren fehlteri aber die Frauen kaum bei den Toll- 
heiten des vierzigtagigen Friihlingsfestes in Mewar, von dem 
Col. Tod unter anderm schreibt: ,,The Vasant continues forty 
days after the panchami (dem 5. des Magha, d. h. im Jahre 
1819, dem 30. Januar), or initiative fifth, during which the 
utmost license prevails in action and in speech . . . and the most 
respectable individuals, who would at other times be shocked 
to utter an indelicate allusion, roam about with the groups of 
bacchanals reciting stanzas of the warmest description of the 
powers of nature, as did the conscript fathers of Rome during 
the Saturnalia' 1 (Rajasthan 1 , Vol. I, p. 563). 

Hochst energischen Anteil an den Lustbarkeiten der Holi 
nahmen die Frauen auch in den Tagen, von denen Growse er- 
zahlt (Mathura 2 , S. 84 — 94; das Vorwort der 1. Auflage tragt 
das Datum 10. Mai 1874). Und mag sich heutzutage die halb- 
wegs anstandige Weiblichkeit auch nicht mehr in das Fest- 
treiben auf den StraBen mengen, so schliirft sie doch, wenig- 
stens nach Omans und vielleicht auch andrer Berichte, an gar 
manchen Orten die purpurnen Fluten der Holiunzucht mit gro- 
Ber Hingabe, sei diese nun religioser oder weltlicher Art. Bei 
Oman schauen in Lahore die Madchen und Frauen mit warm- 
stem Eifer auf all die Unzucht in den Darstellungen und Vor- 
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fiihrungen des Holiumzuges, unverschleiert, hochstens da und 
dort vor einem allzu frechen Blick fliichtig und nur zum Teile 
das Gesicht verhiillend, und vor ihren „keuschen Ohren 44 kon- 
nen die unflatigsten Lieder und Reden die Liifte erzittem ma- 
chen, ohne daB die „keuschen Herzen“ AnstoB nahmen. Oman 
sah, wie ein dahingetragener junger Bursche sich schamlos hin- 
auf zu einem schonen jungen Madchen enthiillte, das vom Fen- 
ster zu ihm niedersah (S. 244 — 246). 


Unzucht der Fruchtbarkeitsfeiern und bei verschiedenen 
Gelegenheiten in anderen Landern. 

Was nun die zum Teil angedeuteten „unutterable obscenities 44 
der Holi 1 ), wie Shankar Pandurang Pandit (1. c. 164) sie nennt, 
anbetrifft, so ware zunachst zu sagen, daB bei Festen und Brau- 
chen, die ausdriicklich oder docb urspriinglich Gottheiten oder 
Geistem der Fruchtbarkeit galten oder gelten, in alter und in 
neuer Zeit, in Asien, Afrika, Amerika und Europa die gleichen 
Erscheinungen, ja nicht selten noch schamlosere, hervortreten. 
Schon Col. Tod hat in seinem Rajasthan wertvolle Parallelen 
gegeben, wie z. B. die Nachricht des Herodot, daB bei den Isis- 
festen in Agypten die Frauen zotenhafte Reden fiihrten, tanzten 
und in unziichtiger Weise ihre Gewander umherwarfen (Yol. I, 
p. 572 f.). Growse weist auf das alte Rom hin, und besonders 
von daher bringt Wilson eine dankenswerte Zusammenstellung 
(Works II, S. 237 — 243). Hopkins dagegen erklart: „No Western 
carnival at its worst is as frankly sensual as the spring-festival 
of India 44 (Hastings, Encycl. of Religion and Ethics V, p. 869, 
col. 2). Bedenken wir, um nur einiges herauszuheben, daB in 
Indien Linga und Yoni heute noch heilige Symbole sind, bei 
denen sich nach den Berichten fast aller Beobacbter die Men- 
schen nichts Unreines denken, daB seit den Tagen der altesten 


1 ) Dieser Ausdruck und ahnliche anderer Schriftsteller erinnern z, B. 
an Mannhardt 407: „Die Esthen brachten am Tage der Verkiindignng 
Maria eine groBe Strohpuppe, die bald ,Waldvater‘, bald .Waldmutter* ge- 
nannt wurde, also deutlich einen Baum- oder Vegetationsgeist, auf langer 
Stange, nachdem sie sie erst im Dorf umhergetragen hatten, in den \Tald 
und setzten sie dort auf einen Baum. Dann folgte ein Bacchanal, bei 
welchem, wie es scheint, die skandalbsesten und unziichtigsten Gebrauche 
vorkamen, auf die kein Erzahler sich weiter einlassen wollte.“ 


5 * 
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Upanishads die Wonne der Begattung und die des Yersinkens 
im gottlichen Urgrund oder im Nirvana einander gleich gestellt 
werden, daB die Tantrasekten das trunkene Untergehen in Wein 
und Weib als Vereinigung mit der Gottheit feiem, daB der Gita- 
govinda, die Puranas und andere Schriften Krishna als ehe- 
brecherischen, unersattlichen, ja fur unser Gefiihl ungeheuer- 
lichen Wollustprasser verherrlichen, und zwar in gliihender 
Weise, daB die groBen Goiter Ci va und Parvati ganze Aonen 
von Menscbenjahren in einer einzigen Begattung verharren, 
ahnlich dem immerfort gehenden Koitus der androgynen 
Urgottheit australischer Stamme, ganz zu schweigen von 
erotischen Taten anderer Gottbeiten und den Rezepten, 
die es einem Manne ermoglichen, unmittelbar nacheinander 
tausend Weiber zu beschlafen, daB die vedisch-brahmani- 
sche und die hinduistische Religion durch und durch von 
Geschlechtlichkeit durchzogen ist, und daB an alien Orten 
der Erde und zu alien Zeiten religiose Inbrunst und maBloser 
Geschlechtsdrang in seltsamer, ja oft scheuBlicher Paarung uns 
vor Augen kommen, dann werden wir wohl mit Oman in der 
Unzucht der Holi einfach „a strange, almost incomprehensible 
blending of religious mysticism and exuberant voluptuousness, 
bom of the warm breath of spring 44 (The Brahmans, Theists 
and Muslims of India, S. 242) sehen miissen. Nachdem die lich- 
ten Wasser des urspriinglichen Ganges sich mit den dunklen, 
triiben der Yamuna vereinigt haben, flieBen beide dahin als der 
eine heilige, fur unser Auge schmutzige, fur das des Inders aber 
unvergleichlich gottliche und zur Gottheit oder Yergottung 
fiihrende Strom. Oman zitiert aus der Lahorer Tribune, einer 
Hinduzeitung, vom 6. April 1899 begeisterte Worte von „the 
devotional purity the grand festival of spring awakens in Hindu 
hearts 44 . Nun, „purity 44 scheint nur die bekannte zeitunghafte 
Verlogenheit zu sein. Und doch sind sogar solche Worte kaum 
reine Heuchelei. Im Inder lebt noch etwas von jenem Ur- 
menschen, der da glaubte oder noch glaubt, durch moglichst 
weitgehende geschlechtliche Bet'atigung die dem erotischen 
Drang gleichgearteten Machte des Wachstums und des Acker- 
segens zu erfreuen und zu stiirken, ja der in der geschlecht- 
lichen Bekundung sich selber als solche Macht oder als sonstige 
Gottheit f iihlte oder fiih.lt. So findet bei den Oraon, einem Berg- 
stamm in Bengalen, im Mai die Vermahlung des Sonnengottes 
mit der Erdgottin statt. Das ganze Fest ist dazu da, daB die 
zwei Gottheiten fruchtbar seien und gute Ernte gaben. Dazu 
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dient vor allem auch der Hohepunkt der Feier: eine Orgie „wo 
alle Teufel losgelassen scheinen.“ Frazer 3 V, 46 — 48. Da ver- 
langt also die Religion von beiden Geschlechtern, sich 
wenigstens zu diesen Festzeiten moglichst viel zu begatten, 
und zwar nicht etwa nur mit dem Ehegenossen oder der 
Ehegenossin, sondern vor allem in „freier“ Geschlechts- 
lust; denn nur diese ist ja nach alter und nach neuer, 
sogar nach der in der Christenheit landlaufigen Anschauung 
wirkliche Geschlechtslust, kraftvoll und rauschhaft, aus dem 
Gewohnlichen hinausgehoben, also auch voll Zaubermacht 
fiir den urtiimlichen Glauben 1 ). Ubrigens wird schon friih 
der sakrale Zauber des wirklichen Koitus oft durch den 
ja sclilieBlich ebenso wirksamen in Sinnbildem, Gebarden und 
Worten vertreten worden sein. Wer nun trotz allem nicht be- 
greifen kann, daB unter hochentwickelten Kulturvdlkem solch 
eine Unzucht zur Religion gehort, der denke an die verwandte 
Religion der Kriegspsycbose. Uns ist die Tdtung eines Menschen 
ein so schauriges Verbrechen, daB nur die Hinrichtung des 
Frevlers sie siihnen kann, ja daB wir vielfach sogar die Totung 
des Mdrders als unverzeihliches Vergehen betrachten. Im Krieg 
aber wird im Handumdrehen der Mord heiligste Pflicht, sittlich 
leuchtende, ja hochststehende Tat, und wer sich da weigert, 
zum Massenmord seinen Teil beizutragen, der wird als schand- 
licher Yerbrecher eingekerkert, der wurde vor allem in Ame- 
rika beim letzten Krieg haufig zu Tode gemartert. Wer aber 
sieht, daB dies alles unendlich viel scheuBlicher ist als alle Un- 
zucht eines Fruchtbarkeitsfestes? 

Was nun im besonderen die Holi anlangt, so kommt bei ihr 

*) Bei Hochzeiten und anderen geschlechtlichen Festen findet unter 
Primitiven oft die groRte Unzucht statt. So sind Hochzeiten z. B. bei den 
Baganda in Afrika „meetings of hell with promiscuous intermingling of 
the sexes 64 (Anthropos VI, 371), und weil, sehr im Gegensatz zu der ge- 
wohnlicheren Anschauung, bei ihnen Zwillinge als gliickliches Ereignis 
gelten, so wird bei deren Geburt ein Festtanz und Promiskuitat in Szene 
gesetzt (Hastings, Encycl. of Rel. & Ethics V, 802, Sp. 1). Eine unbe- 
schreibliche Orgie begleitet die Beschneidung bei den Fiji (ib Sp. 2). Da 
die Hochzeit Fruchtbarkeit des Paars einleiten soil, werden auch hier 
solche „Hollenorgien‘ 4 sie fordern sollen. Ebenso bringen sie den Baganda 
mehr Zwillinge. Je mehr sich der Zentralaustralier bei seinen Kultbegehun- 
gen geschlechtlich betatigt, desto naher glaubt er seinem androgynen Urgott 
zu sein. Da hauft er die sexuellen Akte: Koitus, Paderastie, Sodomie usw., 
da hat er sogar mit Frauen Verkehr, die sonst fiir ihn streng Tabu sind 
(Winthuis, Mythos u. Kult der Steinzeit 82; 86). Wesentlich Gleiches oft 
anderwarts. 
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natiirlich neben religioser Begeisterung und naiver Stmnpfheit 
und Rohheit des sittlichen Gefiihls gewiB in weitgehendem MaBe 
wiister Sinnenbrand, siidlandische Willensscblaffbeit und der 
Drang zur Ziigellosigkeit zu einem fiir uns oft unappetitlichen 
Ausdruck. Immerhin aber stebe hier gegen Hopkins hartes Ur- 
teil die Mahnung eines mindestens ebenso tiichtigen Indien- 
kenners, der im Hinblick auf das nackte Umhertollen euro- 
paischer Faschingsnarren sagt: „An indecency of which even 
the Holi players are never guilty 1 11 (Wilson, Works II, p. 241). 
Nur von nackten Kindern im Holiumzug horen wir (Crooke, 
p. 72). Die laufen in Indien aber auch sonst nackt herum, Buben 
und Madchen, und zwar seit alten Zeiten. Vom veritable car- 
neval der Lausanner Knabenschaft, den sie sogar zweimal im 
Jahre feierten, horen wir aus dem Jahre 1541: „Ils couraient 
tout nus ou masques par la ville representant le dieu Bacchus. 
Ils chantaient des chansons impudiques, dansaient en rond en 
pleine rue, et a la fin de leurs divertissements ils brulaient au 
milieu de la rue le tonneau qu'ils avaient vide avec une infinite 
de singeries et d’extravagances. 11 Schweizer. Archiv fiir Volks- 
kunde VIII (1905), S. 179. Dergleichen Nacktheiten lieBen sicn 
gar manche anreihen, und um die Johannisfeuer tanzten auch 
Frauen im Evaskostum (Sartori III, 229) *). Wird hier in weiten 
Vergangenheitsfernen ein religioser Hintergrund liegen — die 
rituelle und die zauberische Bedeutung der Nacktheit, nament- 
lich des Weibes, tritt uns ja an alien Ecken und Enden ent- 
gegen — , so fehlt der doch in anderen Fallen. Im christlichen 
Europa friiherer Jahrhunderte paradierten da und dort die 


1 ) Betreffs der Nacktheit zeigt die Schamhaftigkeit ofters sonderbar aus- 
sehende Eigenheiten. Wenn in Landern, wo die Frauen verschleiert gehen, 
eine unverschleiert und nackt iiberrascht wird, bedeckt sie bekanntlich 
mit den Handen nur das Gesicht. Das ist aber eigentlich ganz richtia: 
Das Gesicbt ist das Personliche, Briiste und Schamgegend sind gewohnlich 
weit mehr generell. Merkwiirdiger mutet an, was unsere Dienstmagd aus 
Karnten, ein auBergewohnlicb anstandiges, obschon biiuerlicb natiirliches 
Madchen, erziiblt: Alle Mitglieder ihrer sehr arraen Familie schlafen in 
einer Stube und alle vollkommen nackt, wie es ja friiher in Europa bis 
nach Norwegen hinauf und offenbar auch im vedischen Indien Sitte war. 
Unser Madchen schlief mit einem Onkel zusammen und fand nur seinen 
Alkoholgestank unangenehm. Eines Tages trafen sie bei der Heimkunft 

den Vater mit glatt rasiertera Gesicht an — in tief verletzter Schamhaftig- 
keit sturzten sie schreiend davon; er war ja nackt. Als das Madchen 
dann in die Schweiz kam, konnte sie die Manner erst gar nicht anschauen; 
sie hatten ja vielfach weder Bart noch Schnurrbart im Gegensatz zu den 
Mannern daheim, „sie waren so nackt 4 *. 
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splittemackten Schonen, und zwar nicht nur die offentlichen 
Dirnen, sondem auch „ehrsame'‘ Biirgerstochter, als Ehrenge- 
leite, Empfangsdamen, Festspielerinnen usw., besonders um 
einen fiirstliehen Gast der Stadt zu feiem und zu erfreuen. 
Naheres z. B. in Weib im altind. Epos, S. 203 f, und in der dort 
genannten Literatur, femer in Max Bauer, Die Dime und ihr 
Anhang, S. 94 — 100; Dulaure, Divinites generatrices 243 ff. 
Vgl. auch Otto Stoll, Das Geschlechtsleben in der Volkerpsycho- 
logie (Leipzig 1908), 695 — 714. Was den Holiumzug anlangt, 
wird man in Indien kaum so Schamloses aufstobern konnen, wie 
die Satyrchore des klassischen Altertums: Satyri in hanc pom- 
pam procedebantur erecto pene, quod tamen rei divinae signum 
aestimabantur. Beachten wir aber auch hier: Diese wahrend des 
ganzen Umzuges starren mannlichen Glieder, die also wohl doch 
trotz ihrer gottlichen Natur kiinstlich sein muBten, waren Sym- 
bole einer religiosen Sache. Oman erwiihnt verschamt beim 
Lahorer Holiumzug eine „gross exhibition of indecency per- 
petrated by mimes in the mud of the street“ (Brahmins, Theists 
and Muslims of India, p. 243). Die Satym fiihrten offenbar 
noch Schlimmeres vor aller Augen auf; Tbeodoret erklart, auch 
der verdorbenste Mensch konnte sich in der Abgeschlossenheit 
seines Zimmers nicht solchen Schweinereien hingeben, wie sie 
die Chore der Satym offentlich zur Schau stellten (Dulaure, 
p. 100). Aber das waren „blinde Heiden“, und sogar solche 
Schmutzereien batten wenigstens urspriinglich einen religiosen 
Sinn, obschon sie mit der Yolksentartung noch unflatiger oder 
doch unnatiirlicher geworden sein mogen. 

Wollen wir einen Blick tun zuriick in den urspriinglichen 
religiosen Ernst der hieher gehorenden, uns so unflatig er- 
scheinenden und bei fortschreitender Kultur natiirlicherweise 
auch meistens mehr und mehr mit bewuBter Unflaterei verbun- 
denen Dinge, so miissen wir zu urtiimlicheren Yolkern oder 
Stammen gehen, obschon ja auch bei diesen langst nicht immer 
„den Reinen alles rein“ ist. Horen wir, was Koch-Griinberg von 
den brasilianischen Kaua-Indianem schreibt: ..Wohl der inter- 
essanteste Tanz ist ein Phallustanz, an dem alle Masken 
unterschiedslos teilnehmen konnen. Der Akt der Begattung und 
Befruchtung wird mimisch dargestellt. Trotz der grotesken Be- 
wegungen wird der Tanz sowohl von den Tanzern selbst, als 
auch von den Zuschauem durchaus ernst aufgefaBt. Er soil im 
ganzen Dorf, bei alien und allem, Menschen, Tieren und Pflan- 
zen, Fruchtbarkeit bewirken . . . Diese nackten Indianer sind 
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so anstandig, wie es Menschen sein konnen . . . ihre Sittlicbkeit 
steht auf hoher Stufe, obgleich viele Familien in einem Baum 
zusammen wohnen“ (Zwei Jahre bei den Indianern Nordwest- 
Brasiliens, S. 84). Vom Phallustanz bei den Kobeua, die zwar 
vor der Heirat beiden Gesehlechtem die groBte Freiheit ge- 
statten, in der Ehe aber die Treue selten verletzen (ib. 300, vgl. 
175 f.), sagt er: „Zu den Massentanzen gehort aucb der Phallus- 
tanz, der in beiden Gebieten in gleicher Weise stattfindet . . . 
Die Tanzer halten groBe, aus Bast gedrehte Phallen mit Testi- 
keln aus den roten Zapfen eines niedrigen Baumes mit beiden 
Handen an den Leib und tanzen zunachst im Geschwindschritt 
unter Gesang mit vorgebeuglem Oberkorper hintereinander her, 
wobei sie mit dem rechten FuB aufstampfen. Plotzlich springen 
sie mit wilden Koitusbewegungen *) und lautem Stohnen 
,ai(ye)-ai(ye),aiye‘ wild dahin und stellen sich endlich in einer 
unregelmaBigen Gruppe auf. Sie streichen mit der rechten Hand 
leicht iiber die Phallen, klopfen unter schnalzenden Lauten mit 
den Fingern darauf und machen unter Blasen mil der ausge- 
streckten Hand wehende Bewegungen, wie wenn sie etwas in 
der Luft zerstreuten: Der ruckweise ausstromende Samen wird 
iiberallhin verbreitet. So treiben sie es in jedem Winkel des 
Hauses, am Rande des Waldes und der abgelegenen Pflanzung: 
sie springen zwischen die zuschauenden Frauen und Madchen, 
die schreiend und lachend auseinanderstieben; sie stoBen mit 
den Phallen gegeneinander, ja sie attackieren mich und Schmidt, 
wahrend wir die Szene photographieren. 

Es liegt in der Natur der Sache, daB die Indianer sich diesem 
Phallustanz mit besonderem GenuB hingeben und dabei zu ob- 
szonen SpaBen neigen, die eigentlich nicht dazu gehoren. Trotz- 
dem ist es, wie ich schon friiher ausfiihrte, ein ernster und, 
da ein natiirlicher Vorgang dargestellt wird, nach der Auf- 
fassung der Naturmenschen anstandiger Tanz. Die Maskenge- 
sichter sind als Damonen der Fruchtbarkeit gedacht, die in der 
Ausfiihrung des geschlechtlichen Aktes mimisch vorgefiihrt wer- 
den, um dadurch Wachstum, Werden und Gedeihen in der 
ganzen Natur, die sich in ihnen verkorpert, zu fordern“ (ib. 
S. 331). 

Oder denken wir namentlich an verschiedene Erntebrauche 
Europas, besonders auch Deutschlands, wie sie bei Mannhardt 


Auch der xr ; p 5a; war ein Tanz mit Koitusbewegungen und wohl auch 
mit Phallos. Stoll, Das Geschlechtsleben in d. Volkerpsychol. 605. 
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und anderen zu lesen sind. Es wird z. B. von den Binderinnen 
der Puppe des ,,Alten“, der den Komdamon vorstellt, ein 
groGer aufgerichteter Penis mit einer Aster, jedenfalls einer 
roten, angesetzt und werden ihm Kartoffeln als Hoden ange- 
bunden (Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Bd. V, 
Sp. 302 unten). So im nordlichen Ostdeutschland, in Pommem, 
in Ost- und WestpreuBen. Der Zweck ist der gleiche, wie wenn 
man die Garbenpuppe „die Alte“ besonders dick macht „als 
Ausdruck der Gebarkraft“, oder wenn man die letzte Garbe, die 
die „Kommutter“ verkorpert, die „Hure“ nennt (ib. Sp. 281 f.; 
284 f. und anderwarts) ; die Hure ist ja Urbild der Geschlecht- 
lichkeit und damit aucb iippigen Pflanzenwachstums. Oder der 
„Alte“ aus Ahren wird mit stark hervorgehobenem Penis oft 
von einer vor der Hochzeit stehenden Braut verfertigt. Diese 
Erntepuppe, auch mit schwarzer Larve und roten Lippen 
bedacht, wird auch wie ein Heiliger verehrt, gekiiBt 1 ), mit an 
den Festtisch gesetzt und bewirtet. Mannhardt, Komdamonen 
23 — 28; Mythol. Forsch. 19; 339; Panzer 1. c. 217 f. (Nr. 398); 
Pfannenschmid 1. c. 101 f. Man beachte auch, daB diese letzte 
Garbe, also eigentlich der Vegetationsd'amon, mancherorts ver- 
brannt wird. 

Anders steht die Sache, obschon wohl in Zusammenhang mit 
Urtiimlichem, z. B. beim festum subdiaconorum und beim Nar- 
renbischofsfest. Von ibnen haben Dulaure p. 265 ff. und andere 
geschrieben. Diese Tollheiten wurden ganz oder doch teilweise 
in den Kirchen und durchwegs unter der Fiihrung der Geistlich- 
keit ausgerast. Hier nur ein einziger Satz vom Narrenbischofs- 
fest: Les plus libertins d’entre les seculiers se melaient parmi 
le clerge, et, sous les habits de moines ou de religieuses, execu- 
taient des mouvements lascifs, prenaient toutes les postures de 

*) Schon die alten Griechen kiiBten ihre Gotterbilder, und ahnlich dem 
bronzenen hi. Petrus in Rom war das erzene Bild des Herakles zu Akra- 
gas, dem Lippen und Kinn davon ganz stumpf geworden waren. Botticher 
i. c. 41. Aucb im semitischen Altertum bei Babyloniern, Arabern usw. 
wurden Gotterbilder gekiiBt, ebenso Baal von den Israeliten nach 1 Ken. 
19, 18; Hos. 13, 2 (vgl. Bertholet im Schweiz. Arch. f. Volksk. XVII, 25; 
Mannhardt, Mythol. Forsch. 339, Anm.). Nicht minder wurde der Gottheit 
eine KuBhand zngeworfen, darum im klassischen Altertum auch heiligen 
Biiumen (Botticher 1. c. 39 f.). Das Kiissen der Baume und der Vegeta- 
tionsmachte diirfte den Anfang bilden. Bertholet meint sogar, das Kussen 
der Toten (1 Mos. 50, 1) sei urspriinglich kultisch. Vgl. Frazer, Golden 
Bough 3 I, 40 (ein edler Romer zu Plinius’ Zeiten umarmte, kiiBte usw. eine 
schone Buche in heiligem Hain als seine geliebte Gottheit); Hastings VII, 

743 a. 
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la debauche la plus effrenee, et ces scenes etaient toujours 
accompagnees de chansons ordurieres et impies (p. 267). Ob 
das aber immer nur Yerkleidete, ob es nicht wenigstens manch- 
mal wirkliche Monche und Nonnen waren? Auf jeden Fall 
machte das geistliche Aussehen die Pfeffersauce noch weit pi- 
kanter; denn Geistlichkeit und Kloster bildeten ja allzu oft 
Brutstatten ausschweifender Unzucht. 

Erinnert sei auch an so bekannte und verwandte Erscheinun- 
gen, wie die Massenbegattungen als Abendunterhaltung am Hofe 
des Papstes Alexander VI., sogar mit wertvollen Preisen fiir die 
geschlechtstiichtigsten Herren oder Diener, oder an die ,,aller- 
christlichsten Konige“ von Frankreich, wo z. B. unter Hein- 
rich III sich dreiBig Hofdamen mit ihren Liebhabern fiir ein 
Buch in den verschiedensten Koitusstellungen malen lieBen und 
sich, natiirlich in mannlicher Gesellschaft, an diesen Abbildun- 
gen standig ergotzten (Brantome, Dames gallantes ed. du Pan- 
theon, p. 319), oder an jenen Vorhang, auf dem Frauen und 
Madchen, Ritter und Knappen, alle nackt abgebildet waren. Die 
einen umarmten und kiiBten einander, andre saBen oder standen, 
andre lagen in der Begattung da „prendendo di piacere assai e 
diletto e cosie dilettandosi in ogni maniere che amore com- 
manda“. Die Figuren „parevano vivi di vera came humana“ und 
„vedendo quelle figure non sarebbe stato uomo tanto onesto, 
que sua volonta avesse potuto refrenare“ (La Tavola Ritonda 
ed. Polidori, Bologna 1864, S. 222 f.). Wie verbreitet die figures 
de l’Aretin in der „honesten“ Gesellschaft Frankreichs waren, 
berichtet Brantome mit seinem gewohnliehen grunzenden Be- 
hagen in den Dames gallantes, S. 225 b ff. Auch in Altindien 
scheinen iibrigens Gemalde mit Koitusdarstellungen zur Aus- 
stattung mustergiiltiger oder feinerer Stadthauser zu gehoren. 
Von der Residenzstadt des Fiirsten Jalamdhara heiBt es in Pad- 
mapur., Uttarakh. 4, 28 in Ubereinstimmung mit der Tavola 
ritonda: „Wo die Leute, nachdem sie die auf den Bildern dar- 
gestellten Wollustvereinigungen gesehen hatten, dadurch zu ver- 
doppelter Koitustatigkeit schritten“ (Ausg. der Anandagrama 
Series). 

Von der Gegenwart unter uns wollen wir schweigen, aber 
wohl bedenken, daB hier keinerlei Religionsanschauung zur Ent- 
schuldigung dienen kann. Dagegen glimmt noch ein alter Funke 
der Religion, obwohl tief verschiittet von der Unzuchtsasche 
der Kultur, in der alten Sitte (priscus mos) Roms: Am Flora- 
lienfest, das sechs Tage dauerte, bis zum 3. Mai, fiihrten nicht 
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nur die Mimen Tanze mit schmutziger Mimik auf und machten 
die darin auftretenden Dimen (meretrices) allerhand unziich- 
tige Bewegungen, Gesten usw., sondern auf Wunsch des Publi- 
kums muBten sie auch nackt und unter allerhand Zoten auf der 
Biihne umherlaufen. Ja, die Huren wurden in Parade vorge- 
fiihrt und laut Name, Wohnort und Preis jeder einzelnen ge- 
nannt. Das alles geschah vor dem Kaiser, alien Wiirdentragern 
des Reiches und dem ganzen Volk, darunter Frauen und Jung- 
frauen (Wissowa, Rel. u. Kultus d. Romer 2 197; Franz Altheim, 
Terra Mater in Religionsgesch. Versuche und Vorarbeiten 1931, 
S. 138; K. Th. Preuss, Archiv f. Anthrop., Bd. 19, S. 179). Frei- 
lich jene Steigerung des Vergniigens an nackter Weiblichkeit, 
bei der diese eine Menge auf den Boden aufgeschiitteter Niisse 
oder Kirschen vor den Zuschauern auflesen muBte, kannten 
wohl erst die Christen spaterer Jahrhunderte, vor allem in 
Italien und in Frankreich. Siehe dariiber Stoll, Das Geschlechts- 
leben in der Volkerpsychologie 573 ff. 

Religioser Art waren auch die Luperkalien des alten Roms, 
und wenn da nackte oder doch so gut wie nackte junge Manner 
aus der Priesterscliaft der Luperci — nach Wissowa warfen sie 
sich ein Bocksfell um die Lenden, wahrend sie gewohnlich als 
nackt bezeichnet werden - — durch die StraBen rannten und ver- 
heiratete Frauen sich hinstellten, damit die Tollenden sie mit 
ihren Peitschen aus Bockshaut auf die ausgestreckte Hand 
schliigen und sie dadurch fruchtbar wurden (Preller, Rom. 
Mythol. 3 I, 399; Wissowa, Rel. u. Kult. der Romer 2 560), so hat 
das noch bewuBten religiosen, ja sittlichen Grund; die Luper- 
kalien waren ja dem Bock Faunus Lupercus geheiligt und die 
Bocksriemen daher befruchtend, die Nacktheit aher hat be- 
kanntlich fiir die Magie einen hohen Wert. Die Luperkalicn- 
schwarmer schlugen sodann die Frauen wenigstens nur auf die 
Handflachen (palmas), genau wie zu Mannhardts Zeiten (Baura- 
kultus 262) meistens nur noch Hande und FiiBe der Frauen- 
schaft beim ,,Schmackostem“ mit Hieben bedacht wurden; 
ebenso in Franken, Oberpfalz und Schwaben (S. 268). In Italien 
aber herrschte der Brauch, den Mannkardt gewiB mit Recht aus 
den Ausdriicken „fuden“, „fuen“, ,,Fudelgeld“ usw. fiir friihere 
Zeiten auch in Deutschland erschlieBt, daB namlich das vud 
oder fut (Vulva) der Frauen mit der Rute geschlagen wurde 
(256; 281). Der Karmelitergeneral Jo. Bapt. Mantuanus (gest. 
1518) sagt namlich in seinen Fasti: Ed censore carens subit 
omnia tecta voluptas. / Nec nuruum palmas sed membra recon- 
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dita pulsat. / Perque domos remanent foedi vestigia capri“ (zit. 
auch von dem Ziircher Rud. Hospinian, De origine festorum 
Christianorum [Zurich 1612], p. 46 b). Auch in der Herrschaft 
Lauenstein findet man noch Ende des 16. Jhs. das „Kindlen“: 
Starke Burschen laufen den Leuten ins Haus, entbloBen die 
Magde und Weiber und hauen sie mit Ruten (Mannhardt 267 ; 
Nork, Festkalender 783). Ahnliches berichtet Tilemanns Com- 
mentatio hist, moralis von dem Recbt der nackigten Haupter, 
Briiste, Bauche, Scham und FiiBe, Cap. Ill, § 2 (Mannhardt 
255 f., vgl. 262). In langst vergangenen Zeiten hatte freilich 
wohl auch das religios-sittliche Bedeutung. Ja, Hospinian sagt 
an der eben angefiihrten Stelle, bei den Papisten, die so viel 
Heidnisches in ihrer Religion bewahrt hatten, sei dergleichen zu 
entschuldigen, nicht aber bei den Protestanten mit ihrer gerei- 
nigten Religion. Da die letzte Garbe, auch „Kornmutter“ und 
ahnlich genannt, ebenfalls fut, Fotzchen (Strohfut usw.) heiBt, 
wie die Urgottin der Zentralaustralier mit einer Menge ver- 
schiedener Worter bezeichnet wird, die eigentlich vagina, vulva 
bedeuten (Winthuis, Mythos etc.. Register unter „Gbttin“ und 
„vagina“), so mag urspriinglich das Schlagen der vulva des 
Weibes nicht nur dessen Fruchtbarkeit, sondern auch die des 
Kornackers anregen. Auch der Name Ashtart (Astarte, Aschera) 
diirfte am Anfang einfach Vulva bedeuten. Davon spater. 


Fastnachttreiben im Abendland. 

Ioannes Boemus Aubanus schreibt unter anderm: „Die drei 
Tage vor den Fasten gibt sich Deutschland dem Essen und Trin- 
ken, SpaBen und Spielen (ludo iocoque) in jeder Weise so hin, 
als kamen sie sonst niemals zu GenuB, als miiBten sie morgen 
sterben und wollten sich heute noch an allem sattigen. Die 
Manner kleiden sich in Frauengewand und die Frauen in Man- 
nertracht und gehen mit Masken umher. Manche bemalen sich 
das Gesicht mit roter oder mit schwarzer Farbe (minio se aut 
atramento tingunt), als stellten sie Satyrn und bose Damonen 
dar und schanden sich selber durch ruchlose Kleidung (habitu 
nefando) x ). Andere laufen sogar nackt umher und spielen so 
Luperci“ (S. 266 f.). 


x ) Die Lnflatigkeit des Anzugs wird aber kaum so groB gewesen sein, 
wie z. B. eine, die vor mehreren Jahren in einem mir wohlbekannten 
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Weiter fiihrt Thomas Naogeorgus die Schilderung aus in 
seinem Regnum Papisticum (Basel 1553, zweite Ausg. 1559). 
Dies Werk ist in Hexametern abgefaBt, und das 4. Buch be- 
schreibt haupsachlich den Aberglauben und das Treiben der 
Katholiken, wie sich beides an die Festage des Jahres heftet. 
Weitaus am eingehendsten behandelt er die Faschingstollheiten 
(S. 139 ff. in der Ausgabe von 1559): Tag und Nacht liegt man 
dem Essen und Trinken ob, Schweine werden geschlachtet und 
es regiert die Wurst. Allerhand Spiele werden getrieben, Furcht 
und Scham kennt man nicht, keinerlei Scheu die Zunge (Et varii 
fiunt ludi, metus et pudor absunt, Nullaque servatur penitus 
reverentia linguae). Alles ist erlaubt und wird gemacht, nichts 
unterlassen, was einem einfallt und der Wollust behagt, nicbt 
anders, als miiBten sie morgen sterben. Der groBte Held und 
von alien mit Lobspriichen, Geld und laut lachendem Jubel be- 
lohnt ist der, der sich vor den andern dadurch auszeichnet, daB 
er i r g e n d eine Narrheit ersinnt und veriibt. Scherzkampfe 
fiihren sie auf, und jede Partei hat ihre Gonner. Andere schwei- 
fen in der ganzen Stadt umher mit dem Gesicht und der Ge- 
stalt von Teufeln, rennen binter den Kindem drein und setzen 
diese in Angst. Ein Teil von ihnen lauft nackt umher, nur das 
Gesicht von Masken bedeckt. Die Manner sind als Frauen ver- 
kleidet, die Weiber, besonders die Madchen, als Manner. Man- 
che schweifen als Monche gewandet auf den Platzen umher, 
andere ziehen als Konige, umdrangt von prachtigem Gefolge, 
dahin, andere briiten Narren aus wie Hiihner, Ganse und Enten 
ihre Eier. Als Tiere tapsen andere auf alien Vieren einher, an- 
getan mit Fellen und furchterregenden Tiermasken; Baren sind 
sie, Wolfe, Luchse, unbandige Lowen, Rinder sogar, ja Storche 
mit langen Schnabeln, mit Federgewand und Fliigeln, auf hohen 
Stelzen (Longisque imitantur denique rostris / Veris avem grallis 


Schweizer Stadtchen vorkani : Bei einem Fastnachtball der ..nobels t cn^ 
GeselLschaft im vornehmsten Hotel des Ortes, das bei solcben Gelegen- 
heiten durch die Zeitnngen „strengste Diskretion zusichert“ und ,,Cham- 
bres separees“ znr Verfiigung stellt, erschien eine Dame dergestalt, daB 
ihr schwarzes Kleid in zwei Teilen hosenartig die Beine bedeckte, und in 
feuerroten groBen Buchstaben lief auf den Seiten die Inschrift hinab: 
„Warum weinen, wenn wir auseinandergehen! £ ‘ Unter heidnischen Volkern 
haben Karnevalsfeste meist noch religiose, unter uns Christen fast einzig 
schweinische Bedeutung, bei den Italienem muten sie wenigstens noch 
natiirlich, als freie Volks'auBerung an, unter den Germanen, namentlich 
unserer Zeit, sehen sie lappisch, gezwungen, wie eine Art verdammte 
Pflicht und Schuldigkeit aus. 
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nixi fultique praealtis / Alisque et plumi3 vestiti corpora cir- 
cum). Als Affen grinsen sie die Beschauer an 1 ). Mist tragen sie 
auf Polsterkissen iiber die Marktplatze, und einer unter ihnen 
verjagt von ihm mit einem Wedel fortwahrend die Fliegen 2 ). 
Andre machen aus Stroh einen groben Menschen oder aus alten 
Lumpen, ziehen ihm Kleider an und einen Harnisch und Sol- 
datenstiefel und tragen ihn wie einen eben Gestorbenen ver- 
hiillt auf prachtiger Decke dahin. Die Decke fassen sie an den 
vier Zipfeln, prellen den „Toten“ in die Liifte und fangen ihn 
wieder auf 3 ). Wenn noch hoher Schnee liegt und eben zu 
schmelzen beginnt, bewerfen sie mit Schneeballen auch die wiir- 
digsten Matronen und den gewichtvollsten Greis, ganz von den 


1 ) Seb. Frank, Weltbuch, fol. CXXXI a: „Ettlich gehen auff hohen 
steltzen mit fliiglen vnd langen schnablen / seind storcken. Ettlich bern / 
ettlich wild holtzleiit / ettlich teuffel.“ Die wilden Holzleute sind be- 
achtenswert als noch deutliche Darstellung von Baumgeistern. „Viel IIolz- 
leut“ finden wir auch beim Niimberger Schonbartlaufen (Panzer, Bayeri- 
sche Sagen u. Gebrauche, S. 247). Weiteres von ibrem Auftreten im 
Faschingstrubel bei Mannhardt, S. 333 — 341. Ihnen verwandt ist der bftcrs 
behandelte „Wilde Mann“, von dessen Spiel in Ratien Gian Caduff, 
Knabenschaften, S. 126 Wertvolles darbietet. Sehr richtig bemerkt Frank 
ein paar Satze weiter: „Die Itali oder Walcben in Italia stellen sich auch 
/ sam (d. h. als ob) wiillen sie die Teiitschen in diesem fall iiberwinden. 
Da seind auch narren volfeyl / doch ettwas subtiler dann die Teiitschen. 

2 ) „Mist“ ist stercus bei Naogeorgus. Seb. Frank, Weltbuch, fol. 
CXXXI a, sagt: „Ettlich tragen eyn frischen menschenkoht auf eynem 
kiissen herumb / vnd wern yhm die fliegen / wollte Gott sie miisten jm 
auch schneitzen vnd kredentzen.“ Auch beim Narrenfeste und beim festum 
hypodiacanorum, bei denen die Geistlichen tanzten, sprangen und Zoten- 
Iieder sangen, ergaben sich die Leute der tollsten Ausschweifung, wobei 
einige sich nackt auf Karren mit Kot durch die Stadt fahren lieBen. mit 
ihrem Korper die geilsten Gebarden machten und diese mit unziichtigen 
Witzen begleiteten (Flogel, Gesch. des Groteskkomischen, S. 163, zitiert 
von Xork, Festkalender, S. 38 f.). H. Winklers Schrift, Der ahe Orient und 
die Geschichtsforschung 32, Anm. 2 entnehme ich die Notiz, daB zum 
mexikanischen Kult die Zeremonie des (Menschen) kotessens am Jabresfest 
gehore. Siehe Preuss im Globus 1904, 360. Diese Stelle ist mir nicht zur 
Hand. Koprophagie wird da nicht vorliegen, sondern ein Mittel, das 
Wachstum der Feldfrucht usw. zu fbrdern. Obwohl im Zusammenhang mit 
chthonischen Machten? Vgl. Winkler, ib. 31 — 32. 

3 ) Seb. Frank, Weltbucb, fol. LI a: „Halten auch yr vier ein leylach 
bey den vier zipffeln / vnd ein stroinen angemachten butzen in hossen 
vnd wammes mit einer laruen als ein todten maon / sebwingen sy yn mit 
den vier zipffeln auff in die hbhe / vnd entpfahen yn wider in das ley- 
lach. 11 Nach Nork, Festkalender 1016 fuhrten in Muncben die Schlosser- 
und Schmiedelehrjungen am Johannistag ein gleiches Schauspiel auf. Vgl. 
Hoffmann-Krayer, Schweiz. Archiv f. Volksk. XI, 239. 
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Schneeballschlachten unter sich zu schweigen. Niemand kann 
da unbelastigt vorbei; zuhause muB bleiben, wer so etwas ver- 
meiden will. Die Patrizier und die Reichen baben einen beson- 
dern SpaB: Vor den Scblitten spannen sie ein ungewobnlich 
mutwilliges Pferd, das sie mit Brustschmuck, Helmbusch und 
Hundert klingenden Schellen ausgeriistet haben. In den Schlit- 
ten setzen sie die Gattin samt den Kindem, sie selber stellen 
sich hinter diese, Ziigel und Peitsche in der Hand. So rasen sie 
wie ein entsetzliches Wetter iiber die Marktplatze und dureb 
die StraGen, alles fliichtet aus ibrem Weg; sei es Mann oder 
Kind, sie schonen niemand. Brechen sie sich doch selber 
manchmal die Glieder oder rennen Pferd oder Schlitten zu 
schanden. Und bis in die Mitternacht treiben sie den Unfug fort, 
sodaB der ehrsame Biirger keinen Schlaf, wohl aber Kopfweh 
bekommt *) .“ 

1 ) Sowrohl das seltene Werk des Naogeorgus, wie anch das des Joannes 
Boemus Aubanus, betitelt Mores, leges et ritus omnium gentium usw., 
dieses in der Ausgabe von 1591 (apud Joann. Tornaesium, typogr. regium) 
habe ich aus der Basler Universitatsbibliothek bekommen, das Weltbuch 
Seb. Franks aus der Churer Kantonaibibliothek. Angebunden ist diesem 
Franks tlbersetzung von Bocaccios Dekameron. Erst nachtraglich ent- 
deckte ich, daB die Churer Kantonaibibliothek sogar drei Exemplare des 
Boemus besitzt. Frank schreibt, gewohnlich einfach iibersetzend, nicht 
ohne gelegentliche MiBverstandnisse oder Schiefheiten, manchmal ein biB- 
chen erweiternd, so gut wie den ganzen Boemus Aubanus aus, nennt ibn 
auch sowohl in seinem Quellenverzeichnis wie ofters im Text. In den uns 
wichtigen Teilen erscheint da und dort eine auffallige Ubereinstimmung 
mit Naogeorgus. Naogeorgus war im Erscheinungsjahr des Weltbuchs erst 
20 Jahre alt. Auch er hat offenhar den Boemus benutzt. Sowohl er, wie 
Frank, kbnnten freilich, wo sie sonst im Ausdruck genau iibereinstimmen, 
aus einer gemeinsamen Quelle schopfen; denn Franks Darstellung nimmt 
sich ofters genau so aus, als ware sie eine Verkiirzung ans dem Regnum 
papisticum. Dennoch spricht wohl grbBere Wahrscheinlichkeit dafiir, daB 
Naogeorgus das Weltbuch vor sich gehabt habe. Trotz all seiner Anleihen 
aber bleibt dieser lutherische Geistliche ein hbchst wertvoller Schrift- 
steller, der offenbar viel der eigenen Beobachtung verdankt. Er hieB 
eigentlich Thomas Kirchmayr, wurde 1511 in HubelschmeiB geboren, 
pflegte aber die Nachbarstadt Straubing als seine Heimat zu bezeichnen. 
1535 war er Pastor in Suiza, 1546 in Kaufbeuren, 1548 in Kempten. Er 
starb als Pfarrer in Wiesloch am 29. Dez. 1563, Sein Werk wurde schon 
ziemlich friih ins Englische, und zwar in meistens sechsfiiBige gereimte 
Jamben iibersetzt. Ans dieser, wie mir scheint, manchmal irrefiihrenden 
Obertragung zitiert Wilson, Works II, p. 241 Anm. einige Verse. Wilson 
selber entnimmt sie dem bekannten Werk von John Brand (1744—1806) 
Observations on Popular Antiquities, erschienen als Nos. 8, 10 und 12 von 
Bohn’s Antiquarian Library, ed. by Sir Henry Ellis. Joannes Boemus Auba- 
nus, d. h. Johann Beham ans dem wiirthembergischen Stadtchen Aub, war 
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Die Wurzeln der Fastnachtstollheiten. 


Die hier erzahlten Dinge 1 ) nun waren nach dem BewuBlsein 
der Zeit der Berichterstatter und manche davon wohl von An- 
fang an einfach Ausbriiche der Ungebundenheit, jenes Urtriebs, 
wenigstens zu gewissen Zeiten, sich in rauschartiger Ausschrei- 
tung auszutoben, urspriinglich aber zum allergroBten Teil 
gewiB ernster, religioser Natur. Sogar die wie ein Fuchs geprellte 
..Leiche“ gewinnt Bedeutung, wenn man die Sache bei Licht 
betrachtet. Zuniichst einmal erinnert schon der Aufzug: suprema 
velatum (scil. defunctum) lodice (Bettdecke) gerunt, an das 
bekannte veste contextum in den Worten des Tacitus von der 
Nerthus. Ich verweise auf Mannhardt 576 ff.; auch Hastings, 
ERE (d. h. Encyclopedia of Rel. & Ethics) V, p. 842, Spalte 2. 
Dort ist fiir uns dies wichtig: Im heidnischen Gallien war es Sitte, 
„Gotterbilder so, wie es mit Leichnamen gehalten wurde und in 
Deutschland zum Teil heute noch gehalten wird, mit einem 
Tuche iiberdeckt auf den Ackern umherzutragen“, Selbstver- 
standlich geschah beides, die Feldfrucht zu fordem. Ich glaube 
also, die umhergetragene Figur eines Toten sollte urspriinglich 
den zu d e r Zeit noch toten oder schlummemden Vegetations- 
damon vorstellen, und das Emporschnellen in die Liifte scheint 
ein Wecken oder Beleben zu versinnbildlichen. Hieher gehort 
dann wohl auch der zu Aschermittwoch in Madrid umhergetra- 
gene „tote“ Mann, der eine Sardelle in der Hand hielt (Nork, 
Festkalender 1006). Der Fisch ist ja bekanntes Symbol, ja Er- 
zeuger der Fruchtbarkeit. Ebenso diirfen wir wohl in den als 
Tiere auftretenden Fastnachtsnarren nicht mehr verstandliche 
Darstellungen des ja oft als Tier verschiedener Art erscheinen- 
den Wachstumsgeistes sehen. DaB dabei dann ausartend noch 
andere Tiere einbezogen wurden, braucht uns nicht zu wundem. 
Besonders die Stdrche aber haben da ihr gutes Recht, und zwar 
schon als Friihlingsboten; ohne es selber zu ahnen, trifft Nao- 


am SchluB des 15. Jhs. Kaplan im deutschen Hause zu Ulm. Sein Werk er- 
schien zuerst in Augsburg 1520. Aus verscbiedenen Orten seines Buches 
leuchtet ein bemerkenswerter Freisinn hervor. Die biographischen Angaben 
fiber ihn und Naogeorgus verdanke icb der Freundliehkeit der Berliner 
Staatsbibliothek. 

0 Natfirlicb lieBe sich ihnen noch gar manches anfiigen. Eine kurze 
Zusammenstellung fiber die groBe geschlechtliche Unzucht beim Fastnaeht- 
treiben, besonders in Deutschland und in der Schweiz, gibt Hoffmann- 
Krayer im Schweiz. Archiv f. Volkskunde I, 131 — 134. 
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georgus das Riehtige mit seiner Umschreibung veris avis. So- 
dann ist der Storch der Kinder- oder Kinderseelenbringer 1 ), 
also ein Frachtbarkeitswesen, nebenbei aucb dem germanischen 
Donner- und Gewittergott geweiht und selber Gewittervogel 
(Wuttke 3 22; 119 f. ; 204). Nicht minder wird das Ausbriiten 
von Narren, wie Hiihner, Ganse und Enten ihre Eier ausbriiten, 
guten Grand haben; denn das Ei ist an alien Ecken und Enden, 
namentlich in Verbindung mit diesen Lebens- und Frachtbar- 
keitsfesten, auftauchender Reprasentant des Lebens und der 
Fruchtbarkeit 2 ). Sogar der umhergetragene Mist oder Menschen- 
kot diirfte in seinem Ursprang kaum vollige Narretei sein; ganz 
natiirlicherweise wird manchmal die den Vegetationsdamon dar- 
stellende Figur schlieGlich in Mist eingegraben, wie z. B. auch 
der „Kameval“ (Frazer, Golden Bough 3 V, 231; Mannhardt 
411 [dreimal]; 421), oder der Maibusch oder Maibaum auf den 
Diinger gesteckt (Mannhardt 161, 165 usw.; vgl. Handworter- 
buch des deutschen Aberglaubens V, Sp. 1516; Sartori, Sitte und 
Brauch III, 124; 175, Anm. 22). ,,What is man without ma- 


*) Vergl. wegen ihrn Wuttke 3 , S. 120; 203 f. Ich glaube, er hat Recht, 
wenn er auf S. 53 sagt: , .Nicht sowohl die Kinder holt und hringt der 
Storch, als vielmehr die Seelen derselben, 1 ' ohschon E. H. Meyer dazu ein 
Fragezeichen setzt. Vgl. den Banernglauben, das Kind babe znerst keine 
Seele und der Storch bringe am Adebarstag, d. h. am dritten Tag nach 
der Geburt, ibm die Seele aus einem Gewasser. Hermann Lons, Der letzte 
Hadebur, Ein Bauernroman aus der Liineburger Heide, S. 3 — 12. Ob aber 
diese Anschauung die urspriingliche sei, lieBe sich fragen. Es kiinnte da 
auch ein Wandel der Vorstellung zutage treten, wie beim Gandharva, der 
anfangs wohl das ganze kleine Menschenwesen bedeutet und spiiter nur 
noch die Seele (oder auch den kinderwirkenden Geist). Siehe meine Alt- 
ind. Rechtsschr. 371 ff., bes. 375 f. wegen des Nahern. 

2 ) Was die Baren anlangt, so finden wir diese mehrfach bei Fruchtbar- 
keitsbrauchen nnd -festen. S. Mannhardt, Baumkultns 410 f. und unter 
„Erbsenbar“ (vgl. z. B. Sartori, Sitte und Brauch III, 97 mit Anm. 31). 
Besondere Beachtung verdienen die zwei Baren beim Nikolausuinzug in 
Bohmen, sie tragen viele Glocken und Schellen, mit denen sie unaufhiir- 
lich lauten. Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 528. Da 
nun aber .-Bar 1 ' in Siiddentschland (neben Saubeis) das gewiihnliche Wort 
fiir Eber ist, so kdnnte man fragen, ob z. B. der ans Donauworth gebiirtige 
Seb. Frank unter seinen „bem“ nicht manniiche Schweine (eine bckannte 
Gestalt des Komdamons) verstehe, und ob nicht dieser Sprachgebrauch dem 
Baren zu seiner Stelle mitverholfen habe. Anderseits aber sind die Wachs- 
tumsgeister so gewohnlich Baum- und Waldgeister nnd ist der Bar das ty- 
pische Waldtier und der Liebling der Walddamonen, daher hat er wohl ein 
Uranrecht. Hiilsenfriichte nun stehen, wie wir noch hdren werden, in enger 
Verbindung mit Geschlechtsleben und Fruchtbarkeitswesen. Daher vielleicht 
der Erbsenbar (s. Mannhardt, Baumkultns, Register u. d. Wort). 
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nure,” heiBt es von dieser „Seele der Landwirtschaft“ in Mark 
Twains Innocents Abroad in der Skizze eines Schwarzwalder 
Bauemromans. Was konnte da natiirlicher sein, als bei einem 
Wachstumsfest auch dem Mist seine Ehre zu erweisen! Vgl. auch 
die Mistkiigelchen mit darein gesteckten Blumen beim Pongal- 
fest (Gover, Journal of the Royal Asiatic Society, New Series V, 
Part II, 104 f.; Ramakrishna, Life in Indian Village 179; Dubois 
Beauchamp, Hindu Manners etc. 572 usw.). Dubois-Beauchamp, 
S. 571, berichtet, daB am Dlpavalifest Licbter an den Haus- 
tiiren angeziindet, Papierlatemen auf bohe Stangen gesteckt 
und Prozessionen veranstaltet werden, bei denen die Bauern 
auf ihre Felder ziehen, den Feldfriichten Opfer von Widdern 
oder Ziegenbocken darbringen, und daB sie da auch ihre Mist- 
haufen mit Gebet, Opfern und Niederwerfung verehren, wie die 
Romer ihren Gott Sterculius, und zwar drei Tage nachein- 
ander 1 ). 

Die Dlpavali ist ein Allerseelenfest, und wenn hier in Indien 
mit ihm, wie anderwarts nicht selten mit Totenfeiem, Riten 
verbunden werden, die die Feldfrucht gedeihen machen sollen, 
entpricht das ganz der uns in Indien, Griechenland, Rom, Ger- 
manien usw. entgegentretenden Erscheinung, daB Totenseelen 
und Frucbtbarkeitsgeister ineinander iibergehen oder zusammen- 
f alien. Fruchtbarkeits- und Totengenien auBerhalb Indiens sind 
z. B. Tamuz, Osiris, Dionysos, Hermes, Libitina (Lubentina), 
Frau Holle. Bezeichnend ist da auch die alte Glosse iiber die 


') DaB bei diesem Fest ebenfalls der Damon des Mistes Naraka verehrt 
wird, sehen wir auch aus Bbavishyottarap. 140, 11 = Padmapur., Uttarakb. 
124, 15 = Skandapur. II, Karttikam. 9, 42 = Sanalkumaras., Karttikam. 
13, 14; B. A. Gupte, S. 38 und 41. Dieser nenut ihn Narkasur the giant 
of filth or manure und night soil giant. Von diesem Naraka wird im 
2. Stiick unserer Trilogie eingehender die Rede sein. — Ein mit Menschen- 
kot bestrichenes Tucb schiitzt vor Alpdriicken (Wuttke 3 , S. 285). Die 
Horner des Viehs werden beim Austreiben mit Kot bestrichen, oder es 
werden ihnen rote Bander oder ein rotes Tuch umgehangt (ib. S. 440), 

Am Ende der Hochzeitswoche, in der im heutigen Syrien aber nicht 

nur da — das Brautpaar wie „Konig“ und „Konigin“ behandelt wird, 
fahrt ein Genosse des Brautigams diesem mit einem Kuhfladen durchs 
Gesicht, „damit er nicht vergesse, daB er jetzt wieder Bauer sei.*‘ Schweiz. 
Arch. f. Volksk. 17, S. 22. Der Mist soil urspriinglich aber wohl befruchten. 
Ja, auch der grumus merdae diirfte urspriinglich seine Zauberkraft von der 
Fruchtbarkeit haben: Diebe verrichtcn haufig am Orte der Tat ihre Not- 
durft; solange der Kot warm ist, bleiben sie ungestort. Wuttke 3 , S. 272. 
Vgl. A. Hellwig, Einiges iiber den grumus merdae der Einbrecher in der 
Monatsschrift f. Kriminalpsychol. u. Strafreform 1905. 
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Feronia: dea agrorum sive inferorum (Altheim, 1. c. p. 107). 
Das ist um so natiirlicher, als ja auch die Pflanze oder ein Teil 
von ihr stirbt und scheinbar unter der Erde, wo die Totenwelt 
liegt, verschwindet, sie von unter der Erde, also aus der Toten- 
welt, emporwachst, und die Gottheit der Sonne, die oft zugleich 
eine Gottheit des Wachstums und der Fruchtbarkeit ist, eben- 
falls unter die Erde hinabtaucht und von daher wiederkehrt *) . 
Vor allem chthonische Gottheiten treiben Leben zum Licht em- 
por und ziehen es hinab in dunkle Tiefen. Besondere Beachtung 
verdient auch die schon genannte Anschauung, daB Pflanzen- 
bildung und Menschenzeugung die gleichen Krafte oder Be- 
tatigungen seien. Daher kommen auch die Totenseelen wieder 
gerade wie die Pflanzen, namlich als kleine Kinder, und zeugen, 
wirken oder schenken sie die Kinder, wie wir es namentlich in 
Indien sehen 2 ). Die Dipavali fallt auBerdem in die Haupternte- 
zeit Indiens, und da paBt sie auch als Totenseelenfeier hinein. 

Zum Teil aus der Seelenwelt nun stammen die Faschings- 
gestalten, die sich die Gesichter hochrot oder schwarz far- 
ben und dem guten Boemus Aubanas wie biise Geister vor- 
kommen. Geister werden sie wirklich vorslellen, aber nicht nur 
Totengeister, wie Nork meint und an mehreren Stellen seines 
Festkalenders, vor allem auf S. 791 — 828 zu erharten sucht, 
sondern auch als solche vor allem Fruchtbarkeitsgeister. Was 
die rote Farbe anbelangt, so ist die ja nicht nur die Farbe des 
Todes und in Indien des Totengottes Yama (vgl. Duhn, Rot 
und Tot im Archiv fiir Religionswissenschaft IX, S. 1 ff.), son- 
dem auch so recht die Farbe der Wachstums- und Zeugungs- 
genien und der Erotik. Noch roher muten uns da die ,,edelsten 
Jiinglinge“ des alten Roms an, die sich bei den Luperkalien 
die Gesichter mit Blut vollschmierten, aber auch ncch urtiim- 
licher; bekanntlich begehren die Totengeister sehnlich nach 
Blut. Warum aber schwarz? Im Christenvolk wirkte da gewiB 
der Gedanke an den Teufel stark mit. Doch sogar dieser mag 


*) Das spiegelt sich in der Mythologie: Dionysos, Tamuz nnd Ishtar, 
Demeter oder Ceres und Kore miissen hinab ins Totenreich und kehren 
von da wieder. Osiris ist auch Herr der Totenwelt, Hermes zugleich Seelen- 
fiihrer usw. Alle sind ja Wachstums- und Fruchtbarkeitsgottheiten. J. M. 
Robertson, Pagan Christs 2 191, Anm. 1, sagt, Gottheiten der Vegetation 
seien „first and last 44 gods of the Underworld. Vgl. z. B. Rohde, Psyche 3 I, 
205; 208; 247 f.; II, 81 f.: O. Schrader in Hastings, ERE. II, 30, Sp. 2—31, 
Sp. I.: „The oldest abode 44 usw. 

2 ) Vgl. A. Dieterich, Mutter Erde 2 passim, namentlich S. 20 — 35. 
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einen Teil seiner Schwarze den hier besprochenen Geistem ver- 
danken. Die „Schwarzung des Gesicbts“ finden wir namlich 
immer wieder bei den Darstellern und Darstellungen des Ve- 
getationsdamons, wie im alten Griechenland bei den Phallos- 
umziigen der Trager des Phallos sieh das Gesicht geschwarzt 
hatte und bei den verwandten Friiblingsumziigen mit Schwalben 
diese von RuBgeschwarzten herumgetragen wurden. A. Diete- 
ricb, Sommertag (Leipzig 1905) , S. 24 f. Siebe Mannhardt, Re- 
gister, unter diesem Stichwort. Hier nur ein paar Beispiele. 
In die letzten Halme beim Kornschneiden fliichtet sich der 
Korngeist. Wer diese schneidet, in den geht er iiber, der „hat 
den Alten“ (,,die Fut“, „das Fotzchen“ usw.). Bisweilen wird 
ihm eine schwarze Maske angelegt und Weibergewand, wenn 
es ein Mann, Mannerkleidung, wenn es eine Frau ist. Panzer, 
Bayerische Sagen und Gebraucbe, S. 217. Ygl. ebenda die Schwar- 
zung des Gesichtes in Nr. 414; 415 (S. 223); 418 (S. 224), 420, 
427 (S. 233), 429, 430 (S. 235), 432. Beim Beginn des Ackems 
wird in Bohmen dem vom Kopf bis zu den FiiBen in langes 
Weizenstroh eingehiillten Mann das Gesicht geschwarzt oder 
eine schwarze Larve vorgebunden. Mannhardt, Mythol. For- 
schungen, S. 26. Bei dem Vegetationsspiel des Kuker und der 
Kukerica in Bulgarien zur Fastnachtszeit ist der Kuker im Ge- 
sicht geschwarzt und tragt G 1 o c k e n. In seinem Gefolge sind 
junge Manner in Frauen- und Madchen in Manner kleidung. 
Auch die Kukerica oder Baba (die Kornalte) ist ein Mann in 
Frauenkleidung und mit geschwarztem Gesicht (Frazer 3 VIII, 
332). Auch bei den romischen Saturnalien schwarzte man 
Sklaven das Gesicht und stieB sie ins Wasser hinein. Preller, 
Rom. Mythol. 3 II. 19. Das Zusammentreffen der beiden Dinge 
ist bedeutsam. Mannhardts Erklarung (S. 322) scheint mir wenig 
auf sich zu haben. Es handelt sich ja um chthonische Gewalten, 
und so wird Norks Festkalender 823 ff. das Richtige treffen, 
wenn er sagt, daB man sich die Biirger der Unterwelt „wegen 
ihres dunklen Aufenthaltsortes als schwarz dachte“. So lesen 
wir denn auch in Kalikapur. 2. 47: ..Alle Totenseelenscharen 
( pitriganas) sind schwarz wie gemischte Augensalbe“ (bhinnanja- 
nanibhcih). HeiBt doch sogar in Athen. da. wo urtiimlichere Re- 
ligion hervorbricht, ,.die Got tin Erde, die groBe Mutter der 
olympischen Gotter‘\ in der namlichen Formel: rf\ fisXatva „die 
schwarze Erde“. A. Dietrich. Mutter Erde 2 , S. 37. Stark diirfte 
die schon besprochene erotische Bedeutung von Schwarz mit- 
reden. Trotzdem lieBe sich noch fragen, ob nicht die hieher ge- 
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horigen Machte, die oft am urspriinglichsten Baume und dann 
weiterhin auch Baumgeister sind, schwarze Gesichter haben, 
weil die Baumrinde dunkel oder schwarz zu sein pflegt. Die 
Figuren oder die Menschen, die sich als ihre Vertreter erweisen, 
ja sogar noch deren Begleiter, sind ja oft ganz in Rinde ein- 
gekleidet (Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender usw., S. 262; 
Mannhardt 342; 350; 353; 385; 606). Eine Art Vereinfachung 
oder Hieroglyphe ist dann die Maske aus Baumrinde (Mann- 
hardt 321; 326). Eine solche wurde aueb bei Dionysosfesten ge- 
tragen (Botticher, Baumkultus der Hellenen, S. 89). In Bel- 
gien ist das Gesicht des als Wohnsitzgeist erscheinenden Baum- 
genius „wie Baumrinde“, und unter den Wildleuten Tirols treten 
Namen hervor, wie Ruchrinde = Rauhrinde und Hochrinde 
(Mannhardt 89 ff.). 

AuBer den Larven oder Masken, die schon bei den Dionysien 
getragen wurden und ja noch jetzt vom Fastnachtstreiben un- 
zertrennlich sind, und die wir wohl mit Nork und anderen als 
deutliches Zeichen der Totengeister auffassen miissen (z. B. 
Festkalender 732; 791; 795; 1096, und verschiedene Schriften 
von dem Maskenwesen der Wilden), ist nicbts so kennzeichnend 
fur den Faschingsrummel, wie die Verkleidung in das Gewand 
des entgegengesetzten Geschlechts. Sie bildet da einen der von 
Mannhardt zusammengestellten „Grundziige“ (vgl. z. B. Hoff- 
mann-Krayer, Schweiz. Archiv fiir Volkskunde I, S. 186), bei 
den Vegetations-, Fruchtbarkeits- und Erntefeiern ist sie ein un- 
gezahlte Male vorkommendes wichtiges Stuck und erscheint da 
schon im klassischen Altertum. Es geniigt derHinweis auf Mann- 
hardt, Baumkultus 201; 203; 314; 317; 324; 338; 377 f; 410 ff.; 
414 ff.; 425 ff.; 441 f.; 544 f.; 557; Antike Wald- und Feldkulte, 
S. 216; 259 J ). Vom Transvestitismus nun findet man einiges in 
meinem Weib im altind. Epos, S. 182, Anm. 3, und in meinem 
Kautilya, S. 234, 5 — 8; 33 — 40; Zus. 234, 40. In meinen Mores 

*) Auch an dem Plough Monday genannten Fruchtbarkeitsfest steckte 
sich die mannliche Jugend in Frauenkleider und die weibliche in Manner- 
tracht, und so fiihrten sie Tanze auf. Nork, Festkalender 789. Die den 
Korngeist darstellende Puppe heiBt Baba (die Alte), tragt aber Manns- 
kleider. Mannhardt, Mythol. Forschungen 329. Anderseits ist die Harvest 
Queen ein Mann in Frauentracht. Ib. p. 333. Am Hornerfest (18. Okt.) 
trugen die Teilnehmer in der Prozession Horner - — die ja auch Symbole 
des penis erectus sind — an den Huten als Reprasentanten der Vegetations- 
bocks und Frauenkleider, waren maskiert, begossen einander mit Wasser 
und trieben allerhand Unzucht. Pfannenschmid, German. Erntefeste, p. 279; 
577 — 580 (Anm. Nr. 35 und 36). So lieBe sich wer weiB wie viel anfiihren. 
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et Amores Indorum kommt er wieder zur Sprache, besonders 
bei der Ubersetzung des 5. Hetarengesprachs des Lukian, zur 
Erklarung des Wortes 'scpsaxQLa. Dieses meines Wissens bisber 
dunkle Wort fasse ich als den Namen eines Festes zu Ehren 
irgend einer Zeugungs- oder bermaphroditischen Gotfbeit, bei 
dem die Weiber Mannerkleidung anlegten, wahrscheinlich aucb 
die Manner Frauengewand. Martin P. Nilsson, der in seinem 
vorziiglichen Werk „Griecbische Feste von religioser Bedeutung 
mit AusschluB der attischen“ die Epbestrien nicbt nennt, er- 
wahnt ja ebenfalls, daB bei gewissen Aphroditefesten und bei 
Festen hermaphroditischer und Ehegottheiten Kleidertausch der 
Geschlechter stattgehabt habe (S. 49, Anm. 3; 370 — 374, 
451 f.) *). Eine antike Parallele fand icb dann bei Plutarch in 
dessen Schrift von den Tugenden der Weiber im Abschnitt von 
den Argiverinnen. Hier horen wir von einem Fest Hybristika, wo 
die Weiber Mannerkleider und Mantel, die Manner aber Frauen- 
gewand und Schleier tragen. Scbon der Name ,,Fest des tlber- 
muts, der Ziigellosigkeit“ zeigt, daB wir es mit einem Karneval 
zu tun haben und einer Feier, ahnlich den bekannten Friihlings- 
und Liebesfesten. Auch der Umstand, daB die Hybristika im 
„Hermesmonat“ gefeiert wurden, diirfte belehrend sein, Hermes 
war ja seinem urspriinglichen Wesen nach ein stark phallischer, 
ein Seelen- und Fruchtbarkeitsgott, dazu der Vater des Herma- 
phroditos. Zum SchluB bericbtet Plutarch noch, daB die Frauen 
der Argiver, wenn sie bei ihren Mannern schliefen, nach einem 
Gesetz bei ihnen einen Bart anlegen sollten. Das mochte dem 
Zweck dienen, Knaben zu gebaren, konnte aber auch einfach 
erotischer Transvestitismus sein. Solchen finden wir ia in Alt- 
indien so gut, wie in Deutschland und anderwarts. Er dient 
nicht nur als Mittel zu Liebesabenteuern bei Festlichkeiten, be- 
sonders nachtlichen. sondem auch dazu, die Lust bei Gesell- 


2 ) Unter den Gesellschaften, die das Fest der urspriinglich thrakischen 
Gottin Kotys oder Kotyto feierten, befanden sich in Korinth und Atben 
junge Manner in Weibergewand. Dies Fest soli mit groGer Unsittlichkeit 
verbunden gewesen sein. Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte 238 f. 
Bei den Oschophorien, einer Erntefeier, gingen an der Spitze des’ Chors 
zwei in weibliche Stola gekleidete Jiinglinge. Ib. 216. Aphrodite ist die 
Mutter des Hermaphroditos, und auf Cypern war sie selber androgyn. Das 
Fest der ..bUrtigen Aphrodite“ von Cypern, die mannliche Gestalt, aber 
weibliche Kleider hatte, wurde von den Frauen in Mannerkleidung, von 
den Mannern in Frauentracht gefeiert (Preller, Griech. Mvtbol. 1 I, 212). 
Ihr Gegenbild sozusagen ist der junge Dionysos, der mannweiblich (doosvoW 
Xoe) genannt wird (Preller ib. 416). ' 1 
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schaften und bei der geschlechtlichen Umarmung zu steigem, 
pikanter zu machen. So horen wir in Mahabharata XII, 228, 
68 f., von dem Unheil erzeugenden Frevel der Daitya: „Die Wei- 
ber in Mannerkleidung und die Manner in Frauentracht geklei- 
det, so gelangten sie zu hochstem Yergniigen bei Spielen, Koitus 
und Belustigungen“ (kridarativihareshu). Im Mittelalter wurde 
dergleichen offenbar auch viel von Eheleuten geiibt. Siehe Bert- 
hold von Regensburg, ed. Pfeiffer und Strobl I, S. 325. Wie er, 
so eifert man auch in Altindien gegen dergleichen. In MBh. 
XIII, 104, 85 lesen wir: „Vertauschung des Gewandes iibe nicht 
der verstandige Mann.“ Vishnudh. Ill, 233, 23 wiederholt diese 
Worte. Ebenda in II, 89, 27 wird aus der Vorlage, der nam- 
lichen, die auch in vielen Kapiteln von Vishnudh. Ill, durchweg 
in Vishnudh. II und in der Vishnusmriti ausgeschrieben wor- 
den ist, verkiirzt zu: (Kathabhangam na kurvita) na ca vasovi- 
paryayam. Die Rede ist vom Snataka, also vom Mann, wie er 
sein soli. Besonders, aber nicht allein, die oft androgynen und 
sonstigen Fruchtbarkeitsgottheiten und der Kleidertausch in 
ihrem Dienst haben gewiB zu den Erzablungen vom Geschlechts- 
wechsel gefiihrt, den wir in Altindien ofters finden und der 
sich fiir die allgemeine Kenntnis wohl besonders an Tiresias 
kniipft. Vgl. mein Dacakumaracaritam, S. 83 — 84; Weib im 
altind. Epos, 280 f,; Isoldes Gottesurteil, Anm. Nr. 200. Eben- 
so wird wohl die nur noch als pikant erotisch empfundene 
Kleidervertauschung zum groBten Teil in der religiosen wurzeln. 

Woher aber stammt diese selber? Die Antwort liegt schon 
im Vorhergehenden: Die Macht oder Kraft des Wachstums und 
der Fruchtbarkeit in der Pflanzenwelt und die der Zeugung in 
der tierischen und menschlichen sind, wie schon erwahnt, nach 
urtiimlicher Auffassung ja ein und dieselbe und die Wachstums- 
und Begattungsgenien bekanntlich teils mannlich, teils weib- 
lich 1 ), noch urspriinglicher aber androgyn oder hermaphrodi- 
tisch. Davon haben wir besonders in Griechenland und Rom 
und in Indien noch deutliche Zeugnisse. Fiir Indien sei nur auf 
das hervorragende Beispiel des androgynen Qiva verwiesen. Bei 


*) Dasselbe gilt von den Jahreszeiten je nach den Sprachen. So ist im 
Slawischen und Lateinischen der Winter weiblich. Die Slawen haben ihre 
Sommergottin Vesna, im Litauischen ist wasara Sommer weiblich (von der- 
selben Wnrzel wie das Masc. vasanta und die Neutra ver und sap), ebenso 
aestas im Lateinischen. Das Franzosische und das Spanische aber machen 
ein Masc. aus aestas. Im Italienischen finden wir das Fern, primavera und 
das Masc. inverno fiir Friihling. U. dgl. mehr. 


87 



Festen und Brauchen nun, die den Machten des Wachstums 
und der Zeugung gelten, sind diese nicht nur in gewissen 
Baumen, Pflanzen, Figuren und Personen verkorpert, sondern 
auch in alien Teilnehmern; in ihnen alien wirkt diese Kraft 
oder Gottheit, und durch der Menschen Tun wird sie gestarkt, 
ja sogar neu erzeugt, wiedergeboren. Davon gleich mehr. 

So soil das Weib, als Mann gewandet, zugleicb ein Mann sein 
und der als Weib gekleidete Mann zugleich ein Weib. Im Trans- 
veslitismus schwindet jener Urquell des GroBten, Scbonsten und 
Wonnereichsten und zugleich des Schmerzvollsten, Abscheulich- 
sten und Erbarmlichsten, das uns der Leib vermittelt: die Spal- 
tung in zwei Geschlechter; es ist nur noch jener androgyne Ur- 
mensch da, der Adam zuerst war laut einer rabbinischen Lehre 
und der Ansicht mehrerer gnostischen Sekten (Wolfg. Schultz, 
Dokumente der Gnosis, 1910, S. 39, vgl. 47; Arthur Drews, Die 
Christusmythe *, S. 95). Aber nicht nur der Urmensch, son- 
dern auch der Urgott mancher Mythologeme, und vor allem: 
der urspriinglichere Vegetationsgenius gait als androgyn 1 ). 

tlberlebsel, die in naiver Weise auf seine Doppelgeschlecht- 
licbkeit und auf den Urgrund der Kleidervertauschung deuten, 
finden sich in spater Zeit nicht wenige. Hier ein paar aus Mann- 
hardts Baumkultus '). Beim Erntemai iibernehmen ofters die 


J ) Nach den Schriften von J. Winthuis denkt sick der Primitive Austra- 
liens die sehopferische Urkraft oder das gottlicke Urwesen als androgynen 
personlichen Gott und die Menschen der Urzeit, d. h. die ,,vollkommenen“, 
als „zusammengewachsene", als zweigeschlechtig. „HeiBes Bemiihen ist, 
diesem Gott und diesen Menschen gleich zn werden.“ Daher auch jene 
ratselhafte Sitte der Manner, sich den Penis unten der Lange nach auf- 
zuschlitzen (Subincisio, ariltha): sie werden dadurch zugleich zu Yulvabe- 
sitzern, was Louis H. Gray schon in Hastings, ERE. Ill, 666 (Artikel „Circum- 
cision“, vgl. ib. V, 582, col. 1) zweifelnd angedeutet hat. Siehe z. B. Winthnis, 
Mythos u. Kult der Steinzeit, S. 11; 177; 192 unten; 265). So kastrierten 
sich nach Farnells Erklarung die Priester der Kybele und trugen Frauen- 
kleider, weil sie sich der Gottin gleich machen wollten (Hastings ib. V, 582). 
J. M. Robertson 1. c. 295 — 298 weist darauf bin, wie kaufig im Altertum 
doppelgeschlechtige Gottheiten seien. Konnte also der Kleidertausch der 
Geschlechter am Anfang der Anfange in dem Bestrehen wurzeln, dem 
Menschen der ja gewohnlich als goldnes Zeitalter gedachten Urzeit und 
den Gottheiten, vor allem denen der Vegetation und Zeugung ahnlich zu 
werden, er also ein Zauber sein? Man hat gesagt, bei Festen pflege halt 
alles umgekehrt zu sein. Darait allein ist es nicht getan. 

2 ) Vorbereitend sei jene Sitte aus iN’auders im Tirol genannt: Vor dem 
Fastnachtspfinztag (d. h. -donnerstag) richten die jungen Bursche den 
groQten Stamm im Walde schon her, bohren ein Loch hinein und stecken 
in dieses ein mit KrSnzen, bunten Biindern usw. geziertes Baumchen 
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Magde das Fahreu der Festfuhre und ziehen dabei zur H a 1 f t e 
Mannerkleider an (S. 200). Oder denken wir an die Reihe von 
Erntebrauchen, die Mannhardt unter der Oberschrift „Braut- 
lager auf dem Ackerfeld* 1 zusammenreiht (S. 480 ff.) und deren 
hervorstechendes Kennzeichen dies ist, daB Mann und Weib 
verbunden x ) sich auf dem Acker walzen. Atiologisch vollkom- 
men ricbtig, jedenfalls ohne es zu wissen, nennt Fletcher in den 
von Mannhardt S. 480 angefiihrten Versen solch ein Paar ,,her- 
maphrodite“. Zweck ist bei diesen Brauchen, die wahrscheinlich 
dazu noch aus alterer, auf dem Acker vollzogener Begattung 
abgeschwacht sind, ausgesprochenermaBen der, reichen Getreide- 
segen zu erzielen. Besonders lehrreieh scheint mir auch der 
Erntefestbrauch von Mals im ElsaB zu sein: Ein Mann verkleidet 
sich als Weib und ein Weib als Mann. Riicken gegen Riicken 
sitzen sie vorne in dem Wagen, der die letzten Trauben heim- 
fiihrt. Der Mann halt einen groBen Maibaum in der Hand, die 


(Friedr. Panzer, Bayer. Sagen u. Gebrauche 246). Da haben wir wohl die 
Begattung einer mannlichen und einer weibiichen in den zwei Baumen ver- 
korperten Wachstumsmacht oder noch eher ihre Vereinignng zu einem 
einzigen androgynen Wesen. Der namliche, hier aber mehr verdunkelte 
Gedanke mbchte sich vielleieht an den Baum im Departement des bautes 
Pyrenees heften, von dem Grimm, Deutsche Mythol. 3 , S. 588 f. berichtet: 
Am 1. Mai wird da in jeder Gemeinde der hiichste und schlankste Baum 
ausgesuebt, in den Bergen eine Fichte oder Tanne, im ebenen Land eine 
Pappel. Man schlagt in sie eine Anzahl fuBlanger Keile hinein. Bis zum 
23. Juni bleibt sie liegen und spaltet sich mittlerweile von der Gewalt der 
Keile und der Sonne. Zu Johannis wird sie dann als Johannisbrand in 
Flammen gesetzt. Der Keil ist wohl ein Sinnbild des mannlichen Gliedes 
und weiterhin einer mannlichen Wachstumsmacht, die Mehrzahl der Keile 
leicht verstandliche Ahirrung oder naive Verstarkung. Doppelter oder 
dreifacher Phallos eines Gottes findet sich in Agypten und oft auf romi- 
schem Gebiet (Dulaure 37; 40; 130 f.; auch bei den Zentralaustraliern, 
Winthuis 1. c. 77 usw.). Beaehtung verdient hier auch dies: Die Begat- 
tung oder die Androgynisierung findet in der Brautzeit der Natur, am 
1. Mai, die Verbrennung, d. h. die Totung des Vegetationsdamons. in der 
Zeit der dem Altern zuneigenden Reife des Wachstums statt. Wegeu der 
Mehrzahl der Keile konnte man vielleieht auch an Jaiminiya-Brahm. I, 
162 erinnern: Das Asuraweib Dlrghajihva batte an jedem Glied einen cun- 
nus. Damit sich der Brahmane Sumitra mit ihr begatten konne, schafft 
ihm Indra an jedem Glied einen Penis. Doch wird auch da wohl nur 
brahmanische Geilheit am Werke sein, wie sie den Brahmanen Prenin 
durchgliiht; dieser wiinscht sich als Gnade von Gott: „Ich wahle mir die 
Brunst von sieben Ziegenbocken, und welches Weib ich zu mir rufe, das 
soli mich begehren.“ Jaimin.-Br. Ill, 269. Vgl. Winthuis, Zweigeschlechter- 
wesen 73; 206; 237; Einfiihrung usw. 126; 158 f. 

1 ) Damit ist aber keineswegs immer ein Ehepaar gemeint. 
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Frau einen Korb mit Blumen. ,,Sie herzen, kiissen und driicken 
einander und machen allerlei Unsinn“ (Mannkardt, S. 314). Da 
haben wir den Fruchtbarkeitsgeist im Maibaum und in den Blu- 
men, also wohl zugleich als mannlich und als weiblich, ebenso 
in den zwei Menschen, und zwar in jedem der beiden ganz 
handgreiflich zugleich mannlich und weiblich. Riicken gegen 
Riieken sind sie zu einem Wesen mit mannlichen und mit weib- 
lichen Geschlechtsteilen vereinigt. Obendrein agieren sie ein 
Liebespaar. Wir werden kaum irren, wenn wir als urtiimlicher 
auch die Begattung der beiden annehmen; vor allem sie for- 
dert ja durch zauberisch religiose Sympathie oder Analogic die 
kosmische Wachstums- und Zeugungskraft 1 ). Selbstverstandlich 
haben sich dann noch andere, namentlich rein weltlich erotische 
Dinge hineingemischt beim Kleidertausch der Geschlechter, wie 
bei anderm, was hieher gehort. Fur fast alles aber lieBen sich 
wohl ernste religiose Hintergriinde enthiillen, womit ich natiir- 
lich nicht sagen will, daB nicht schon in den Anfangen neben- 
her die in menschlicher Weise vernunftlos iibersteigerte tie- 
rische Brunst ihre Feste gefeiert habe 2 ). 


Die Wirkungskraft der Zote beim Feste des Kama. 

Mit den bier dargelegten Erscheinungen und Gedanken schlie- 
Ben sich nun aufs Schonste die Zitate zusammen, die Tripathi 
auf S. 350 seiner Ausgabe des Kuttanimatam (zu Strophe 893, 
bei ihm 894) vorfiihrt. Ich iibertrage sie in meinen Mores et 
Amores Indorum an der betreffenden Stelle. Hier nur die Verse 


*) Venn sittenstrenge Manner da und dort gegen die verschiedenen 
Spielarten der Maibaumfeste eiferten, so ist dies sehr verstandlich. Nur 
zu haufig wird gewesen sein, was Stubbs im Zeitalter der Konigin Elisa- 
beth in seiner Anatomy of Abuses sagt: Von den Miidchen, die mit den 
Burschen in den Wald ziehen, den Maibaum feierlich beimzuholen, verliert 
dabei der dritte Teil die magdliche Ehre. Wie viel besser steht es damit 
in unserer Zeit: da konnten gar nicht mehr so viele Madchen die Jung- 
frauschaft embiiBen. Im urspriinglicben Geist solcher Feste handelte aber 
damals nur jener dritte, wahrscheinlich von Stubbs noch zu gering ange- 
setzte Teil der jungen Weiblichkeit. 

2 ) DaB der hier besprochene Kleidertausch und Maskensehanz einfach 
Abwehrbrauch sei, wie manche meinen, trifft daneben. Sehr sekundar 
mag es hinzukommen, ja in gewissen, aber ganz anders gearteten Fallen 
(wie bei der Wochnerin, vielleicht auch der Braut) im Vordergrund stehen. 
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aus dem Skandapurana: „Am 14. Tag des Monats Caitra ist 
das groBe Fest des Liebesgottes. Da freut sich der hochhehre 
Kama iiber ekelhafte Worter (oder Worte: jugupsitoktibhis . . . 
tushy ate), iiber die Gesange, Musikstiicke usw. der Menschen 
und verleiht dann Reichtum und Segen an Sohnen und Enkeln.“ 
Siehe auch S. 344 unten bei Tripathi *). Die von Geschlechllich- 
keit triefenden Worte und Worter bewirken da zauberiscb, daB 
Gottheit und Schopfung von schwellenden Fruchtbarkeits- und 
Zeugungssaften erfiillt werden. Ein Urgedanke der Religion, der 
sich besonders auch in Indien von Rigveda heraus auf Schritt 
und Tritt einem entgegendrangt, waltet hier: Menschentum und 
Menschenwort, vor allem das magisch religiose Wort, erzeugt 
durch zauberische Sympathie die entsprechende Kraft und Ta- 
tigkeit in Gott oder Geist, Mensch oder iibriger Kreatur. Je 
saftiger und kraftiger also die Zote, desto groBer ihre schaf- 
fende Macht 2 ). Vielleicht urspriinglieher, auf jeden Fall aber 

1 ) Herr Prof. Dr. W. Printz schreibt mir: „Vom Skandapurana haben 
wir nur Sutasamhita (Anandagrama S., S. 25, 3 Bde.). Deren Versverzeich- 
nis babe icb vergeblich durchgesehen. Das Skandap. scheint nur ein Sam- 
melbegriff fur vielerlei Texte zu sein.“ Ebenso hore ich von der Bibliothek 
der India Office: „The lines cited in your letter have not been found. 
Skandapurana V, 2, 15 (Kamegvaramahatmya) and VII, 1, 96 (another sec- 
tion bearing the same title) both refer to the worship of Kama on Caitra- 
guklatrayodagi, but without giving details." Aber ganz die gleichen Verse, 
nur mit dem Fehler srijyate (statt tushyate) zitiert Hemadri. Caturv. Ill 2. 
p.638, aus dem Varahapur., und ich habe Tripathis sehr zahlreiche Zitate, 
wo ich sie kontrollieren konnte, immer zuverlassig gefunden. Leider gibt 
er hier und sonst ofters, so auch beim Bhavishyapurana, die Stelle nicht 
naher an, obgleich er im allgemeinen in dieser Hinsicbt von den Europaern 
viel gelernt bat. Zum tlberfluB finde ich in Bhavishyapur. II, 2, 8, 100 f. 
die schon angefiihrte Stelle: „Der 14. Tag in der hellen Halfte des Madbu- 
masa (d. h. Caitra) ist die DambhabhaiijI. An diesem soil man am FuB 
des damana den unverganglichen Kama verehren. (Dann) geht man (in 
jener Welt) an den hochsten Ort durch die Macht des Madana (d. h. 
Kama). Durch ekelhafte Reden aber ist da der im Herzen Geborene ge- 
horig erfreut" ( jugupsitavacobhis tu samyak tushto Mauobhavah). Wahr- 
scheinlicb liegt in alien Purana die gleiche Quelle zugrunde und baben wir 
im Bhavishyap., und zwar tiberall in diesem Kapitel, eine Verkiirzung in 
Fetzen. Den Namen DambhabhaiijI (scil. tithi) kenne icb sonst nicht. Allem 
Anschein nach heiBt das Wort „Zerbrecherin der Heuchelei". Gottselig 
oder hochanstandig geht der Mensch sonst dabin. Kommt aber das Fest 
des Geschlechtsgottes, dann reiBt dieses ihm alle Hiillen vom Leib und 
der nackte Mensch in seinen ungebandigten Liisten steht vor andern da. 
Deute ich das Wort richtig, dann enthalt es eine bemerkenswerte Kritik, 
die um so iiberlegener und vom Urspriinglichen entfernter ware, als ja 
dambha vor allem die religiose Heuchelei, die Frommelei bezeichnet. 

2 ) Die segenwirkende Kraft solcher Worte erstreckt sich dann auch 
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noch besser ware da in den Versen der Puranas pushyate statt 
tushy ate, bzw. pushto: „Da wird Kama genahrt und gestarkt 
durch ekelhafte Reden.“ 

Riihmt man dem Gotte vollends seine eigene Kraft, Helden- 
haftigkeit, Giite usw. vor, dann wird der Umschmeichelte da- 
durch mit diesen Tugenden durchfeuert und wird genbtigt, sie 
zum Besten des Menschen auszuiiben 1 ). 


auf andere Gebiete: Die religiosen Bettler in Indien singen nach Dubois- 
Beauchamp 3 , p. 114 oben; 393 unten erotische Liedchen bei ihren Bettel- 
gangen, und je nnziichtiger sie sind, desto mehr Beute gibt es. Noch naher 
stehen die unziichtigen Lieder, die im siidostlichen Afrika (bei den Ba- 
ronga) die Weiber beim Regenmachen singen. Frazer in One, p. 67. 

') Von den Sumeriern herab bis auf unsere Tage und durch alle Volker 
hin zwingt ja der Mensch seinen Gott oder Heiligen durch die Zaubermacht 
seiner Worte und Riten zu unbedingtem Gehorsam. Hier nur e i n Bei- 
spiel: In den griechischen Zauberpapyri mnB man alle zauberischen Hand- 
lungen usw. ja richtig maehen, sonst kanns einem schlecht gehen. So ja auch 
anderwarts. Auch deshalb muB z. B. der ,,Medizin‘‘- oder Zaubermann bei 
den Indianem eine Ausbildung von zehn bis fiinfzehn Jahren durehmachen 
(Hauptling Biiffelkind Langspeer, iibers. v. Rieder, Paul List, Leipzig, 
S. 50 ff.). Aber wenn man alles richtig macht, dann ist man den machtig- 
sten Gottern gewachsen, kann ungestraft die wildesten Drohungen gegen 
sie schleudem und sie einem selber so vollig untertan maehen, daB sie, 
wenn auch ungerne, in allem gehorchen miissen. S. Ref. v. K. Meuli, 
Schweiz. Arch. f. Volksk. XXXII, p. 55. Welch ein Schritt von da bis zu 
Jesu Wort: „Mein Vater, ist es moglich, so gehe dieser Kelch von mir. 
Doch niebt wie ich will, sondern wie du willst“ (Matth. 26, 39; 42; Marc. 
14, 36; Luc. 22, 42), und zu der Bitte seines Gebetes: „D e i n Wille 
geschehe!“ Seb. Frank, der vielverfolgte Ketzer, glcichsam ein Vorlaufer 
Lessings, der in seinem „Weltbucb“ auch zeigt: Nicht andere Volker sind 
so dumm und gottlos, wie wir Christen meinen, sondern wir sind noch 
schlimmer und torichter, und auch andere Volker haben da und dort wahre 
Religion, Sebastian Frank sagt, mit den christlichen „Segen“ wolle man 
Gott „noten . . ., daB es also gewifi kommen miiss und nit anders, als sei 
Gott wie ein gebannter teuffel in eym Glas unser gefangner“. Fol. 
CXXXIII b. Und gehorcht der Gott bei den heidnischen Volkern oder der 
Heilige bei christlichen nicht, dann wird er auf die verschiedenste Art miB- 
handelt. Ergotzlich ist die Feier des St. Urbanstages (25. Mai): Herrscht 
da heiteres Wetter, so gerat der Wein und setzen die sebmausenden und 
zechenden Weinbauern den weinlaubumkranzten Heiligen in ihre Mitte an 
den Wirtshaustisch und trinken ihm zu. Regnet es aber, o weh, dann wird 
das Weinjahr schlecht und stoBen sie den gewissenlosen Verrater in die 
Kotlache, Boemus Aubanus 269 f.; Naogeorgus 158; Seb. Frank fol. LI ab 
und CXXXII b; Sartori III, 190. Aus Indien konnte ich jetzt nur ein ein- 
ziges Beispiel des verprugelten Gottes anfiihren: Als A 5 vatthaman mit sei- 
nen Genossen in der Nacht die vielen Pandavakrieger getotet hat, und 
zwar vennoge des ihm von Qiva gegebenen Schwertes, da betrachten Bhima 
und seine Briider den „Gott der Gotter“ als den Ubeltater (agaskrit), und 
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Die Macht des Phallos und abszoner Bildwerke und 
christliche Phallosheilige. 

Noch heute lebt dieser Gedanke in Indien beim Holifeste 
fort. So schreibt Wilson, Works II, p. 238: ,,The Matronalia 
Festa, on the Kalends of March had for their object the in- 

crease of progeny in harmony with the foliation of the trees, 
the budding of the grass, the pairing of birds, which were the 
effects of the season of Spring, and which are equally held in 
view in the celebration of Holi, which is considered to be espec- 
ially promotive of the multiplication of offspring and preser- 
vative of the health and life of children/ 1 Vgl. Natesa Sastri, 
Hindu Feasts, Fasts and Ceremonies, S. 45; 49. Er braucht kaum 
noch einmal daran erinnert zu werden, wie allgemein in Europa 
das Tun der Menschen bei Vegetations- und Feuerfesten Pflan- 
zen, Tieren und Menschen Mehrung und Gedeihen bringt. Und 
wie sehr allerhand mehr oder minder unziichtige Gepflogen- 
heiten bei Fruchtbarkeits- und Sonnenfesten anderwarts dem 
gleichen Zweck dienen, ist schon gestreift worden; eingehend 
wird es von Mannhardt, Frazer und andern dargestellt. Erwahnt 
sei nur, daB bloB vereinzelt in der von mir benutzten Literatur 
der herumgetragene oder der einer Figur verliehene Phallus, 
den wir aus Altiigypten, Griechenland und Rom langst kennen, 
in Indien genannt oder auf ihn hingedeutet wird, wahrend wir 
doch z. B. auch vom Jarilo in RuBland Ahnliches horen. Diese 
Personifikation des Lenzes und der Wachstumskraft erscheint 
nicht nur als ein ihn darstellender Mensch, der mit Blumen ge- 
schmiickt und mit Glockchen behangt ist, sondern auch ,,als 
Puppe mit einem ungeheueren Priap oder doch mit alien dem 
Manne zukommenden Attributen ausgeriistet“ (Mannhardt, 
Baumkultus, S. 415 f.). Kemble, Die Sachsen in England, iibers. 
von Brandes I, 295 erzahlt, daB in Inverchetin ein Priester die 
kleinen Madchen (puellulas) zu Ostem notigte, einen Reigen 
mit Gesang aufzufiihren, dem er auf einer Stange ein Priapus- 
bild vorauftrug (Mannhardt 469 f.) 3 ). Vgl. auch Hastings, En- 


sinnlos vor Wut hauen sie auf ihn mit ihren Waffen ein. Aber alle diese 
verschwinden zauberahnlich im Leib des ,,Oberherm der Magie“. Da fallen 
sie mit den Fausten iiber ihn her. Bhavishyapur. Ill, 3, 1, 10 ff. Diese 
ganze Partie ist aber so jung, daB man beinahe versucht ist zu mutmaBen, 
der Gedanke sei durch Beobachtung von „Christen“ angeregt worden. 

x ) Dabei tanzte er und fiihrte zur Unzucht auffordernde sehamlose 
Reden. Jahn, Deutsche Opfergebrauehe 134 ff. legt wohl mit Recht dar. 
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cyclopedia of Religion and Ethics Vol. V, p. 869, Col. 2, 1. 6ff. 

Mildere Beurteilung verdient es ebenfalls, so kraB und ko- 
misch auch der Gegensatz zur biblischen Wertung des Fleisches 
und der Lust des Fleisches sein mag, wenn in der katholischen 
Christenheit der Penis sogar zu einem Heiligen erhoben worden 
ist: In Trani im Konigreich Neapel fiihrte man im Karnevalum- 
zug aucb eine alte Holzstatue umher, die den Priapus darstellte, 
und zwar mit so gewaltigem Glied, daB es bis zum Kinn empor- 
ragte 1 ). Die Einwohner nannten diese Figur il Santo Membro, 
also St. Penis. Der Erzbischof Joseph Davanzati schaffte am 
Anfang des 18. Jhrh. diesen alten Brauch ab, gewiB nicht ohne 
daB die Bevolkerung, namentlich die weibliche, iiber seine Gott- 
losigkeit gemurrt hatte (Dulaure, Divinites generatrices 219 f.). 
Nur gestreift seien die Wachsphalli der Heiligen Kosmas und 
Damianus in Osternia, die sogar von der Geistlichkeit verkauft 
wurden (Nork, Festkalender 598 — 600; Dulaure 220 — 224; vgl. 
Nork 28 iiber das phallische Jesuskind zwischen Mons und Briis- 
sel) und die reichhaltige Reihe Heiliger mit gewaltigem, wun- 
dertatigem Phallus, die wir in Frankreich und Belgien finden 
(Dulaure 204 — 225; Otto Stoll, das Geschlechtsleben in der Vol- 
kerpsychologie 671 ff., vgl. Hartland, Primitive Paternity (1909) 
I, 62 ff.; 76; 116 ff.). Ihre Namen klingen ofters recht derb, 
wie z. B. der des St. Foutin (Futinus), der nicht nur Frauen 
fruchtbar machte, sondem auch nachlassige Gatten und Lieb- 
haber anfeuerte und allzu eifrige Diener der Minne von Ge- 
schlechtskrankheiten heilte 2 ). Gewohnlich schabten die nach 
Kindern begehrenden Frauen etwas von dem penis erectus solch 
eines Heiligen ab und verleibten sich in Getrank das Schabsel 
ein, genau wie die altindischen Frauen den Geschlechtsgolt in 
Gestalt der Agokaknospen in sich aufnabmen. Dem heiligen 
Greluchon hatten sie zur Zeit des Henri Etienne schon die ganze 


daB dieser aus dem gewohnlichen Volk kommende Priester noch ganz in 
den ihm angestammten Anschauungen und Gewohnheiten lebte und aus 
diesen heraus so gehandelt habe. Er war sich offenbar keines Unrechtes 
bewuBt, dachte gewiB ein gutes Werk zu tun; er verfiei in lautes Wider- 
bellen, wenn ihm jemand Vorhalt tat (conviciis eos impetebat). 

*) Vuraka, der groBe mannliche Vorfahr nordlicher australischer 
Stamme, hatte einen so groBen Penis, daB er ihn iiber die Schulter legen 
konnte und er von seiner Schwere miide wurde. Ebenso der Urgott der 
Aranda in Zentralaustralien. Winthuis, Mythos usw. 185, 193; 208. 

2 ) Ebenso steigert der Fisch nicht nur die Liebeskraft, sondem stinkend 
gewordener vernichtet auch von geschleehtlicher Ausschweifung (grdmya) 
stammende Krankheiten. Kangikasutra 27. 32. 
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Mannlichkeit zuschanden geschabt. Besser vorgesorgt war da 
bei St. Guignole oder Guingalais in der Nabe von Brest. Dem 
ging ein langer Holzpfahl durch den Unterleib, der vorne und 
hinten weit vorstand. War nun vorne zuviel weggeschabt, so 
wurde dem jetzt natiirlich untiichtigen Heiligen von hinten ein 
gehoriger Schlag versetzt, sodaB vorne wieder die notige Man- 
nes- und Wunderkraft zum Vorschein kam (Dulaure 211 f.). Wie 
viel Schmerz armer Weiblein und gewiB auch wie viel Sehnsucht 
ihrer Gatten ward zu solchen Heiligen getragen, wie viel Leid 
und Angste mogen Frauenlippen z. B. auf den phallisch wirk- 
samen Turriegel in Rocadour oder auf die befruchtende Eisen- 
stange gekiiBt haben, von denen Dulaure 216 berichtet! 

Was Heidenvolker und urtiimlichere Zeiten betrifft, so geben 
uns die eben behandelten Verse derPuranas einen wertvollen Ge- 
sichtspunkt fiir die Beurteilung der verstandlicherweise oft so 
heftig verurteilten Darstellungen unziichtigster Art in indischen 
Tempeln, von denen soeben wieder F. J. Furtwangler in „Indien, 
das Brahmanenland im Friihlicht“ (1931), S. 194 ein bekanntes 
Beispiel gut bespricht. Grade die Orgien der Wollust, die bier 
unsern Abscheu erregen, bilden nicht nur eine Freude fiir den 
Gott der Geschlechtlichkeit oder fiir des Gottes geschlechtliche 
Seite, also auch ein Mittel, ihn gnadig und gnadenspendend zu 
machen, sondem vor allem auch eine magische Mebrung seiner 
Kraft, ja sogar einen zauberischen Schutz fiir ihn und sein 
Wirken x ). 


') Mittel gegen den bosen Blick wollen Thurston, Omens and Super- 
stitions of Southern India, 112 ff., und andere in den obszonen Darstel- 
lungen an indischen Tempeln sehen. IN’ach Crooke, Pop. Rel. and Folklore 2 
I, 68 unten f. verjagen sie die bosen Geister. Sogar Agni, dem groBen 
Vernichter alles Spuks und bosen Zaubers, kdnnen ja Zauber schaden 
(Atharva-Veda VIII, 3, 9; Rigv. X, 87, 9; 24), wie Yiel eher dem Indra 
und anderen Gottern (Rgv. X, 120, 4). Daher werden alien Amulette an- 
gebunden. Naheres iiber dies pavitraropana z. B. in Kalikapur. 61, 35 — 42: 
Heat. Ill 2, p. 881 — 890. Die Gerste ist geschaffen, sie gegen bose Geister 
zu schiitzen (Heat. Ill 1, p. 1209). In der IVacht miissen sie durch groBes 
Getose Tor dergleichen Unheil bewahrt werden (Heat. Ill 2, 864). Gebete 
und Lieder der Frommen sind Panzer und Starker der Gotter (Atb.-Veda 
VIII, 4, 6). Im alten Testament erscheint der gleiche Gedanke (s. Bertholet 
im Schweiz. Arch. f. \olksk. XVII, 14 f.). Selbst auf christlichen Kirchen 
wurde das Fascinum, das auch Christen das ganze Mittelalter hindurch zu 
Zauberzwecken yerwendeten, angebracht, um sie vor magischem und an- 
derem Schaden zu bewahren (Dulaure 190 — 192). Obrigens sagt z. B. 
der Prediger Guilelmus Pepin in einer seiner Predigten, er habe in einer 
beriihmten Kirche so schweinische Bilder, das Gotteshaus fiir Ostern zu 
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Ich sehe jetzt gerade vor ToresschluB noch, daB schon Du- 
laure in den Obszonitaten und Wollustiibersteigerungen des 
Kults der Fruchtbarkeitsgottheiten sogar „moyens d’accroitre 
la vertu preservatrice et fecondante du Phallus“ sieht (S. 312). 
Das Seelen- und Fruchtbarkeitsfest Dipavali oder Kaumudi ver- 
lauft dann der Yorschrift gemaB und bringt dann Gliick und 
Segen liber das Yolk und den einzelnen, wenn es „dadurch herz- 
entziickend ist, daB Manner und Frauen in toller Ausgelassen- 
heit dem "Wiirfelspiel, dem Rauschtrank und dem Koitus ob- 
liegen“ (Bhavisbvottarapur. 140, 18; vgl. bes. Sanatkumaras., 
Karttikam. 14, 33 e — 36). Der Philosoph Jamblichos, eines der 
Haupter der neuplatonischen Philosophic, die durch Zusammen- 
fassung des Edelsten und Besten im heidnischen Fiihleu und 
Denken und durch die Versohnung von Glauben und Wissen 
alle religiosen Bediirfnisse, nicht nur wie das Christentum die 
der ,,Plebs“, zu befriedigen vorgab, Jamblichos, der freilich viel 
morgenlandischen phantastischen Mythologemen EinlaB ge- 
wahrte, hier aber schon aus griechischem BewuBtsein schopfen 
konnte, sagt in seiner Schrift De mysteriis Aegyptiorum Sect. 1, 
Cap. 11: „Wahrlich, weil eine groBe Menge von Phallen geweiht 
sind, geschieht es, daB die Gotter Fruchtbarkeit iiber die Erde 
ausgieBen“ (zit. von Dulaure, S. 114 f.). Nach Arnobius warf 
man sich vor dem Phallus nieder und flehte ihn an und glaubte, 
tue man das nicht, dann gehe die Natur aus den Fugen (Dulaure 
128). Ebenso ginge ja nach brahmanischer Lehre die Sonne nicht 
auf, vollzoge man morgens nicht das Feueropfer ((Jatap.-Brahm. 
II, 3, 1, 5) *). Feuer ist das Opferfeuer und Feuer ist die Sonne. 

schmiicken, gesehen, daB es ihn geschaudert habe (Dulaure 261). Der- 
gleichen mochte eine gute Illustration abgeben zum Text mancher Oster- 
predigten mit ihrem risus paschalis. 

x ) Vgl. Oldenberg, Rel. des Veda. S. 110; 308—317; Speyer, Die indische 
Theosophie, S. 23; Ghoshal, Hist, of Hindu Political Theories, p. 23; 
Bhavishyap. Ill, 4, 25, 194 f.: ..Die Gestirne am Himmel ziehen ihre 
Bahnen geschutzt durch das Opfer; sind keine Opfer auf Erden, dann wird 
ihr Lauf gestort und unheilvoll.' 4 

Im Rigr. wird die Sonne durch das Lied der Dichter oder der From- 
men zum Leuchten gebracht (VIII, 29, 10; 76, 4; V. 40 6- 9- X 6 2 3) 
und gehen die Morgenroten durch der Menschen Loblieder auf (IV,' 2 19). 
Man denke etwa an den SchluB von Schillers Gedicht „CoIumbus“. Im 
alien Agypten brachte man jeden Morgen durch eine Zauberhandlung die 
Sonne dazu, wieder aufzugeben. Frazer, Golden Bough 3 IV, 268 Die Nen- 
kaledonier ziinden bei triibem Wetter ein Feuer an und sprechen; „Sonne, 
ich tue dies, daunt du heiB brennen mogest.“ Mart. P. Nilsson, Die 
volkstiiml. Feste des Jahres, 32. Auch beim Opfer erwachst die Vorstellung 
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Der Mond wird zum Wachsen gebracht durch die AhnenkloB- 
spenden samt Begleitspriichen und durcb die von den Ahnen- 
spenden gekraftigten Manen und macht so die Welt gedeihen 
(Bhavishyottarap. 99, 33; Heat. Ill 1, p. 61; 408; 1509; Vayu- 
pur, 71, 29 f.; Hariv. 17, 37; MBh. XIII, 125, 38 f. usw.). Er 
wachst durch die in ihn eingehenden und ihn anfiillenden Toten- 
seelen, und die Totenseelen wachsen durch die KloBspenden mit 
ihren magiegewaltigen Spriichen. So werden denn heute noch in 
Thracien dionysische Riten mit Phallus und maskierten Man- 
nem in Ziegenfellen gefeiert (Hastings, Encyclop. of Religion 
and Ethics V, 858, Sp. 1 unten). Was nun vollends die rituellen 
Begattungen, wohl die Einschrankung noch fruherer allgemei- 
ner bei Fruchtbarkeitsfesten 1 ), anlangt, so erklaren die alt- 
indischen Quellen, wie schon erwahnt, ausdriieklich, sie dienten 
dazu, da8 Begattung (mithuna) und Fortpflanzung (prajanana) 
gedeihlich vor sich gehe (Taitt. S. VII, 5, 9, 4; Jaimin.-Br. II, 
404). Da ist natiirlich zunachst an die Mehrung der Menschen 
und des Viehs gedacht. DaB aber die Pflanzenwelt mitergriffen 
wird, versteht sich nach allem hier Dargelegten von selbst. 

Ubrigens geht es in Indien wie anderwarts: mehr und mehr, 
freilich wohl zum grdBten Teil durch EinfluB von Europaern 
her, werden solche Feste und Brauche von der bessern Gesell- 
schaft zuriickgewiesen und auf das niedrige Volk beschrankt, 
und trotz der schier beispiellosen Zahigkeit, mit der der Inder 
an der Uberlieferung hangt, kdnnen schon heute besonders die 
Hindu mit Genugtuung erklaren, daB wenigstens vielerorts nur 
der Pobel sich den Ausgelassenheiten hingebe oder iiberhaupt 
das Fest feire. Da und dort horen wir sogar, daB keinerlei Un- 
anstandigkeit vorkomme, daB statt des roten Wassers — o quae 
mutatio rerum! — reines oder Rosenwasser gebraucht werde 2 ), 


wohl rein aus urtiimlicher Zauberanalogie, und vom Rigveda herab wandert 
durch die Literatur, wie 6chon erwahnt, der Glaubc, daB die Sonne in der 
Nacht ins Feuer eingehe. Natiirlich ist da fur die priesterliche Lehre vor 
allem das auf den Altar gelegte Feuer die Sonne (£atap.-Br. VI, 1, 2, 20). 
Das Feneropfer (homa) muB also schon vor Sonnenaufgang stattfin- 
den; denn da ist die Sonne noch im Feuer (Vishnudh. Ill, 233, 52 £.). 
Das Loblied ist die Speise der Gotter (arko vai devanam annam). Taittir.- 
Samh. II, 2, 7, 2; (Jatap.-Br. XII, 8, 1, 2. 

2 ) Beim „Sonnentanz“, einem Fruchtbarkeitsritus der Arapahoindianer 
„gehort die geschlechtliche Vermischung des ganzen Lagers dazu“ (A. Die- 
terich, Mutter Erde 95, nach Dorsey). Gleiches oder Ahnliches haufig. 

2 ) Das Gleiche ist uns in Europa ebenfalls schon begegnet. Hier nur 
noch aus Mannhardt 259, Anm. 3: In Ungarn, namentlich im PreBburger, 
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oder daB das Bespritzen nut nocli ein Scherz von Kindern oder 
jungen Leuten sei u. dgl. mehr. Entsprechend schreibt z. B. 
Grimm, Deutsche Mythol. 3 , S. 586: „In friiheren Zeiten nahm 
aber auch die feine Welt an diesen Freudenfeuern teil, Fiirslen 
und Konige“. Plutarch berichtet, daB die Kronien und die land- 
lichen Dionysien ein Fest der Sklaven seien, „die Herren hatten 
sich also mittlerweile zuriickgezogen wie bei den Compitalia 44 . 
Nilsson in Pauly-Wissowa unter ,, Kronien 44 (Sp. 1975 f.). 


Kama , Baumgeist und Baum als Fruchtbarkeits- und 
K inderspen der . 

Spender von Kindersegen ist also Kama, genau wie so oft in 
Altindien und anderwarts die Baumgeister 1 ). Auf praanimisti- 
scher Stufe ist der Baum selber die magische Macht, die Wachs- 
tum und Fruchtbarkeit in der Natur und im Menschen wirkt, 

Neutraer und Bacser Komitat, werden die Madchen am Ostermontag von 
den Burschen mit ganzen Eimern Wasser begossen, wo sie sicb nur blieken 
lassen. Beim Adel ist diese Sitte turn Besprengen aus Flaschehen mit 
Rosenwasser verfeinert. 

1) Siehe z. B. mein Buch Isoldes Gottesurteil, Anm. Nr. 212; mein Weib 
im altind. Epos 119—121; Coomaraswamy, Yakshas II, 11; Mahabh. Ill, 
230, 35 f.; 231, 16 (vgl. Weib im altind. Epos 418, Zus. zn 293, 1. Z.); 
Wilke, Kultusbeziehungen zwischen Indien, Orient nnd Europa. S. 150 ff.: 
Friedr. S. Krauss in Adele Schreibers Sammelwerk Mutterschaft (Miinchen 
1912), S. 42 ff.; Ders., Geschlechtsleben des japan. Volkes I, 67: 70- 179- 
Reitzenstein, Zeitschr. f. Ethnologie, Bd. 41, S. 648 — 671; 680 f.; Mann- 
hardt, Baumkultus passim. Als Baumbewohner erscheinen die Vegetations- 
und Fruchtbarkeitsgeister; die Yaksha, Gandharva und Apsaras haufig. So 
z. B. in Atharvav. XIV, 2, 9; Taitt.-Samhita III, 4. 8, 4 (hier Gandharva 
und Apsaras); Hemavijayas Katharatnakara (Hertel) I. 29; 85; 154; 246- II. 
199; 238; 241; Kaugikas. 77, 7; ofters im Palijataka. am interessanteslen 
wohl Nr. 398 (Bd. Ill, S. 325 ff.), hier iiberall Yakshas; Coomaraswamy, 
Yakshas passim; in II, 2; 13 sagt er richtig: ..Yakshas are primarily vege- 
tation spirits." Dazu stimmt auch, daB sie in buddhist. Erzahlungen oft Im 
Wasser hausen. In Yakshas I, 32 ff.; II, 33 und sonst erklart Coomaraswamv 
ebenso richtig, die Gandharva und Apsaras seien Fruchtbarkeitsgenieu. Nach 
Pancav.-Br. XIX, 3, 1, herrschen sie iiber des Menschen Nachkommeuschafts- 
erlangung. Des Opferrosses Penis und Hoden werden ihnen gespendet 
(Taitt.-Samh. V, 7, 15). U. dgl. m. Vgl. meine Altind. Rechtsschr. 371—375. 
In Morgenland und Abendland hiichst zauberkraftig ist die Ruta graveolens 
fs. z. B. Wuttke 3 , p. 103 ff.: Panzer. Bayerische Sagen u. Gebrauche 365; 
369; 370; in Matsyspur. 267, 14 f. wird sie unter den acht besonders magie- 
kraftigen Pflanzen aufgefuhrt). Sogar die Toten schiitzt sie vor schlimmen 
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auf der animistischen der im Baum verkorperte oder in ihm 
wohnende Geist oder Gott. Die zwei Vorstellungen lassen sich 
freilich in Volksgeist und Yolksbrauch nicht wirklicli trennen; 
sie leben ineinander verflochten auch in den Kulturvolkern 
bis auf den heutigen Tag fort. Wir haben nun gesehen, daB in 
Indien Kama noch der Acokabaum oder das Baumchen damn- 
naka, d. h. die Artemisia, ist, ein Glaube, der aus dem Praani- 
mismus stammt. Sogar der Konig Udayana in der Ratnavall 
scheint sich Kama nicht etwa einfach als die Seele des Acoka 
zu denken. Er sagt ja zu seiner Gemahlin: 

Der Kbrperlose vermaledeit 
GewiB die Korperlosigkeit. 

Weil er nicht dessen Lust verspiirt, 

Den, Liebste, deine Hand beriihrt (I, 22). 

Dabei sehmiickt sie doch den Agokabaum mit Blumen, 
rotem Saffranbliitenpulver, Sandel und Salben, beriihrt ihn also 
mit den Handen. Auch der Baum hat ja dem Inder, wie alien 
Primitiven, eine Seele, und diese Seele kann nebenher, beson- 
ders wenn es eine Gottbeit oder ein Geist ist, als Wesen fiir sich 
gedacht sein. obschon eng mit dem Baum verbunden. Sodann 
fiihlt zwar nach indischer Anschauung der Baum, ist aber doch 
anderseits wieder Bild des Starren, Empfindungslosen. Daher 
wohl des Konigs Worte. Er denkt also wohl daran. daB Kama 


Gewalten, wovon das wunderbare und entsetzliche Gedicht ..Ah, are \ou 
digging out my grave? 1 * von Thomas Hardy, dem groBten englischen Lyriker 
seiner und der bisherigen Zeit, ausgeht (Collected Poems 1926, p. 310). AVer 
nun mit Ruta graveolens (suvarcala) in den Handen am Baume karahja 
(Pongamia glabra) ein ganzes Jahr lang ein Licbt anziindet, dsssen Nach- 
kommenschaft mehrt sich und gedeiht. MBh. XIII, 127, 8. Vielleicht gilt 
hier das freilich iiberhaupt bei religioser Verehrung in Indien, vor allem 
aber beim Dienst der Toten, wichtige und in der Antike besonders den 
Baumen entziindete Licht (Botticher, Baumkultus der Hellenen 49; Ovid, 
Fasti III, 267 ff.) zugleich den Totenseelen oder der Totenseele im karanja. 
Am natiirlichsten wohnt die Seele im Baum, wenn der betr. Tote unter 
ihm begraben ist (Reitzenstein, Zschr. f. Ethnol. 41 [1909], S. 662). Wegen 
Totenseelen im Baum vgl. Mannhardt 39 — 44; E. H. Meyer, Mythol. d. Ger- 
manen (1903), S. 90 f.; Golther, German. Mythol. 145; Mogk in Pauls 
GrundriB I, 1034. Auch die Elfen sind Fruchtbarkeits- und Totenseeleu- 
geister und wohnen viel in Baumen. Besonders udumbara (Ficus glomerata) 
und aqvattha (Fieus religiosa) schenken Sohne. Frauen, die nach diesen 
begehren, umwandeln solch einen Baum tausendmal jeden Morgen (z„ B. 
Gupte 1. c. p. XXXIX; XXXIV). Sie sind eben auch Totenseelensitz. Vaj.- 
Samh. XXV, 4 = (Jatap.-Brahm. XIII. 8, 3, 1; Heat. Ill 1, p. 701, 1. ult. usw. 



nur einen Baumkorper, aber keinen menschlich gearteten hat. 
Nach indischem Glauben weilt der Gott auch in seinem Bildnis, 
doch bedarf es, ihn hineinzubekommen, erst des adhivasana 
(purana in Brihats. 43, 51), des Drinwohnenmachens. Mit dem 
Agoka wird das nicht Braueh, noch notig sein; der ist an sich 
schon Kama, aber hier ein fiihllos starrer 1 ). 


Holibaum und Holipflanze als Vegetationsdamon. 

Wie nun der aqoka und der damanaka eine Verkorperung 
oder wohl eher: eine Urform des Vegetationsdamons ist, so auch 
der Holibaum oder die Holipflanze. Ist doch der Indrabaum 
ebenfalls Indra, der Maibaum und seine Verwandtschaft wenig- 
stens urspriinglich der Vegetationsdamon. Der Maibaum wird 
am gewohnlichsten verbrannt (Mannhardt passim, bes. 177 ff.; 
186 ff.), genau wie die den Wachstums- und Fruchtbarkeitsgeist 
darstellende Figur herab von Osiris und Attis bis auf unsere 
heutigen Feuerfestfiguren oder wie die „Kommutter’‘, wie die 
Knochen und die Eingeweide des Meriah bei den Khonds usw. 
Im Baum ist ja der Vegetationsdamon verkorpert, ja gem'aB 
noch alterer Anscbauung ist der Baum die magische Wachstums- 
macht selber. Soil nun der altgewordene Vegetationsgenius ge- 
totet oder abgetan werden, damit er in junger Kraft wiederer- 
stehe, dann ergibt sich die Verbrennung als selbstverstandlich; 
denn wie soil man Holz oder Pflanzen — oder diese Form des 
Vegetations- und Fruchtbarkeitsdamons — anders umbringen 
als durch Feuer! In Indien kame, freilich sehr in zweiter Linie, 
noch hinzu, dafi die Toten dort eben, wenigstens spater, meist 
verbrannt werden 2 ). 


a ) Die Baume fiiblen nicht die durch das Weib kommenden Wonnen, 
sie sind ajdnantah slrisukhani (Sanatkumarasamh., Karttikam. 4, 33). 

2 ) Sogar die als Frau mit Kleidern und Iiindlichem Schmuck heraus- 
geputzte und ausdriicklich „Getreidemutter‘‘ (mere du ble, de Forge usw.) 
genannte letzte Garbe in Frankreicb wird auf einem Scheiterhaufcn ver- 
branut und alle bitten sie mn ein fruchtbares Jahr. Mannhardt, Mythol. 
Forsch. 318 f. Vgl. 332 (ebensolche „Getreidemutter“ verbrannt und die 
Asche auf die Felder gcstreut, natiirlich damit sie sie fruchtbar mache); 
346; Frazer in One, 429 usw. ad infinitum. Das Begraben der Figur 
usw. des Vegetationsdamons in verschiedenen Gestalten (auch als Fastnacht, 
Karneval, Kilbi usw.) ist an sich ja ebenfalls natiirlich und kommt ofters 
vor. Hocbst eigentiimlich aber scheint mir das Begrabnis des als Baum 
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In Kumaun am untern Himalaya wird ein Baum von mittlerer 
GrbBe oder ein Ast von einem groBen Baum mit Tuchfetzen 
(Chir, Skt. clra, also der bekannte Lappenbaum) behangt und 
am letzten Tag des Festes verbrannt. Die Leute springen iiber 
die Asche und werden, wie sie glauben, so von Hautkrankheiten 
geheilt. Nach einem andern Bericht werden am 11. Tag des 
Phalguna (Febr.-Marz) teils weiBe, teils farbige Tuchfetzen ge- 
sammelt und der (Jakti, also der personifizierten Zeugungskraft 
des (liva, dargebracht. Dann hangt man diese Lappen an einer 
Stange auf, das Volk umwandelt die Stange (move around it) 
und singt die Holilieder zum Preise Krishnas und seiner Kuh- 
hirtinnen. Am letzten Tag des Festes wird die Stange verbrannt 
(Crooke 58; Frazer, Golden Bough 3 , elfter Bd., S. 2). Die Biyar 
in den United Provinces of Agra and Oudh „begraben das alte 
Jahr“ am 13. Tag der lichten Halfte des Pus (Pausha = Mitte 
Dez. bis Mitte Januar). Sie verbrennen am ersten Festtag einen 
Wollbaum (galmali), wobei sie Kuhmist, in Indien wie an man- 
chen andern Orten ja auch Feuermaterial, ins Feuer werfen. Am 
nachsten Tag schmieren sie sich die Asche auf die Stirn, am 
dritten werfen sie Erde und Kuhmist auf die Weiber und be- 
streuen einander mit farbigem Pulver. Den SchluB bildet eine 
allgemeine Orgie (general debauch, Crooke 59) *). Dieses Fest 
ist trotz des verschiedenen Datums ein rechtes Holifest. 


verkorperten, das Domdekan Chr. Caminada in seinem Vortrag „Ratischer 
Baum- und Feldkultus“ im Jahresbericht 1937 der Hist. Antiquar. Ges. 
von Graubiinden mitteilt und das er selber als Hirtenbiiblein mit aus- 
geiibt bat. Wollte der Hirt eine Zeitlang von seiner Herde weggehen, so 
steckte er eine Wachholderstaude des hi. Valentin (burschiu de S. Valen- 
tin, des ,.K r a f t v o 1 1 e n ' ' ? ) bei der Viebberde in die Erde und betete dann 
auf den Knieen einen romaniscben Spruch, den ich so verdeutsche: 
„0 guter heiliger Valentin, Ich setz dir einen Wacholder bin. Hiit du 
mein Vieh, solang ich fort Und bis ich wiederkomm zum Ort. Ein Vater- 
unser bet ich hie Und mach auf dem Riicken ein Kreuz dem Vieh.“ Siehe 
auch Decurtins, Ratische Chrestomathie II, S. 238. Caminada sagt mit 
Recht: „Jedermann ahnt hier sofort, daB es sich um eine heidnische Gott- 
heit handelt, die in dieser Staude kultische Verehrung empfangt und die 
dafiir das Vieh zu hiiten hat. Dieser Pflanzendamon der Alpenregionen 
wurde bei der Riickkehr des Hirten regelrecht begraben. Der Hirt betete 
noch ein Vaterunser zum Dank, nachdem er den burschin mit Erde zu- 
gedeckt hatte.“ Wie altindische Fruchtbarkeitsgottheiten des Veda, vor 
allem Pushan, wie die Waldgeister der Finnen usw. hiitet also diese rati- 
sche auch das Vieh auf der Weide. 

Im Balaghat Distrikt der Central Provinces muB wenigstens ein Stiick 
vom Wollbaum zum HolzstoB des Holifeuers genommen werden (Crooke 
60). Der dort heilige falmali ist ein holier, dornbesetzter Baum mi t 
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Als Maibaumfeier erweist sich auch das vom alten Dr. John 
Fryer mil Recht Hooly (Holi) genannte jedes Jahr im April 
begangene Fest der Red Karens in Birma. Dabei wird ein an 
den Wurzeln abgehauener Baum mit Fahnen und Strohwischen 
geschmiickt und dann verbrannt. Am Ende beschmieren sic sich 
den Leib mit der Asche und ziehen dann davon ..with a Mace 
of Flowers before them beating of Drums and a great Noise 14 . 
Diese Blumenkeule (wohl blumenumwundener Priigel) wird ein 
Phallos sein. Noch mehrere ahnliche Feste mit Verbrennung 
einer beflaggten Stange bringt Crooke, S. 60 bei. In Siidindien 
wird das Banner des Liebesgottes aufgepflanzt, vier oder fiinf 
Tage mit Lustbarkeiten verehrt und dann am Vollmonds- oder 
Festtag verbrannt. Natesa Sastri, Hindu Feasts, Fasts and Cere- 
monies 48. So ist im Bohmerwald der Maibaum zu einer Fahne 
geworden. Zu dieser hin findet hier ein Wettritt statt (Mann- 
hardt 387). Eine Anzahl Arten der Holifeier mit Verbrennung 
eines Baumes unter primitiven Dravidavolkern nennt Crooke 
auch in Hastings, ERE V, 19, Sp. 2 f. 

In Teilen der Central Provinces wird schon einen Monat vor 
dem Holifest eine Rizinusstaude mit Feuermaterial umschichtet 
und dann, jedenfalls am Holifest selber, verbrannt (Crooke 60). 
Nach B. A. Gupte, Hindu Holidays etc. ware dies iiberaJl das 
Gewohnliche. Er sagt: „On the full-moon day of the month of 
Phalgun a hole is dug in front of every house and a castor oil 
tree is transplanted into it. Grass, cow dung-cakes and other fuel 
are heaped round the tree. Holi or Holika, who at the time is 
called a goddess, is worshipped 41 (S. 88). Dann wird offenbar 
die Rizinusstaude. die bezeichnendenveise auch hier als Gott- 


roien Bliiten. nach Agastimatam 202 sind diese rot wie Rubin. Ihre zau- 
berische Kraft zeigt sich auch dariu, daB sie zu dem Zement vajralepa 
verwendet werden. Bnhats. 57, 1; Vishnudh. Ill, 92. 2. (Auch das Fleisch 
der Frucht des zaubermachtigen und dem Qiva geweihten Bilvabaums 
wird in Mdrtel gemischt. Growse, Mathura 2 , p. 492.) Nach Brihats. 57, 4 
halt solcher Zement sogar Millionen Jahre. Die rote Farbe der Bliiten 
wird den Baum fUr die Holifeier wenigstens mitempfehlen. und zwar um 
so mehr. als er im Miirz bliiht und da noch ganz ohne Blatter ist. sodaB 
also die rote Glut um so starker hervortritt, eine Eigentiimlichkeit, die 
wir. wie schon erwahnt. an einer Reihe indiseher Baume finden. MFer 
galmali anpflanzt. wird reich an mannliehem Samcn und an Verstand, 
Bhavishvap. II. 1, 10, 48. Catap.-Br. XIII. 2. 7, 4 nennt ihn den grofiten 
Baum (er wird bis 150 FuB hoch mit 40 FuB im Umfang). Nach Rigveda 
VII. 50. 3 wird in ihm ein schlimmes Krankheitsgift erzeugt. als zauberiscb 
verleiht er in Taitt.-S. 1 IT. 4. 12. 1 vriddhi (Wachstum, Gedeihen usw.). 
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heit gilt, oder die ganze Feuerschichtung angeziindet *). Wah- 
rend sie brennt, schlagt man sich mit dem Riicken der Hand auf 
den Mund, wie es bei Totenverbrennungen „all over India“ 
Sitte sei. Auch in den United Provinces verbrennt man eine 
Kastorpflanze. J. C. Oman, The Brahmans, Theists and Muslims 
of India, S. 249, fiihrt einen Bericht der Zeitung Pioneer vom 
2. April 1883 an, der mehrere interessante, fiir uns aber belang- 
lose Einzelheiten enthalt. Zusammen mit der Rizinuspflanze. die 
auch hier als lebendige Person erscbeint, werden alle die 
,,Krankheiten und Ungliicksfalle“, die die Einwohner bedroben. 
verbrannt. also wie beim Jobannesfeuer die infortunia. 

Beim Mahotsava des Skandapur. (mitgeteilt von Hemadri. 
Caturv. II 2, p. 148 f.), am 14. der hellen Hafte des Caitra, 
wird Civa unter anderen mit damanaka verehrt, an ihm das 
aratrika (Lustration) mit fiinf neuen aus Reismehlteig gemach- 
ten Lampen vollzogen und neben Bilvaniissen und mehreren 
Duftsachen der dem Qiva heilige Namerubaum (Elaeocarpus 
Ganitrus Roxb.) oder ein Deodarbaum verbrannt. Oder ist nur 
Holz davon gemeint? Auf jeden Fall scheint klar zu sein, daB 
Civa sich an Stelle des Kama eingedrangt hat. 

Auch Crooke, S. 76 sagt: Part of the rite is bawling and bea- 
ting of the mouth with the back of the hand, which elsewhere 
seems to be a sign of mourning 1 2 ). Er fiigt hinzu: ,,We may 
suspect that this is the wailing for the death of the vegetation 
deity, whose image has been consumed by fire, perhaps combi- 
ned with rejoings for his resurection, the orgiastic ritual of the 
present day disguising the primitive form of the observances 
(S. 76). Diese Worte sind im wesentlichen sehr richtig. wie wir 
sehen werden. Die Leute werfen rotes Pulver aufeinander und 
vergniigen sich die ganze Nacht im Freien (Gupte, Hindu Holi- 
days 2 p. 88). 

Die Rizinusstaude (Skt. gewohnlich eranda) nun ist in Alt- 
indien sprichwortlich, daB sie nichts zu Feuer tauge, auch wenn 
man noch so viel von ihr nehme (Pancatantra ed. Kielhorn-Biih- 
ler I, Str. 96 — Tantrakhy. I, 47). Da ist eine Umhaufung mit 
ordentlichem Brennstoff durchaus notig. Natiirlicherweise finden 

1 i Entsprechend heiBt in Walschtirol sowohl der Damon selber wie 
auch die Feuerschichtung, ihn zu verbrennen, il carnevale (Mannhardt 499). 

-) Vgl. Caland, Altind. Toten- und Bestattungsgebrauche, S. 58: „As 
the pot smashes he strikes the hack of his right hand on his mouth and 
cries aloud/’ Bekanntlich wird bei der Totenverbrennung ein Topf zer- 
brochen, ja mehrere. 
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wir auch in Europa sehr haufig, daB der griine Baum mit trocke- 
nem Feuermaterial umschichtet wird. Siehe Reinsberg-Dii- 
ringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 307 — 309; Mannhardt 
177 ff. (wo viele Beispiele); 463; 501; 506 f.; 510; Frazer, Gol- 
den Bough 3 X, 115; 116; 118; 142; 173; 180; 181; 185; 192; 199 
(fast alles von Johannis) ; G. A. Mac Culloch in seinem guten 
Artikel iiber die keltischen Feste in Hastings, Encyclopedia of 
Rel. & Ethics V, p. 840, Col. 2 oben. Ferner sehen die Inder in 
der Kastorstaude ein Bild der Schwache. So wirft im buddhi- 
stischen Urteil des Schemjaka (Jataka No. 257) der Pecbvogel 
Gamanicanda einen Stein nach einem Pferd und trifft das Tier 
am Bein, das Bein aber bricht davon entzwei ,,wie der Stengel 
einer Rizinusstaude 44 (metrisch iibersetzt in meinem Buch Kavya- 
samgraha, S. 46 ff.). Im heutigen Indien jedoch gilt sie als 
machtiges Mittel gegen Zauber (Crooke 60; vgl. auch Balaji 
Sitaram Kothare, Hindu Holidays, p. 79), und wenn man einen 
Zauberer oder eine Hexe entdecken will, geiBelt man die ver- 
dachtige Person mit einer Rizinusstaude. Andere Ruten spurt sie 
nicht, diese aber macht sie aufscbreien (Crooke, Pop. Rel. & 
Folklore of Northern India 1 2 II, p. 275; vgl. 280 unten; 20; ed. 
Enthoven, p. 435 f.). So gehort denn ein Zweig dieser Staude, den 
man jedenfalls verbrennt, auch im Raigarh District zum Holi- 
fest (Crooke 61). Ob sie wegen ihrer schon vorher zauberischen 
Natur dazu kam, den Wachstumsgeist, bzw. die Rakshasi oder 
Hexe Holika, von der wir gleich horen werden, darzustellen, 
oder ob sie so magisch wurde, weil sie die Holika ist, ware die 
Frage. Yermutlich gilt die zweite Moglichkeit. Auch in der 
Sanskritliteratur erscheint ihre Zauberkraft 1 ). Einen Zweig vom 
Bananen- oder vom Rizinusbaum (castor oil tree) umschichtet 
man auch im Konkan zwisehen den westlichen Ghats und dem 
Meer („where the people are more devoted Holi-keepers than 
any others in India 41 ) mit Kuhmistkuchen und anderem Brenn- 
stoff, den die Jungen sich zusammenbetteln oder stehlen 2 ). 


1 ) So wird sie z. B. in Kau$ikas. 16, 14 im Zauber gegen Feinde ver- 
wendet. Den Tod und Gift vernichtenden Agastya soli man mit Darbhagras, 
aksha und Ricinus communis (ishta) in der Hand bildlich darstellen 
(Bbavishyott. 118, 61). Die acht noch nie gebrauchten Topfe bei der Be- 
gieBung einer Unfruchtbaren sollen u. a. mit frischen Mangozweigen, die 
als erotisch viel vorkommen, und mit Ricinus communis umwunden sein 
(Heat. II 2, p. 1019 1. ult.) . Weiteres im zweiten Stiick der Trilogie oder 
.,Bali“. 

2 ) Das Stehlen des Zubehors fiir Fest oder Zauber ist in Indien und 
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Solcher Feuer hat die Stadt in fast jeder StraBe, das Dorf wenig- 
stens zwei oder drei. Hinzu kommt „singing of songs, celebra- 
ting Krishnas love episodes with the herdswomen, beating of 
drums, and blowing of horns, shouting of obscene words to 
passers by, especially to women, and uttering a loud cry while 
beating the mouth with the hand. This is called „Bombne“, and 
is peculiar to this festinal 44 , M. M. Underhill, p. 45 f. 

Auch der Bananenbaum oder Pisang (kadala oder kadali, 
rambha) ist sprichwortlich wegen seiner Schwache und Hinfal- 
ligkeit, wie man schon aus dem PW. erfahrt, Nach Raghuv. 12, 
96 kann man einen Pisangbaum wie im Spiel abhauen iciccheda 
kadalisukham) . AuSerdem wird der Schenkel des schonen Wei- 
bes ungezahlte Male mit dessen Stamm verglichen, hauptsach- 
lich wegen der Rundheit und der lichten Farbe. Aus dieser 
Gleichheit konnte gar mancher die Zaubergewalt des Pisangs 
begreifen. Aber selbst wenn man solche Erklarung gelten iassen 
wollte, konnte man nichts dergleichen fur die Rizinusstaude an- 
fiihren. Also schiene grade die Schwache des Stammes ein Wort 
mitzureden. Dieser besteht beim Pisang nach dem PW. nicht aus 
Holz, sondern aus iibereinandergerollten Blattscheiden. So 
konnte also in dieser auffallig hervortretenden und zartesten 
Pflanzenhaftigkeit ein Grund liegen. im Pisangbaum einen weib- 
lichen Vegetationsgeist zu sehen. Da8 in der Tat die kadali 
oder rambha als eine Art Schutzgottheit oder Schutz- und 
Wachstumszauber der Baume gilt, bezeugt Bhavishyapur. Ill, 3, 
1, 49: 2, 69; 3, 5; 6, 5; 7, 3; 8, 12; 15. 14. Sie ist da dem Wasser- 
und Wachstumsgott Varuna heilig und wird bei der Weihe eines 
Baums oder Parks fur diesen Gott gepflanzt, diirfte also ur- 
spriinglich ebenfalls eine Verkorperung der Yegetationskraft 
und dann einer Wachstumsgenie sein. Davon mehr in Anhang 
zum „Indra“. 

Verstandlich, aber eigentlich eine Verirrung hinweg vom ur- 
spriinglichen Sinn ist es, wenn der Mai- oder Johannisbaum 
nicht verbrannt wird. wenigstens nicht zu dem betreffenden 
Fest, sondern langere oder kiirzere Zeit stehen bleibt. So meldet 
Col. Tod, Rajasthan 1 II, 622 von einer Reise, als gerade die Friih- 
lingsfeier mit der Holi am SchluB voruber war, wie er am Ein- 


im Abendland ofters Vorschrift, wovon spater mehr; beide sind ein Hin- 
austreten aus dem A'ltaglichen, Regelreehten und eine Bekundung 
freier Kraft und Urnatur. Auch sonst mu2 es bei Zauber und Fest 
anders gehalten werden als im gewohnlichen Leben. 
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gang jedes Dorfs den Maibaum (Maypole) aufgepflanzt sab. 
„Jeder Baum trug ein an der Spitze befestigtes Biindel Heu oder 
Stroh. manche ein Stabkreuz wie Arme und eine wehende 
Fahne, in vielen Teilen des Pathar jedoch hatte man den sym- 
boliseheren Pflug, geweiht der Gottin der Fruchtbarkeit (god- 
dess of fruition), an die Stelle gesetzt'\ Ob wirklich der zwar 
keineswegs unpassende Pflug dem Sinn des Maibaums und der 
Feier gerechter wird, ware die Frage. Auf jeden Fall aber ent- 
spricht ein Biischel Heu oder Stroh vorziiglich. Einer meiner 
Sbhne, der letzten Juli eine Reise in Osterreich machte, erzahlt 
mir, daB er beinah in jedem Dorf mitten drin den machtig 
hohen und sehr schlanken, meist abgeschalten Maibaum habe 
stehen sehen, vielfach bemalt, namentlich spiralfbrmig, mit 
einem Reif voll bunter Bander, auch mit zusammengebundenem 
Nadelholzbusch auf der Spitze. Den griinen Busch aber glaubt 
er nur dann getroffen zu haben, wenn der Baum nicht abgeschalt 
war 1 ). Die verschiedenen Dorfer zeigten groBe Verschiedenhei- 
ten in Einzelheiten. Das von ihm gegebene Bild bezieht sich vor 
allem aufs Salzkammergut: weit weniger Maibaume erblickte er 
nahe der ungarischen Grenze. 

Auch Natesa Sastri berichtet, und zwar von der Lalasekte in 
Madras, daB die Buben ein Bild der Holika furs ganze Dorf oder 
eins fiir jedes Haus machen. vor ihm obszone Lieder singen, ihm 
SiiBigkeiten. Friichte usw. opfern, einander aus Spritzen mit 
farbigem Wasser bespritzen und schlieBlich die Figur oder die 
Figuren verbrennen, wobei oder wonach sie ..all beat their 
mouths making a mock-mourning sound“ (S. 45). Wie in Europa 
nicht selten bei solchen Feiern, so ist auch hier das Ganze zu 
einem KinderspaB geworden. Auch hier aber stelit ernster reli- 
gioser Ritus im Zeitenhintergrund, obschon im Einklang mit der 
Art dieser Feste und Brauche schon friih. ja wohl von Anfang 
an, sich der Scherz. und zwar der fiir uns anstoBige. eingemischt 
haben wird. 


!Vur im Vorbeigehen kanu ich fragen: ^oher die gewohnliche Ab- 
schalung? Sollte die aus uralter Zeit stammen, wo man dem Menschen- wie 
dem Tieropfer iifters die Haut abzog (und selber anlegte usw.)? Vgl. J. M. 
Robertson. Pagan Christs. Register unter „Flaying“. Haufig wird die Haut 
des den Fruchtbarkeitsdamon vorstellenden Tiers dem Gott oder seinem 
Reprasentanten angezogen. Noeh im heutigen Thracien wird der Darsteller 
des Dionysos ,.getotet“ und stelit man sich, als wolle man ihm die Haut 
abziehen. Vgl. Winthuis. Das Zweigescblechterwesen 247 f.; Frazer 3 VIII, 
40 f., vgl. 172—174: V. 293 (im alien Mexiko): VI. 99: VII. 27 (Thracien). 
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Die Zauberkraft der Asche, der Kohle und des Erden- 

staubs. 


Der Glaube an die Zauberkraft der Asche vom Holibrand, 
den wir nun schon mehrere Male angetroffen haben, — - auch im 
Chanda District der Central Provinces schmiert man sich mit 
ihr ein (Crooke 60), ebenso im Konkan (Underhill 46), in Ober- 
und Siidindien (Wilson, p. 229; 231) — herrscht nach Crooke 
offenbar recht allgemein. „Diese Asche wird als ein Abwehrmit- 
tel gegen all die unbestimmten Gestalten des Unheils und als 
Schutz gegen Geistermacht hoch geschatzt. In den Central Pro- 
vinces braucht man sie, den bosen Blick unschadlich zu machen. 
und als Heilmittel gegen SkorpionenbiB (Crooke 63 u. Pop. Rel. 

6 Folk-Lore etc. ed. Enthoven 342; Pop. Rel. & Folklore 2 II, 197; 
318; vgl. I, 293). Zu der magischen Bereitung der Stelle, an der 
der Same zu Laubenranken gepflanzt wird, gehorl auch dies. 
daB man die dafiir gemachte Grube vor dem Wiederzuschiitten 
mit Honig, Schmelzbutter und Asche ausschmiert. Brihats. 55. 
24. Honig und Schmelzbutter erscheinen vielfach in erotischen 
Rezepten auch der altindischen Mediziner und in Zaubem, sowie 
als Totenspende. Daher wohl vor allem auch ihre apotropaische 
Kraft. Beim Fallen eines Baumes, einem zauber- und geisterge- 
fahrvollen Tun, wird die Axt erst mit Honig und Schmelzbutter 
beschmiert. Brihatsamh. 59, 12; Vishnudharmott. Ill, 89. 21. An 
der zweiten Stelle ist’s ein Baum fiir einen Tempelbau. an der 
ersten fiir ein Gdtterbild, aber auch bei andera gilt das Gleiche. 
wie beim Baum fiir den Indradvaja (Hemadri, Caturv. II 2, 
p. 405 aus dem Devipur.), fiir ein Haus (Vishnudh. II, 29, 49) usw. 

Asche ist nun schon an und fiir sich voll starken Zaubers, 
wohl weil sie als Uberrest, ja Essenz vom Holz, also vom Baum, 
und vom Feuer. die Gotteskraft beider in sich birgt und offen- 
bar auch deshalb machtig sein muB, weil sogar das Feuer sie 
nicht verzehrt 1 ). Wohl am haufigsten oder doch am bekannte- 
sten ist in Indien ihre unheilvolle Macht. Nicht auf Asche 7". 
treten gehort zum acara, d. h. zum vorwiegend aus Zauberfurcht 
entspringenden richtigen Verbalten. Siehe meine Altind. Rechts- 
scbr. 192: wegen der ungliickerzeugenden Natur der Asche in 

1 ) Sie gilt dem Feuer gleich und deshalb als so zauberkraftig: von den 

7 Arten des Bades heiBt das eine das Feuer bad. es besteht in der Auf- 
tragung von Asche auf den Leib. Heat. Ill 1, p. 843 (von Yogayajnav.) : 
854 (von Paraijara): ib. Mitte (aus Chagaleya und Kurmapur,); Garudapur. 
50. 10: Saurapur. 18. 40 — 41: Paracarasmriti (Bibl. Ind.l XII. 9 — 11. 
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der Mantik z. B. J. von Negelein, Traumschlxissel, S. 319; 391; 
Brihats. 51, 4; 14; 53, 61 f.; 102; 86, 60; 88. 20; 95, 12, oder 
Thurston, Omens and Superstitions of Southern India 242. 
Schlimmste Schmach ist es, wenn man einem andem den mit 
Asche bedeckten FuB auf den Kopf setzt. Harivamga II, 121, 
32 = 10312 f. Aber die Asche ist auch, wie aus den Dharma- 
schriften und andern hervorgeht, ein wichtiges Mittel der Rei- 
nigung von unkoscher Gewordenem (Altind. Rechtsschr. 144), 
auch dient sie zur Unheilsabwehr (Negelein, Traumschliissel, 
S. 35, Anm.). Vor Verunreinigung, d. h. vor zauberischer An- 
steckung durch Unheilsstoffe, die von Personen oder von Din- 
gen ausgehen, bewahrt dazwisehen gelegte Asche genau wie 
Wasser oder Gras. Agnipur. 166, 21; Hemadri, Caturv. Ill 1, 
p. 1193 (als panktibheda oder Sonderung bei speisender Gesell- 
schaft). Vgl. mein Gesetzbuch und Purana 109, Anm. und dazu 
auch Gobh.-Grihyas. II, 6, 8. Mit Asche wird der Elefant be- 
streut zum Schutz gegen hose Geister (Garudapur. 201, 37), und 
urspriinglich den gleichen Sinn hat die bekannte Aschenschicht 
auf dem Leib der Yogi und des (hva selber, sowie die mit Asche 
aufgetragenen Sektenzeichen des Qivaiten. Asche heilt Fieher 
der Kinder (Crooke, Pop. Rel. etc. ed. Enthoven 338), zunachst 
wohl weil Fieber Feuer ist und gegen Feuer ehen nur das in die 
Asche eingegangene, ja der Asche gleichstehende Feuer hilft, 
und wahrscheinlich auch durch weitere zauberische Sympathie. 
Der Fieberdamon (Jvara) fiihrt ja als Waffe Asche, die er auf 
sein Opfer wirft (Hariv. II, 122, 71 f. = 10509 f.; Vishriudh. 
Ill, 73, 40). Da auch dem Inder die Liebe ein Fieber ist. so wird 
die Asche auch ein erotisches Mittel sein '). Ich finde im Augen- 
blick aber keine Belege. Doch gehort wohl Folgendes hieherr 
Die Asche vom Holifeuer wird in Zentralindien von den Leuten 
aufeinandergeworfen, indem sie unanstandige Lieder singen, 
was wohl auch minneliederlich wirken soil, und Frauen werden 
nach der Menstruation gereinigt, also beischlafsfahig, indem sie 
sich Asche auf die Stirne reiben (Crooke, Popul. Rel. etc. ed. 


*) Als Krankheit, und zwar bei korperlicher Nichtvereinigung des Paars 
als totlicbe, erscheint die Liebe bekanntlich wer weiB wie oft in Indien. 
Ja, der Todesgott (Yama, Mrityu) thront umgeben von alien Krankheiten 
und inmitten aller Cbel, wie z. B. Schlachten, Stecbmiicken, Hollen. Unler 
ihnen steht die Liebe, an der Seite des Wabnsinns (Bbavishyottarap. 89, 
7 ff.). Andrerseits starnmt der GrieBzucker aus der Mitte von Kamas 
Bogen (ib. 204, 11 f. = Matsyapur. 92, 11 f.) und ist der Zucker aus seiuem. 
Bogen entstanden (Hemadri, Caturv. II 1, p. 296). 
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Enthoven 342). Doch mag hier einzig an die magische ,,Reini- 
gung“ gedacht sein. 

Besondere Asche nun hat natiirlich auch besondere Kraft. Die 
Asche beim Feuerfest der Draupadi und des Dharmaraja (d. h. 
des Yudhishthira), wobei das bekannte „Feuerwandeln“ statt- 
findet, wird mit nacb Hause genommen und vertreibt hose 
Geister (Frazer, Golden Bough 1 * 3 , elf ter Bd., S. 4). Ein Sack aus 
dem Gewand eines Selbstmorders, mit Asche von einer Leichen- 
statte gefullt, macht unsiehtbar (Kaut. fibers. 652), Asche von 
blitzentziindetem Feuer feuerfest (Kaut. 50,9 — 11; vgl. 648, 15). 
Wenn sich zu viel Asche in der Opferfeuerpfanne (ukha) ange- 
hauft hat, soil man jene in ein Gewasser werfen, also in Agnis 
und der Fruchtbarkeit GeburtsschoB, dann wieder etwas Asche 
von da heraus- und heimnehmen. Legt man diese in den Mist 
der Kiihe, so wird man reich an Vieh. Taitt.-Samh. Y, 2, 2, 4f.; 
Maitr.-S. Ill, 2, 2; Apast.-(Jrautas. XVI, 13, 3. Der Esel ist nach 
Jaimin.-Br. Ill, 263 aus der Asche geboren und deshalb asch- 
farben. Diese Entstehung selbst mag ihm als Geilheits- und Pe- 
nisprotzen zukcmmen. 

Nicht anders steht die Sache in Deutschland oder in Europa 
uberhaupt. Bestreut man einer neu eingetretenen Magd die 
FiiBe mit Asche, dann bleibt sie ruhig im Dienst (Wuttke 3 , p. 
404) *). Das Ungeziefer im Hause wird vertrieben durch Asche 
vom Strohsack einer Leiche (ib. 398). Sachen von einer solchen 
sind ja sehr zauberkraftig (s. z. B. Hoffmann-Krayer, Feste u. 
Brauche des Schweizervolkes 44). Verbrennt man gefallenes 
Vieh auf einem Kreuzweg und gibt anderen Tieren die Asche 
ein, dann bekommen sie die Seuche nicht (Wuttke 3 436). Klee 
gedeiht, wenn man am Karfreitag oder am letzten Freitag im 
Monat vormittags Asche drauf streut (ib. 424). Asche vom 
Osterfeuer, vom Johannisfeuer und in den zwolf Nachten ge- 
brannte hat groBe magische Kraft, und zwar macht sie einer- 
seits Vielikrankheiten und Ungeziefer den Garaus, und ande- 
rerseits fordert sie die Saat, indem sie sie vor Brand bewahrt 


1 ) Auch beim Knecht hat man’s in Deutschland nicht schwer, sich vor 

dem leidigen Dienstbotenwechsel zu bewahren : man zieht einer Schlange bei 
Neumond die Hant ab, trocknet sie, zerklopft sie nnd streut sie ihm in die 

Kleider; so bleibt er treu (Wuttke 3 , p. 115). In Altindien ist die Geschichte 
schon verwickelter, wie die „Umpissung des Knechts“ beweist, die ich in 
Kaut. Zus. 287, 5 (S. 789) nach Parask.-Grihyas. Ill, 7 mitteile, and die 
man auch in Hiranv.-Grihyas. I, 14, 2 ff.; Apast.-Gribyas. 8, 23, 6 f . ; Bha- 
radvaja-Grihyas. II, 27 findet (hier auch noch auf andere ausgedehnt). 
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(ib. 64 f.; 94: 419; Handworterb. d. deutschen Aberglaub., Bd. 
IV, Sp. 741) 1 ). Im Pariser Jobannisfeuer wurde ein Sack voll 
Katzen verbrannt und die Asche als Gliickszauber mit heimge- 
nommen (Frazer, Golden Bough 3 , elfter Bd., S. 39). Asche vom 
Oster- und vom Johannisfeuer, sowie von alien Festfeuern und 
von den darin verbrannten Figuren macht Felder und Vieh 
fruchtbar. bewahrt den Acker vor Mausen, Mehltau, Schaden, 
schiitzt vor Zauber, Hagelschlag, Blitz, Feuer, Krankheit usw. 
Panzer, Bayerische Sagen und Gebrauche 79; 331; Frazer in 
One 614—616; 624, 626; 628—631; Mannhardt 226; 291 f.: 
504; 507; 512; 520; Frazer, Golden Bough 3 X, 141; 174; 195; 
203 (bis); 190; Nork, Festkalender 410, Anm.; 435; Jahn, Deut- 
sche Opfergebrauche 27; 39; 47 f.; 122; 240: 254 f.; 256). Asche 
vom Fastenfeuer macht die Felder fruchtreich und die Hiihner 
legen (Frazer in One 611). Kiichenasche von Weihnachten, 
Fastnacht oder Aschermittwoch schiitzt die Baume vor 
Raupen (Wuttke 3 , S. 427 ; vgl. auch Jahn 1. c. 99) . Die Ascher- 
mittwochsasche auf die Felder gestreut ist fiir diese besser 
als drei Tage Regen und Sonnenschein (ib. 142; Frazer in One 
611). Asche vom Sonnwendfeuer wurde auf Wiesen und Getrei- 
defelder gestreut (Mannhardt 504; 512; 520 f.), ebenso Asche 
vom Christbrand (Frazer. Golden Bough 3 X, 264. vgl. 250). 

') Auch: Brand bewahrt vor Brand. So berichtet z. B. Friedr. Panzer aus 
Bayern, daB man Stroh auf dem Acker anziindete, urn das Korn vor Brand 
zu schiitzen, und den Weizensamen durch Feuer laufen lieB. Bayerische 
Sagen und Gebrauche, S. 207. In Latium lieB man Fiichse. die ja als rot 
selber ein Feuer sind, urn die Hundstage mit brennenden Fackeln an den 
Schwanzen ins Getreide laufen als Mittel gegen Kornbrand. So Nork Fest- 
kalender 495 und andere. Ovid beschreibt in Fasti IV, 680 ff., wie so ein 
Fuchs ins Getreide gejagt wurde, bier am Fest der Cerealia (19. April). Den 
gleichen Zweck soil das Opfer junger roter Hunde an den Robigalien 
(.25. April) haben. Preller, Rom. Mythol. 3 II, 44 und anderwarts. Aber wie 
schon der Name Robigo und Robigus zeigt und ebenso Ovid, Fasti IV, 
911 ff., ist wenigstens hier der Getreiderost gemeint. Rost ist ja rot, der 
Brand aber schwarz. Richtig hat Wissowa, Rel. u. Kultus d. Rijmer 2 196, 
Rost. Sodann aber wirkt Rot schon an sich, ursprunglicb vor allem wegen 
seiner erotischen Natur, in hohem MaBe gliickerzeugend und unbeilabweh- 
rend. Man lese z. B. noch die reichhaltige Zusammenstellung Wuttkes nach 
(in der 3., von E. H. Meyer besorgten Auflage, bes. S. 72; 131 [vgl 282]; 
209: 341: 345; 370; 382; 387; 428; 440). In Indien braucht man sich nur 
das Sektenzeicben rot aufzumalen, dann erzaubert man sich so die Gunst 
der Menschen, vor allem die der Frauen. Skandapur. II, Margasirsbamahatmya 
2. 30 = Padmapur., Uttarakb. 253, i0. Aus dem endlosen Kapitel vom Rot 
haben wir schon in der Anm. zu S. 20 einiges gehort, ebenso in der Anm. 2 
zu S. 63. 
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Die befruchtende oder wohl eher: aufschlieBende Wirkung der 
Asche kannte der Ackerbauer auch unter den Indogermanen 
gewiB schon friih; die Schwendewirtschaft finden wir in In- 
dien sowohl wie in Finnland. Aber solches Wissen kann hier 
hochstens m i t am Werke gewesen sein. Noch gar manches aus 
dem Aschenglauben lieBe sich anreihen. Siehe z. B. Nork, Fest- 
kalender 795; 857 f.; Hastings Encycl. of Rel. Ethics Vol. V, 
p. 840, Col. 2; 841 Col. 1 (Kelten) und Scheftelowitz’ Zusam- 
menstellung aus Indien, Deutschland und anderen Landem in 
Handw. des deutsch. Abergl. I, Sp. 611 ff. Als AbschluB und 
Riickkehr zum Holifeuer nur noch dies: In Siidindien, wo das 
Holifest ausdriicklich „die Verhrennung des Liebesgottes“ 
(Kamadahana) genannt und wo genau wie in Oberindien das 
rote Pulver geworfen. gesungen, unziichtige und schmahende 
Rede und sonstige Ausgelassenheit geiibt wird, verteilt man die 
Asche unter die Teilnehmer. und sie reiben sich damit ein 
(Wilson 1. c. p. 230 f), wie man sich z. B. in Nordafrika mit 
Johannisasche einschmiert (Frazer X, 213 ff.). 

So gewinnen wir auch den Sinn oder doch den urspriingli- 
chen Sinn von Erscheinungen wie dieser: In Mittelindien wer- 
fen die Mahratten die Asche des Holifeuers in die Luft empor 1 ) 
und aufeinander, indem sie ihre beliebten Stegreifstrophen 
hersagen, die voll sind von derbster Unanstandigkeit (indeli- 
cacy) und in die sie dreist die Namen ihrer Vorgesetzten ein- 
flechten, verbunden mit den abscheulichsten Anspielungen 
(Crooke 63 f. nach T. D. Broughton, Letters Written in a Mah- 
ratta Camp 1882, pp. 69 ff.). Mit „Vorgesetzten'‘ sind also wohl 
die Offiziere gemeint. Die Stegreifstrophen mogen manchen 
oberdeutschen Schnadahiipfeln ahnlich lauten. 

Auch fiir Europa eroffnen sich so belehrende Ausblicke. Joh. 
Boemus Aubanus berichtet auf S. 267 vom Fastnachtstreiben, 
daB die Begegnenden dabei mit aschegefiillten Sacken geschla- 
gen werden; ,.mit einem ascherigen Sack,“ sagt Franks Welt- 
buch fol. LI a. Darin diirfen wir seiner urspriinglichen Bedeu- 
tung nach eine Segenvermittlung sehen. Yon einer altindischen 
Entsprechung, beim Vajapeyafest, werden wir im 3. Teil unse- 
rer Trilogie horen. Ja, auch der bekannte Brauch. daB am 


*) Der am Faschingsdienstag begrabene und von seiner ..Frau 44 heulend 
beklagte „Bacchus*‘ wird mancbmal auch verbrannt. Dann sturzt alles hin, 
nimmt eine Handvoll Asche und streut sie in die Luft. Reinsberg-Diirings- 
feld, Festkal. aus Bohmen, S. 59 — 61. 
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Aschermittwoch die Priester in der Kirche den Glaubigen das 
Haupt mit Asche bestreuten 1 ), ist wohl ebenfalls ein Stiick 
christlich umgewandeltes Heidentum, also urspriinglich freu- 
denvoller Trager magischer, besonders befruchtender und ge- 
schlechtlicher Kraft. Bei der Umtaufe kam die biblische Asche 
der Trauer und Zerknirschung in schier beispiellos gliicklicher 
Weise zu Hilfe 2 ). Freilich mag auch da der letzte Grand im 


x ) Dabei spricht der Priester: „Memento quia cinis es et in cinerem con- 
verteris." Hospinian, De origine Festorum Christianorum (1612), p. 47 b. 

2 ) Wegen dieser und der Verwendung auch von Staub und Erde zum 
Zeichen der Trauer vgl. auch Otto Stoll, Das Geschlechtsleben in der Volker- 
psychologie (1908), S. 360 — 364. Das Aschewerfen am Aschermittwoch be- 
handelt Sartori, Sitte und Branch III, 100, Anm. 42. Von der heilvollen 
Aschermittwochsasche noch ein paar Beispiele. Am Aschermittwoch be- 
streuen junge Burschen in Frauenkleidern die junge Saat, den Dfin- 
gerhaufen und die Gasse mit Asche. Sartori III, 116 mit Anm. 114. Sogar 
der Mist wird also durch die befruchtende Macht der Asche noch trieb- 
kraftiger. Am Aschermittwoch trat morgens in Schwarzburg-Sondershansen 
der Knecht in die Stube des Herm, streute Asche auf den Tisch und fiber- 
reichte einen Rosmarinstengel; beide sind Mittel der Wachstumskraft und 
der Unheilsabwehr. Sartori III, 103. Mit Asche (auch mit Mehl oder Pnder) 
bestreute man einander zur Fastenzeit in der Schweiz. Hoffmann-Krayer, 
Schweiz. Arch. f. Volksk. I, 274 f. Ebenda S. 275 mit Anm. 3 gibt dieser 
fabelhaft wissensreiche Forscher eine Zusammenstellung fiber das Schlagen 
mit Aschensacken, von dem in frfiheren Jahrhunderten oft die Rede ist. 
S. auch Bd. 28, S. 27 — 31; Bd. 32, 77 (beim Wildemannsspiel). Wie das 
Schlagen mit der Lebensrnte teilte es Fruchtbarkeits- und sonstige Segens- 
kraft mit und trieb die Machte des Biisen aus. Noch weitere Literatnr zum 
Schlagen mit Aschensacken zitiert Scheftelowitz im Hdwb. d. deutsch. Aber- 
glaubens, Bd. I, Sp. 614, Anm. 24, wo auch aus Heinrich Vogels Bacchanalia 
usw. (StraBburg 1599) von der Aschermittwochsasche: ,.Bey der Aschen 
liolen die Weiber Fruchtbarkeit.“ Chr. Caminada schreibt in seinem Vortrag 
„Ratischer Baum- und Feldkultus“, im 1937er Jahresber. der Histor.-Anti- 
quar. Ges. von Graubiinden: „In Vais wird das Schlagen mit einer asche- 
geffillten Schweinsblase an einem Stock noch heute in der Fastnacht ge- 
iibt.“ Beim altindischen Vajapeyafest ist der betr. Beutel an eine Bambus- 
stange gebunden. Ein Aschensack wurde auf Lesbos in einem Liebeszauber 
dreimal ums Haus getragen. E. F. Knucbel, Die Umwandelung in Knit, 
Magie und Rechtsbrauch, S. 32. t)ber die Zauberkraft der Asche dort 81 f. 
„Asche“ ist bei Zentralaustraliern ein Wort ffir Vulva und die zeugende 
Urgiittin (Winthuis, Mythos usw. 38; 76; 142), auch „beiBe Asche“ (76). 
Coire heiBt bei ihnen auch (Fleisch) braten (die Vagina anch „gebogene 
Feuerflamme , 121). Also vielleicht ., As rhc’* vom Fleichbraten genommen? 

Wie vom altriimischen Palilienfeuer neben der Asche auch die Kohle auf 
die Felder gestreut wurde, so geschieht dies ebenfalls mit der Kohle von den 
verschiedenen Festfeuern in cbristlichen Landem. Es genfige als Beispiel 
aus der reichhaltigen Literatur Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus 
Bohmen: Stficke vom Johannisbrand werden in die Krautgarten gesteckt 
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Aschenzauber liegen: auch aus Homer schon wissen wir, daB 
sicli die alten Griechen bei Todesfallen in Asche setzten oder 
sich damit bestreuten; urspriinglich wird das aucb da Apo- 
tropaion gewesen sein. 

Da besonders die Aschermittwocbsasche so segensvoll ist fur 
die Pflanzenwelt, so verstehen wir auch besser das „P f 1 u g- 
u m z i e h e n“ ; das Mannhardt, S. 553 ff. behandelt hat. Boe- 


gegen Ungeziefer (307 f.), Briinde und Kohlen in die besaten Felder, in 
Wiesen und Garten nnd auf die Dacher, um Haus und Feld vor allem Scha- 
den zn bewahren (309). Kohlen werden unter die Tiirschwelle vergraben, 
das Haus gegen allerhand Zauber zu schiitzen (310). Oder es wird ein eilig 
nach Hause getragenes Stiick Kohle unters Dach gesteckt, damit in dem 
Haus kein Feuer auskomme (310). Vgl. den Artikel „Johanniskohle‘ 4 im 
Hdwb. des deutschen Aberglaubens, sowie „Kohle 44 ebenda (in Bd. V, 
Sp. 74 ff.). Englische und indische Diebe tragen bei der Ausiibung ibres 
„Berufs 44 haufig ein Stiick Holzkohle als Zauber bei sicb. Crooke, Pop. Rel. 
usw. 2 II, p. 245. Vgl. da S. 10 f.; 29 unten. Die magische, vor allem die 
ubelabwehrende Kraft der Kohle ist sehr vielseitig, verstandlicherweise 
namentlich die der noch brennenden oder gliihenden Kohle (Hdwb. d. deut- 
schen Abergl., V, 74 — 78). Verstarkt wird die Kraft durch die zauberische 
und heilige Dreizahl (Bd. V, 74; 76; 77; 78 f.). Besondere Zaubertngend be- 
sitzen: Kohle von Blitzbrand, "Weihnachts-, Karsamstag-, Oster-, Johannis-, 
Lorenztagskohlen (ib.) . Vgl. z. B. Schweiz. Arch. f. Volksk. IX, 149; Frazer, 
Golden Bough 3 X, 98 (hier: von halbwiichsigen Madchen zerkaute und 
darauf gespnckte Kohle heilt Bruch bei Thomson-Indianem) ; 203 
(gliihende Kohlen von Johannisfeuer verhindem Meltau); 174 (Johannis- 
brande bewahren Felder vor Schaden) usw. „An einigen Orten wird am 
AUerheiligentage eine Schicht Kohlen auf die Graber gelegt. Dieser Schmuck 
findet sich schon in den romischen Katakomben 44 (Hdwb. d. deutsch. Aber- 
glaubens, Bd. V, 76. So auch an Allerseelen im Lechrain (Frazer 3 VI, 71). 
Das ist aber keineswegs ein Schmuck, sondern Schutz fur die Toten, wohl 
auch, besonders anfanglich, gegen die Toten. In Uppland (Schweden) 
streut man Asche und Kohle bis zum nachsten Kreuzweg hinter der weg- 
ziehenden Leiche her (Birger Momer, Tinara, iibers. von Hambruch), 114. 
Auf den Pentecost-Inseln beschmieren sich die Trauerleute mit Schmutz 
und bestreuen sich mit Asche (ib. 26). Asche wird gestreut, damit der Tote 
nicht zuriickkehre (Hastings, ERE. IV, 427 a). So schmieren sich die An- 
goni Gesicht und Korper mit Asche ein zur Abwehr der von ihnen auf 
einem Kriegszug Erschlagenen (Frazer 3 III, 112; vgl. 174). Natiirlich 
soil der Tote so an Belastigung verhindert werden. Ein Stiick Holz- 
kohle (oder ein schwarzes Korn) legen sich die Frauen bei den Zuni- 
Indianern unter den Kopf wahrend der ersten vier Nachte nach Todesfall, 
wo die Seele noch im Dorf bleibt; sonst konnte sie der Totengeist be- 
unruhigen. Hastings, ERE. I, 435; vgl. IV, 439 a (Asche auf Speise der 
Witwe). Priapos ist bei den Alten ja auch Behiiter der Grabstatten (so die 
Inschrift an einem romischen Grab: Custos sepulchri pene destricto deus 
Priapus ego mortis et vitae locus; also pene destricto wie gladio destricto; 
ist doch auch das Schwert Pennissymbol und Abwehrer bosen Zaubers und 
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mus Aubanus beschreibt es kurz auf S. 26 seines Werkes. Seb. 
Frank, Weltbuch fol. LI a fiigt eine andere Weise des Pflug- 
ziehens hinzu, die beleuchtend, fiir uns aber nicht so wicbtig 
ist. Das beste und wohl die urspriinglichste Gestalt der Sitte 
darbietende Zeugnis finden wir bei Naogeorgus, S. 144: 

..An manchen Orten tun sich die jungen Gesellen zusammen, 
nehmen sich einen Spielmann, reiBen die Magde aus den Han- 
sern und spannen sie an einen Pflug. Mit einer Karbatsche 
(scutica) treibt sie einer an und lenkt sie, ein anderer halt den 

Spuks (vgl, Hastings, ERE. IV, 438 a). Und mannigfach sind die Dinge, 
die man Toten bei verschiedenen Volkern mitgibt als Apotropaia. Dazn 
gehoren auch Phallen in und auf den Grabern. A. Dieterich, Mutter 
Erde 2 tut ansprecbend dar, sie seien da, „damit in der miitterlichen Erde 
neue Zeugnng stattfinde“, d. h. der Toten und der Erdfriichte (S. 104 f.). 
Gegen diese Deutung schiene aber zu sprechen, das die Phallen meist oben 
auf den Grabern liegen, doch ist dieser Einwand nicht zwingend. Beachten 
wir namlich mortis et vitae locus: der Phallos ist wie Qiva Ursprung der 
Zerstorung und neuen Lebeas. Nacbtraglich finde icb: Gilbert Mnrrav. 
Four Stages of Greek Religion 74 sagt, the phallic posts (die Hermen) seien 
an den Kopf des Grabes gestellt worden, die Emeuerung des Lebens zu 
versinnbildlichen (richtiger wohl: zu bewirken). KraB tritt dies hervor an 
den Sarggestellen der Batak anf Sumatra mit ibren aus Holz geschnitzten 
monstrosen Fignren der mannlichen und der weiblichen Geschlechtsteile. 
oft in coitn verbunden oder einander gegeniibergestellt. Winthuis, Ein- 
fiihrung in die Vorstellungswelt prim. Volker, 160 (ebenso bei den Niasern). 

Domdekan Caminada gibt in seinem „Feuerkultns in Ratien“ (im 63. 
Jahrbuch der Histor.-Antiqu. Gesellsch. von Graubiinden) eine Zusammen- 
stellnng der prahistorischen Grabbeigaben wieder, die ihm von dem um 
die Ausgrabungen in Graubiinden hochverdienten Kreisforster W. Burkart 
zur Verfiigung gestellt wurde. Da finden wir: 1. In einem Kindergrab (3. 
bis 5. Jahrhundert) eine Beigabe von Asche und Kohle unmittelbar ober- 
halb des Schadels, 2. kleine Kohlenstiicke in der rechten Hand eines Ske- 
letts in einem Grab vermutlich aus der gleichen Zeit, wahrend sonst der 
ganze Grabraum vollig frei von Kohle war, 3. in zweien der drei Hiihlen- 
graber in Felsberg (bei Chur) ein Haufchen Holzkohle direkt oberhalb des 
Schadels und in einem der beiden zugleich in der rechten Hand, in einem 
anderen ruhten die FiiBe auf einer mit Asche iibersaten Flache, 4. in der 
dem 3. — 4. Jahrhundert vor Chr. angehorenden Nekropole von Castaneda 
in alien durchforschten Grabern immer Holzkohlenstiicke und nahe einer 
anderen Grabanlage aus derselben Zeit ein groBeres Kohlen- und Aschen- 
lager. 5. in dem ungefahr ins Jahr 1500 vor Chr., in die Bronzezeit, ver- 
setzten Kuppelgrab ruht der Grabbau auf einer reinen Aschenschicht von 
10 — 30 cm Dicke und gewaltiger Ausdehnung. Es ist ein Skelettgrab. Burk- 
hart und mit ihm Caminada sehen die einzige mogliche Erklarung darin, daB 
bei der Bestattung Feuerkulthandlungen ausgefiihrt worden seien. Andere 
fassen die in anderen Grabern gefondenen Brandreste ebenso anf. und so 
hat Franz Jost eine ganze Abhandlung ..Erdgrab und Leichenbrand 44 im 11. 
und 12. Bd. der Schweizerischen Rundschau veroffentlicht, die schon dem 
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Pflugsterz, der Spielmann aber setzt sicb mitten auf den Pflug 
(d. h. jedenfalls mitten auf den Grendel) und spielt zu lachen- 
erregenden Liedem (ridendas occinit odas). Ein anderer so- 
dann folgt als Samann, dieser streut entweder Sand aus oder 
mit narrischen Gebaren und ernster Miene Asche (fatuo cine- 
rem gestu vultuque severo). Nachdem sie so ihr Spiel durch 
Marktplatze und StraGen getrieben haben, lenkt der Leiter (rec- 
tor) die Magde und den Pflug durch den Bach und raft die 
DurchnaBten (matidas) dann zu Mahl und Reigentanzen “ 

Urmenschen Brandopfer bei Totenfeiem zuschreibt (Chr. Caminada in 
seinem schonen Buch „Bundner Friedhofe 44 , Zurich 1918, S. 20 f.). Ich halte 
die Theorie fur falsch. Brandopfer bei Bestattungen und Totenfeiem — ein 
Rind am Grab zu opfern verbot Solon — sind eine Sache fiir sich, so alt sie 
auch sein mogen (vgl. Rohde, Psyche 3 , I, 33 f.; 231). Meine Ansicht wird 
feraer bestatigt durch den mittelalterlichen Branch, Sterbende auf Asche zu 
legen (A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 128), durch die Wichtigkeit der Asche 
bei Bestattungen der (^ivaiten, die ihre Haupt-Gurus in Aschensacken begra- 
ben (vgl. Negelein, Traumschliissel, S. 35, Anm. 1), durch das Aschen- 
streuen, damit der Tote nicht wiederkomme, durch das Apotropaion der 
.,Trauerleute“, sich mit Asche zu bestreuen (Birger Morner, Tinara 26 
usw.) und durch Baudh. I, 5, 110: Die vom Reinigungsbad nach einem 
Todesfall Heimkehrenden feien sich an der Tiir vor dem Eintreten 
in das gefahrvoll gewordene Haus unter anderem dadurch, dafi sie 
Kohle, Wasser usw. heriihren. Das usw. Bedeutet etwa: Feuer, Kuhmist, 
weiBe Senfkorner, Durvagras, frischer BaumschoBling ( pravala ), Stier 
(lauter Apotropaia), wie Parask.-Grih. Ill, 10, 24, die aus dieser Stelle 
versifizierten Verse Yajn. Ill, 12 — 13, und (Jahkha (in Heat. Ill 1, p. 1588) 
zeigen. Kohlen, besonders gliihende, schiitzen unter uns ja auch das Braut- 
paar (Sartori I, 109, Anm. 4; 116, Anm. 17). Schon unsere Marchen und 
Sagen konnten uns AufschluB geben liber die Zaubernatur der Holzkohle. 
Da horen wir ofters, daB ein Mensch von einem auBergewohnlichen Wesen 
Kohlen als Geschenk empfangt, diese scheinbar wertlose Gabe wegwirft bis 
auf eine oder wenige, zu Hause aber findet, daB das Bewahrte aus reinem 
Gold besteht. DaB die zu Johanni unter BeifuBwurzeln gefundenen Kohlen 
sich in Gold verwandeln konnen, haben wir schon vernommen. Auch diese 
Verbindung mit der Pflanze des Vegetationsgenius deutet darauf, daB im 
Vordergrund die Kohle als Metamorphose, Kondensation oder Stuck des 
B a u m e s steht und wohl erst in zweiter Linie als feuergesattigt. So wird 
das gleiche von der Asche gelten. 

0 Nackte Frauen ziehen in Indien (im Distrikt Mirzapur) bei langer 
Regenlosigkeit einen Pflug durchs Feld mit einem Gebet an die getreide- 
spendende Mutter Erde. Es geschieht nachts. und Manner diirfen nicht 
dabei sein. Crooke. Pop. Rel. and Folk-Lore 2 , I, 71 f.. vgl. 69 unten; Oman, 
Hindu Life 100: Sartori III, 105; Frazer in One 70 f.; Frazer 3 I, 282 — 284 
(ebenfalls als Regenzauber) usw. Mit Wasser begossen wird der Pflug (oder 
das Pflugtier) vor dem ersten Pfliigen des Jahres, ofters unter feierlichem 
Ritus. Sartori II. 45; 61 mit Anm. 9 und 10: Zeitschrift d. Ver. f. Volks- 
kunde 14, 7: Schweiz. Archiv f. Volkskunde XI. 250 f. (Hofmann-Krayerl. 
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Der Sand konnte da an und fur sich eine begreifliche Entar- 
tung sein *). Wie verniinftig vom urtiimlichen Standpunkt aus 
aber die Asche ist, das sehen wir jetzt deutlich. Das Gebaren 
des Saenden wird vielleicht nur dem Berichterstatter narrisch 
vorgekommen sein, vielleicht aber sollte es, weil mit streng 
feierlichem Gesichte gepaart, die Komik erbohen, die nur dem 
jetzigen, dem nicbt mehr verstandenen Brauch angehort. Die 
tiefemste Miene ist am Platz, denn eine heilige Handlung war 
das Saen den friihem Tagen — ach, das Riesenscbeusal Ma- 
schine hat auch dieses Stuck wahren und frommen Menscben- 
tums in seinen widergottlicben und widermenscblichen Rader- 
zahnen zermalt. Die Asche ist keineswegs untergeschoben Wor- 
den an die Stelle wirklichen Getreides, wie Mannhardt meint, 
sondern sie ist recht urspriinglich. Als Asche und vor allem 


Pflugumziehen und Saen dabei finden wir anch beim heutigen Dionysos- 
spiel in Thracien, und beim Spiel des Kuker und der Kukerica sowie der 
Baba (Kornalten) zur Kamevalszeit in Bulgarien (Frazer 3 VII, 28 f.; VIII, 
331—334). 

') Von der an sich magiscben Natnr der Asche, weniger von ihrer natiir- 
lichen Verwendung als Reinigungsmittel, kommt auch dies, daB sie, auf ver- 
unkoscherte Speise gestreut, diese wieder rein macht. Baudh. IT, 7, 5; Vas. 
14, 22; Yajfi. I, 189; Heat. (d. h. Hemadri. Caturvargacintamani) III 1, 
p. 825: 826; 827 (Brihaspati = Yajfi. I, 189). Wie Honig, Gold, Darbhagras, 
Sesamkorn, Apamarga, Durvagras usw. ist Asche ,.immer gliickhaft“ 
(bhadra). So Devala (Heat. Ill 1 , p. 842). Abnlicherweise bildet^Sand ein 
Mittel, wieder koscher zu machen (Heat. Ill 1 , p. 811. von Harita; 814, von 
Ka^yapa). Gerste und Sand wird als Apotropaion beim Vriddhicraddha anf 
die Orte, wo gespeist wird und auf die Sitze gestreut (Heat. Ill 1, p.1562). 
So konnte auch der Sand uraltes Uberlebsel sein. ..Das ist die Asche des 
(Feuergottes) Agni Vaicvanara (des alien Menschen angehorigen), was Sand 
( sikatd ) heiBt. 11 Maitr.-Samh. Ill, 2, 7. Das gleiche in Apast-Crautas. XIX, 
11, 7. „Sand streut er; das ist eine Gestalt des Agni Vaicvanara. 11 Taitt.- 
Samh. V, 2. 3, 2: 9, 1 und oft. „Sand ist Sperma 11 . oder auch Same (von 
Pflanzen). das horen wir haufig, z. B. in Qatap.-Br. VII, 3, 1, 9- 1 1 10- 

3, 1. 28 (in die uttaravedi als in die yoni gestreut): 36 47- 5 1 32- 

Apast : -grautas. XVI, 20, 11. Manchmal wird gesagt: „ist Same des Agni 
Vaicvanara 11 . Agni nun ist auch ein gewaltiger Fruchtbarkeitsgeist. (Auch 
bei den Maya und den Azteken war das heilige Feuer eine Personifikation 
der Zeugungskraft, Hastings, ERE. Ill, 670, Sp. 1.) Wohl auch daher ist er 
mcht nur ein Ziegenbock, sondern sogar eine weibliche Ziege, welchselbige 
ja „bis zu dreimal im Jahre gebiert", wie der Veda sagt (Taitt.-S. V 1 
6, 2). Ebendaher wird es wenigstens zum Teil kommen, daB „die Rishi den 
Feuergott einen Eselshengst nennen 11 (Taitt.-S. VI, 5. 6 f.), zum Teil aber 
wohl, weil der Esel aus der Asche geboren und aschenfarbig’ (Jaimin.-Brahm 
HI, 263) und der beste Lasttrager unter den Tieren ist (Taitt.-S V 1 
5, 5), wie Agni der vorziigliche Trager des Opfers zu den Gotterm 
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als Aschermittwochsasche besitzt sie heilvolle Zauberkraft x ). 

Aschermittwoch ist halt urspriinglich ein Fest der Frucht- 
barkeit und der fruchttreibenden Asche, nicht der BuBasche. 
Das kommt wohl ebenfalls zum Ausdruck in dem auch noch 
am Aschermittwoch veriibten Treiben gar mancher unersatt- 
licber Faschingsnarren, wie es uns Naogeorgus, S. 144 und Seb. 
Frank, fol. CXXXI b melden. Das Weltbuch sagt: ,,Lauffen aber 
ettlich ganz nackend durch die stat / ettlich benken ein Haufen 
Buben an sich und singen in vor / ettlich werfen nuss auss 2 ), 
ettlich fahren eynander vnd tragen eynander auff stangen in 
bach.“ Naogeorgus erklart sich das Letztgenannte so: Ut festi 
quicquid inhaesit Stulti, tollatur mersum fluvialibus undis! Es 
besteht aber kaum ein Zweifel, daB hier so gut wie beim Pflug- 
ziehen die Wassertauche einem Regenzauber entspringt. Nao- 
georgus erwahnt u. a. auch: Andere hangen auf eine Stange 
einen Hering und tragen ihn umher, indem sie rufen: „Aus 
ist’s mit den Wiirsten, mit den Heringen (Ultra iam non far- 
cimina, haleces)“. Der Hering schiene nun in der Tat das voll- 
endete Sinnbild und Wahrzeichen des leiblichen und seelischen 
Katzenjammers nach all den Faschingsausschweifungen zu sein. 
Bedenken wir aber, ein wie hervorragendes Symbol, ja Zauber- 
mittel der Fruchtbarkeit und Geschlechtlichkeit der Fisch ist 
und wie miichtige Mehrung vor allem der Manneskraft von 
Fleisch, Briihe und Eiem des Fisches kommt, dann wercien wir 
zu der MutmaBung gedrangt, daB der Hering hoch auf der 
Stange schon als Fisch nur das Bannertier der Fruchtbarkeit 
und der Geschlechtlichkeit sei. Statt des auf einer Bahre lie- 
genden und sich tot stellenden Burschen oder des Butzen wird 
beim Begraben der „Kilbe“ auch eine Stange mit daran be- 
festigten Heringen ins Wasser geworfen. Pfannenschmid, Ger- 
man. Erntefeste, S. 308, vgl. 302 — 311: 561 — 563; 592 ff.; Sar- 
tori III, 254 f. mit Anm. 58 und 59. Das Begraben der Sardelle 
ist bekannt. Ebenso wird zu Ostem in Murcia die Sardine, in 
Portugal der Stockfisch, auf dem Eichsfeld der Hering begra- 

2 ) Das Pflugumziehen ist Regen- und Befruchtnngszauber (pfliigen =r 
sich begatten bei Griechen, Romern. Deutscben usw.). Kurz und gut dar- 
gestellt von Dietericb, Mutter Erde 2 . S. 96 f.; vgl. 47; 78 f.; 107 ff; 136; 
Frazer in One 70 f.; auch Frazer 3 VII, 28 (Pflugziehen und Saen beim 
heutigen Dionysosspiel in Tbracien); VIII, 331 — 334 (beim Spiel des Kuker 
usw. zur Karnevalszeit in Bulgarien). 

2 ) Niisse, bekanntlich Ausdruck und Sinnbild fur die Hoden, erscheinen 
ofters bei Fruchtbarkeitsfesten und -brauchen. Mannbardt, Baumkultus 184; 
199; 217; 222; namentlicb 184; Mythol. Forschungen 361 — 364. 
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ben (Sartori III. 125 f.), genau wie ofters andere Reprasentanten 
der Fruchtbarkeit. Die Heringsseele wird in der Lausitz an die 
Decke geworfen, der Heringskopf an der Decke aufspieBt (Sar- 
tori III, 67, Anm. 54). Das ist natiirlich ein Fruchtbarkeits- 
und Gliickszauber. In Thiiringen, im Voigtland und in Bran- 
denburg sichert der GenuB von Heringen und Hirsebrei an 
Wihnachten fiir das ganze kommende Jahr Geld und Gliick. 
Jahn. Die deutschen Opfergebr., S. 286. Jahn erklart dies 
dalier, daB der Hering Opfer an die Gewasser- und Fruchtbar- 
keitsgottin Berchta gewesen sei (S. 283 f.; vergl. Schweiz. Arch, 
f. Volksk. XX, 33 f.). Auf S. 287 redet Jahn von der Befruch- 
tungs- und sonstigen Segenskraft des Herings. Wegen der eben 
aus Altindien genannten aphrodisischen Bedeutung des Fisches 
iiberhaupt s. Carakas. (ed. Nirnaya Sagara Press) VI, 2, 4, 17; 
19; Samayamatrika II, 26 und meine Anm. dazu, bes. in den 
Mores et Amores Indorum 1 ). Und genau wie der Fisch auf das 
Geschlechtsvermogen starkend einwirkt, macht er die Saaten 
und noch ofter die Baume wachsen und reichlich Frucht 
tragen — so die Obstbaume in Bbhmen, wenn seine Graten 
darunter vergraben werden (Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalen- 
der, S. 560). Vor allem ist er ihrer „Schwangerschaft“ forder- 
lich. Auch in Kautilya, S. 182. 12 — 17 (in meiner Obers.) wer- 
den die Fische den gleichen Zweck haben, nicht den vom Kom- 
mentar und danach auch von mir (182, 46 ff.) angenommenen. 
Im alten Ceylon gibt’s eine gute Ernte, wenn der Bauer nur das 
Bild eines Fisches in der Zisterne ruhcn hat (Schweiz. Arch. f. 
Volksk. XX. 34). Man vgl. z. B. Vishnudh. II, 49, 29 — 32, wo 
zwei zauberische Mischungen mitgeteilt werden, die man ver- 
brennen soil, um durch den Rauch den Elefanten in der 
Schlacht zum brunsttollen Wiiterich zu machen. Zu beiden Re- 


D Hier ein einziges Beispiel aus deutschen Landen. Unter den verschie- 
denen zauberischen Mitteln, die die Frauen anwenden. damit ihre Manner 
in heftiger Liebe zu ihnen entziindet werden, nennen die Decreta de peni- 
tentia des Bischofs Burchard von Worms (um 1020): Fecisti quod quaedam 
mulieres facere solent? Tollunt piscem vivum et mittunt eum in puerpe- 
rium suum et tamdiu ibi tenent, donee mortuus fuerit. et decocto pisce vel 
assato (geschmort) maritis suis ad comedendum tradunt. Ideo faciunt hoc 
ut plus in amorem earum exardescant. Si fecisti, duos annos per legitimas 
ferias poeniteas. Vom Fisch als Fruchtbarkeitstier bei den Waldindianern 
Siidamerikas Kunike, Anthropos VII. S. 206 ff.: bei Dravidas in Indien, 
Hastings. ERE. \ , 9 a. Kein V under. daB ein in Fisch gefundener Fisch, 
getrocknet, pulverisiert, drei Aachte in Vein getrunken. bei den Juden das 
Weib fruchtbar macht (Hastings II. 656 a). 
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zepten gehoren die scharfriechenden Fische (katumatsyas) . 
Was die Baume anlangt, lese man meine Schrift Gesetzbuch 
und Purana, S. 95 — 103, bes. 102, letzte Zeile — 103; Winter - 
nitz-Festschrift 58; 62 — 64; Brihats. 55, 20 f.; 26; Vishnudh. 
II, 30, 22 f.; 29, 32, Auch bier also die Parallelitat, ja Identitat 
pflanzlicher und menscblicber Fruehtbarkeit 1 ). 

Ein besonders lehrreiehes Beispiel ware die Bohne. Sie er- 
scheint immer wieder in geschlechtlichen, namentlich in Po- 
tenzrezepten und bewirkt natiirlich, daB der Mann dann die 
ganze Nacht hindurch sich wie ein Sperling (oder: mit kraft- 
vollem Drang und Ungestiim) vergniigen kann, daB sein Same 
unerschopflich wird u. dgl. mebr. Hier sei nur hingewiesen auf 
Carakas. I, 27, 23 ff.; VI, 2, 1, 34; 39; 47; VI, 2, 2, 7; 14; 18; 
VI, 2, 3, 14; VI, 4, 15; 21; 23; 28 (Ausg. der Nimaya Sagara 
Press); Sucruta IV, 26, 21 f.; 29c — 30b; 34; 36; Anangaranga 
VI, 24 f.; Schmidt, Ind. Erotik, p, 853 unten = 855 Mitte: 
854 — 85; 857; Brihats. 76, 4; 8; Garudapur. 169, 5; 202, 
25 — 28; Vishnudh. II, 56, 54. Auch die Milch von Kiihen, die 
mit Bohnenblattem gefiittert werden, starkt die Potenz gewal- 
tig. Car. VI, 2, 3, 1; Sucruta IV, 26, 37. Nun ist ja die Bohne 
bei verschiedenen Volkem auch iiberhaupt zauberiscb. Das 
wird aber von ihrer aphrodisischen Bedeutung stammen. Wober 
kommt aber diese selbst? 

L. v. Schroeder hat das namentlich als altagyptisch und 
pythogoraisch bekannte Bohnenverbot daher abgeleitet, daB 
die Bohne bei verschiedenen indogermanischen Volkern, so 
bei den altklassischen und den Indem, Totenopfer ist (s. bes. 
Wiener Zschr. f. d. Kunde des Morgenlandes, Bd. 15, S. 187 bis 
212), und zwar befriedigen die Bohnenarten Phaseolus radiatus 
und Phaseolus Mungo die Totenseelen auf einen Monat, genau 
wie Sesam, Reis, Gerste, Weizen, Friichte, Wurzeln, wilder 
Reis. Fennieh, die Hirseart Panicum frumentaceum (cyamaka) 
und Krautgemiise, was alles alte und hochgeriihmte Manen- 
speisen sind. Manu III. 267; Vi. 80, 1; Gaut. 15. 15; MBh. XIII, 
88, 3; Vavupur. 83, 3; Heat. Ill 1, p. 542 f. usw. Vgl. Apast. II. 7, 
16, 23; Vishnudh. I, 141. 33 — 42: Abegg. Pretakalpa VIII. 48. 
Diese Bedeutung der Bohnen erscheint auch in dem aus 
Ovids Fasti V, 419 ff. bekannten Brauch des altrbmischen 
Hausvaters, an den Lemurien (9., 11. und 13. Mai) um die Mit- 
temacht iiber seinen Riicken schwarze Bohnen zu werfen und 

x ) Ain besten ist es im Tierkreiszeichen der Fische zu pflanzen (Wuttke 3 , 

S. 88). 
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neunmal zu sprechen: „Mit den Bohnen kaufe ich mich und die 
Meinen los“ (redimo), los nicht aber nur von den Lemuren, wie 
man schreibt, sondern von alien Totenseelen, was schon aus 
der SchluBformel: Manes exile paterni erhellt. Ovid entspre- 
ehend werden auck in Altindien schwarze Bohnenarten (oder 
mudga und masha) wie schwarzer Sesam fiir den Totendienst 
geboten, andre ausgeschlossen (Heat. Ill 1, p. 542; 544 f.). Noch 
in unserer Zeit werfen sicb nachts im Mai die flandrischen 
Bauerinnen drei schwarze Bobnen nach riickwarts iiber den 
Kopf, um sich vor Krankheit und Tod zu schiitzen. Charles de 
Coster, Tyll Ulenspiegel iibers. v. Oppeln-Bronikowski, S. 561. 
Nach der Leichenverbrennung findet eine Bohnenspende an 
die auf der Leichenstatte wohnenden Damonen statt. Abegg, 
Pretakalpa X, 69. Dem leichenverzehrenden Agni werden Boh- 
nen geopfert. Atharvaveda XII, 2, 4; 53. Weil Totenopfer, sind 
die Bohnen (masha) sonst opferunrein. Taitt.-S. V, I, 8, 1; 
Kath.-S. 20, 8; 32, 7; Maitr.-S. I, 4, 10. Auch der Totengottin 
Carna wurden Bohnen und Speck dargebracht. Wissowa, Rel. 
u. Kultus d. Romer 2 236. Ebenso aber war auch im klassi- 
schen Altertum die Bohne fruchtbarkeits- und zeugungsforder- 
lich. Beim Matronalienfest, w t o die Frauen die Juno Lucina um 
Kindersegen anflehten, a8en sie Bobnen, und der Fruchtbar- 
keits- und Totengott Dionysos hieB der Bohnenmann (y.va/j.irr l s). 
Noch weiteres bei Nork, Festkalender 58 — 64. Am Fest der 
Flora, einer Friihlings- und Fruchtbarkeitsgottin (28. April bis 
3. Mai), wurden auch Bohnen und Erbsen unter das Yolk gewor- 
fen und von diesem aufgelesen und Hasen und Ziegen. die 
fruchtbaren und geilen Tiere, im Zirkus gehetzt. Ovid, Fasti Y, 
371 f.; Preller. Rom. Mythol. 8 I, 433; Franz Altheim, Terra 
Mater in Religionsgesch. Versuche und Yorarbeiten 1931, S. 
135 1 ). Schon Plutarch bringt beides; Hiilsenfriichte reizen zum 
Geschlechtsverkehr und werden bei Totenopfern gegessen. 
Quaest. Rom., Nr. 95. An Pythagoras erinnert Kalikapur. 91, 
28: Der Konig soil keine Bohnen (masha) essen. weil sie die 
Geisteskraft zerstoren (buddhikshayakara) . Wenn die Bohne 
iiberhaupt im romischen Kult eine bedeutende Rolle spielte, so 
wird das kaum bloB daherkommen, daB sie alte und viel ange- 

0 Bei dem siidindischen Erntefest Pongal wird nach Dubois-Beauchamp 3 
574 ebenfalls ein Hase gehetzt und gefangen. Der Hase. als eine Verkor- 
perung des Korndamons, wegen seiner Fruchtbarkeit und als beim Ernten 
aus dem Getreide fliehendes und umhergejagtes Tier, ist aus Mannhardt und 
Frazer bekannt. 
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baule Kul turf rucht war, wie Wissowa 1. c. 35 sagt. Kein Wun- 
der da, dafi wir so oft in Europa die Bohne als iiberhaupt zau- 
berisch antreffen, und wenn man bei den romischen Palilien 
oder Parilien, einem Fest vor allem fur das Wohl der Schafe, 
Bohnenstrob entziindete, iiber dieses dann wegsprang und die 
Herden daruber jagte (Ovid, Fasti IV, 726 f.; 734), so wirkt 
dabei das Bohnenstroh nieht nur als Forderer der Fruchtbar- 
keit und des Gedeihens iiberhaupt, sondern auch als segen- 
schaffend und apotropaisch. „Die Blatter von Hiilsenfriichten 
dienen dazu, Heil zu wirken,“ heiBt es in Kathaka-Sam. 36, 6; 
Maitr.-Samh. I, 10, 12. Das Bobnenopfer an den Zeugungsgott 
Prajapati bringt Nachkommenschaft, das an Soma und Pushan, 
die ebenfalls Fruchtbarkeitsgenien sind, verleiht Vieh. Taitt.-S. 

II, 4, 4 1 ). 

Weil nun die Totenseelen durch die Bohnen genahrt und ge- 
starkt werden, konnen sie ihres Amtes walten, Kinder zu wir- 
ken, in Indien auch zu zeugen. Woher sollten die Bohnen da 
nicht auch den Lebendigen dies Vermogen starken! An und fur 
sich konnte man natiirlich auch annehmen: Weil den Leben- 
digen, darum auch den Toten. Aber da kamen wir, von anderm 
zu schweigen, schon mit dem Verbot der Bohnen in den Zeiten, 
wo die Geister des Wachstums und die der Toten sich machtig 
regen, in Widerstreit. 

Wie nun aber die Bohne bei den Menschen Zeugungskraft 
hervorbringt, um deretwillen die altindische Braut beim Bad 
mit einer Abkochung von Glycirrhiza, Gerstenkornern und 
Bohnen begossen wird (Weber, Ind. Stud. V, 304), so macht 
sie auch die Pflanzen, namentlich die Baume, wachsen und 
Frucht tragen. Siehe z. B. Brihats. 55, 16; 21; Vishnudharmott. 
II, 30, 19; Agnipur. 247, 27; 282, 10c — lib; Winternitz-Fest- 
schrift, S. 57 unten; (^ukranlti ed. Oppert. IV, 4, 107; Bhavish- 
yapur. II, 1, 61. An der letztgenannten Stelle verleihen 
den Baumen Bliite und Frucht die unreife Frucht des kulattha 
(Dolichos uniflorus Lam.), masha (Phaseolus radiatus Roxb.), 


l ) Ein Fruchtbarkeits- und wobl ein Regenritus ist sicherlich das RohinI- 
candravrata. In einem Gewasser, an dessen Sandbank man den Mond und 
seine Gattin RobinI hinzeichnet und verehrt, bis zum Hals oder zu den 
Hiiften oder zu den Knieen oder zu den Knocheln im Wasser stebend, iBt 
man am 11. der dunkeln Halfte des Regenmonats Qravana ein aus Bohnen- 
mehl bereitetes Gericht vollig auf. indem man fortwahrend an Mond und 
Robini denkt. Es ist vor allem eine Begehung fur Frauen ( kulastriyah , ). 
Bbavishyott. 67; Heat. II 1, p. 1113 f. 
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und mudga (Phaseolus Mungo Lin.), alles Bohnenarten, sodann 
auch Sesamkorner, Gerste, BegieBung mit Milch, Tanz und 
Gesang, ebenfalls fiir Totenseelen- und Fruchtbarkeitsmachte 
bezeichnende Dinge. (Man muB im Bhavishyap. lesen: Phalam 
amakulatthasya, masha, mudgas, tild. yavah. ! nrityagitam, pay- 
ahsekah phalapushpaprado bhavet.) Bei der Baumweihe, die 
natiirlieh der Anpflanzung Bliite, Frucht und sonstiges Gedei- 
hen spenden soil, werden den Yakshas gekochte Bohnen ( ma - 
shabhakta) gopfert. Bhavishyap. II, 3, 10, 10, vgl. 16, 15. Hier 
offenbart sich wieder deutlich. daB die Yaksha sowohl Toten- 
seelengeister als auch Baum- und Fruchtbarkeitsgottheiten und 
daB die genannten Genien alle eng verbunden sind. Auch dem 
Totenseelen- und Frucbtbarkeitsgott Skanda opfert man Boh- 
nen (Agnipurana 93, 28). Dem Sonnengott dagegen diirfen 
keine Hiilsenfriichte, vor allem keine Mudgabohnen, darge- 
bracht werden. So nach Bhavishyap. I, 210, 63 f. Er ist ganz 
Licht und hat keine Gemeinschaft mit den Bewohnern des 
Schattenreiches. So nimmt es sich sehr verwunderlich aus. 
daB der Sonnengott in der Wiedergabe von Bhavishyott. 43, 
durch Heat. II 1, p. 717 ff., wo die Mudgabohne bei einem 
vrata des Sonnengottes gegessen und verschenkt werden 
soli, sogar ,.Mudgabohnenesser“ genannt wird (in Q). 19. 
Heat. p. 719, Mitte). Dagegen sind die an den Pyanepsien 
(im Okt.) dem Apollo geopferten Bohnen sehr verstand- 
lich; er ist urspriinglich ein chthonischer, spat erst ein 
Sonnengott, urspriinglich Bruder der Durga, der die Frauen 
um dieselbe Zeit. am 15. der hellen Halfte des Karttika, rotes 
Gewand, Lie h ter, Hiilsenfriichte ( vaidala ) und andere 
Speisen darbringen sollen (Vishnudh. II, 35, 10 — -13). — Wegen 
Apollo s. auBer Pauly-Wissowa z. B. auch H. J. Rose in Ha- 
stings ERE. V, 858, Sp. 1; O. Schrader ib. II, 36, Sp. 2 — 37, Sp. 
1 (nach ihm ware Apollo zunachst Viehgott. Das wird erst Aus- 
wuchs seiner chthonischen Natur sein); Frazer, Golden Bough 3 
I. 32. Da aber das erste Buch des Bhavishyap. allem Anschein 
nach hinduistische Bearbeitung einer reineren Schrift der von 
Persien her eingefiihrten. schon durch Brihats. 58. 47 und 60, 
19 fiir Altindien bezeugten Mithrareligion ist, so stammt viel- 
leicht auch des Sonnengottes Abneigung gegen Hiilsenfriichte 
einfach von den Iraniern. trotz der klassischen Parallele, daB 
Jupiters Priester, der Flamen Dialis. Bohnen und die Ziege, die 
auch zum Totendienst gehorte. nicht einmal mit Namen nennen 
durfte (Wissowa, Rel. u. Kultus d. Romer 2 , S. 116). Freilich 
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sclieint fur einheimischindisches Bohnenverbot im Sonnen- 
dienst Taitt.-Ar. IV. 33; Apast.-Qrautas. XV, 19, 4 Zeugnis ab- 
zulegen: Risse, die sich im Pravargyakessel, einem Sonnen- 
symbol. einstellen, soil man mit verkittenden Stoffen ein- 
schmieren, ausgenommen Fleisch und Bohnen. Fleisch zieben 
die Totenseelen ja den Bohnen und anderer Pflanzenkost sogar 
noch weit vor. 

Beleuchtend fur den Zusammenhang zwischen Totenseelen 
und Fruchtbarkeitsgeistern und fur die hier besprochene Be- 
deutung der Bohne wirkt aueh z. B. folgendes: Ein roter Zie- 
genbock, also ein doppelt aphrodisisches Tier, ist auBerordent- 
lieh segensvoll fur die Manen bei Opfem an sie. Manu III. 272; 
Yajn. I. 259; Gaut. 15, 15; MBh. XIII, 88, 12; Heat. (d. h. He- 
madri, Caturvargacintamani) III 2, p. 470 (aus Yamasmriti und 
Paithinasi). Und am letzten Tag des ein Jahr lang jeden Tag 
vollzogenen Totenopfers soli ein roter Ziegenbock dargebracht 
werden. Apast. II, 8, 18, 13. 

Warum nun aber iiberhaupt die Bohne? GewiB aueh wegen 
der Ahnlichkeit mit der Hode, die freilich bei der im Volks- 
mund der Hode oft gleichgesetzten Niere eher noch groBer ist. 
Ausdriicklich als Symbol der Hoden und als deren Bewirker 
beim Kinde erscheinen die Bohnen in Hirany.-Grih. II, 1, 2, 3 
(vgl. A^val.- Grih. I, 13, 2). Mag doch die Hodengestalt des 
..mannlichen Weihrauchs 11 (so lateinischer Schriftstelleraus- 
druck) seine zauberiscbe und religiose Verwendung mit be- 
wirkt haben. 

Der ursprungliche Grund aber wird die eben behandelte Be- 
deutung der Bohne als Totenopfer sein. Woher aber diese 
Bedeutung? Die schwarze Farbe der dabei verwendeten Boh- 
nen bei Ovid und in indischen Stellen sowie die Hodengestalt 
hat gewiB mitgewirkt. Anscbeinend aber wiederholt sich hier, 
was wir bei chtbonischen und Vegetationsgenien so oft finden: 
sie selber werden in einer ihrer Gestalten ihnen selber geopfert. 
Bei den Griechen und den Romern finden wir namlich den 
Glauben, Totenseelen seien in den Bohnen wohnhaft oder ver- 
korpert. Plinius fiihrt als einen Grund des pythagoraischen 
Bohnenverbots an: ..weil die Seelen der Verstorbenen in ihnen 
sind“. Siehe Rich. Wiinsch. Das Friihlingsfest der Insel Malta 
(Leipzig 1902). S. 36 f. Auf S. 38 ff. vernehmen wir da: Hera- 
kleides von Pontos sagt: ,.Wer eine Bohne in einem Topf ver- 
grabt und nach 40 Tagen wieder hervorholt, findet sie als dar- 
aus entstandenes Menschenhaupt wieder' 1 . Als pythagoraisch 
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ist der Spruch iiberliefert: „0b man Bobnen verzehrt oder die 
Haupter der Eltern ist gleicb viel.“ Das ist wortlich zu ver- 
stehen: der Kopf ist Sitz der Seele, ebenso die Bobne Sitz der 
Totenseele. Porphyrios sagt: ,,Wer eine Bohne anbeiBt, sie von 
der Schale befreit und in die Sonne legt, findet nach einiger 
Zeit, daB sie wie Blut duftet.“ Laut einer Stelle im Lukian 
werden in den Mond gestellte gekochte Bohnen nacb einer An- 
zahl Nachte zu Blut. Ofters wird erzablt, wie eine Anzahl Py- 
thagoraer lieber den sie verfolgenden Feinden in die H’ande 
falle, als daB sie sich in ein bliihendes Bohnenfeld begabe. Un- 
sterblicbkeit erlangt man nach dem groBen Pariser Zauberpa- 
pyrus durch einen wundertatigen Kafer, den man in ein blii- 
hendes Bohnenfeld legt. Die ganze Schrift von Wiinsch behan- 
delt ein Friihlingsfest, bei dem der an die Stelle des Adonis ge- 
riickte Johannes der Taufer in ein bliihendes Bohnenfeld ver- 
steckt wird. Zu der Gleichung nun: Bohne — Kopf eines Toten 
bieten der Yajurveda und das Apast.-Qrautas. eine merkwiir- 
dige Parallele, die im Anhang zu „Indra“ naher angegeben wer- 
den soli. Da haut man einer Leiche den Kopf ab und gibt ihr 
als Ersatz fur diesen Bohnen. Nach Blut sind die blutlosen 
Totenschatten ja begierig; es wird ihnen also in den Bohnen 1 ). 

DaB sekundar die groBe Nahrkraft der Bohne einen EinfluB 
geiibt habe, diirfte sehr wohl sein. Yerordnen doch die altin- 
dischen Mediziner fur die Mehrung der Manneskraft und 
gegen die Schwindsucht auch das fur sehr nahrhaft erachtete 
Fleisch. Aber einerseits wird im Fall der Potenz da das Blut im 
Fleisch, jener ganz besondere Saft fiir die blutlosen Totensee- 
len, stark mitreden, natiirlich am Uranfang. Gibt das Blut den 
kindersegenwirkenden Geistern auBergewohnliche Kraft, 
warum dann nicht dem geschlechtstatigen Manne! Andererseits 
kommt da vor allem das Fleisch soleher Tiere in Frage, die 
wegen ihrer briinstigen oder geschlechtstiichtigen Natur oder 
wegen ihres Aufenthaltes im Wasser, dem leben- und fliissig- 
keitschaffenden, zauberanalogisch wirken. Wird doch von der 
altindischen Heilkunde auch das Verzehren der Hoden oder 
der Eier, seltener des Samens von derartigen Tieren (Stier, 
Hahn, Sperling, Krokodil, Gangesdelfin usw.). anempfohlen. 

X ) Auch die Jainalaien durfen Pflanzenerzeugnisse, wie Kurbisse, Kartof- 
feln. Zwiebeln, Knoblauch. Mohrruben, Rettiche nicht essen, weil in ihnen 
mehrere Seelen wohnen. H. v. Glasenapp, Der Jainismus, p. 334. Hulsen- 
friichte sind nach Artemidor Totgeburten ■ iJcojL^.o.nara , , dagegen der 
Weizen Sdhne, die Gerste Tochter (A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 47 f. Anm.). 
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In Rom iBt man am Osterfest gebackene Schopsenhoden. Nork, 
Festkalender 912, 915. Bei den alten PreuBen und Litauern gab 
man dem Brautigam Hoden von Bocken und Baren zu essen. 
Sartori I, S. 110, Anm. 10. In Britisch-Zentralafrika essen Liist- 
linge Ziegenbockshoden. Frazer 3 VIII 142. Stierhodenver- 
zehrung ermoglicht auch nach Brihats. 76, 7 dem Manne, 
sogar den Sperling an Manneskraft weit zu iibertreffen. Ziegen- 
bocks-, auch Widderhoden verschreibt die indische Erotik 
(R. Schmidt, 842; 844; 845; 847; 854 — 855). Hinzu kommt 
besonders Milch. Hoden und Samendriisen des Stiers gelten 
noch in neuerer Zeit in Europa als Potenzmittel (Stoll 
1. c. 913 f.). Hier streift freilich die magische oder ur- 
sprungliche Medizin an die neueste wissenschaftliche. Honig 
spielt als Pozenterzeuger bei den alten Indern ebenfalls eine 
groBe Rolle, und der bildet in Indien wie im klassischen Alter- 
tum eine hochbeliebte Totenseelenspeise, und dies kommt 
wahrscheinlich daher, daB die Biene in Altindien so gut wie 
bei den germanischen Vblkem ein Totenseelentier und schon 
deshalb magisch ist. Freilich ist der Honig in indogermaniscber 
Zeit auch Erzeugnis eines Waldtiers, und von der Bedentung 
der Walderzeugnisse fiir den Totendienst werden wir im .,Bali“ 
mehr horen. Von Biene und Honig stammt das Wachs und 
dieses liefert die Kirchenlichter, wohl weil urspriinglich die 
Totenlichter. 

Wie der Fisch, der Bewohner der befruchtenden Wasser und 
der ungeheuer Samen- und Eierreiche, und die Bohne, so wirkt 
also auch die Asche Fruchtbarkeit in Menschen-, Tier- und 
Pflanzenwelt. Wenn nun die Leute einander mit Holiasche be- 
werfen, so ist das, wenigstens urspriinglich, einzig eine Guttat, 
Zuwendung von Segen aller Art. So wurde der Sieger in Olym- 
pia von den Zuschauern mit Blattern des wilden Olbaumes be- 
worfen, weil das Laub eine Gotteskraft enthielt (Weniger, 
Grich. Baumkultus 39). 

Dasselbe gilt von Dhulavad (wie es Gupte nennt, jeden- 
falIs = Skt. dhulipata Staubwerfen), das nach ihm (S. 89) und 
Crooke (p. 68) das Hauptvergniigen des zweiten Festtages bil- 
det. Im Balaghat District der Central Provinces, wo am Holi- 
fest die lokale Fruchtbarkeitsgottheit Garden verehrt wird. 
werfen sie auch Kuhmist aufeinander. Staub der heiligen Got- 
tin Erde, welcher in Griechenland der wilde Olbaum geweiht 
war, und der als Siihne- und Heiligungsmittel allbekannte Dung 
der gottlichen Kuh wirken magisch allerlei Gliick. Mit Schlamm 
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bewarfen einander die Leute beim Reispflanzefest in Kulu 
(Crooke. Pop. Rel. & Folk-Lore 2 II, 292). Von der Einschmie- 
rung mit Schlamm am Fest des Liebesgottes haben wir auf 
S. 43 gehbrt. In Bohmen trugen die Madchen beim Kraut- 
stecken rote Rbcke und wurden von den Knechten mit Erde 
beworfen (Sartori II, 68). Wenn die Riyar in den United Pro- 
vinces Erde und Kuhmist auf die \V eiber werfen, so sollen 
diese dadurch natiirlich vor allem Kinder, namentlich Sohne, 
bekommen. Heutzutage freilich wird das BewuBtsein dafiir ver- 
dunkelt sein und die Sache wohl nur als Teil jener Ausgelassen- 
heiten geiibt werden, die mit den indiscben und auBerindischen 
Festen dieser Art Hand in Hand geben, urspriinglich aber 
magisch religiose Betatigungen waren. So sagt auch L. Weniger 
vom Blatterwerfen in Olympia: ,,Was zur scherzenden Sitte 
geworden war, aucb bier batte es einen tiefem Grund, aber 
schwerlieh wuBte noch jemand davon. 


Schmahung und Spott bei Festen, namentlich der 
Fruchtbarkeit. 

Was die Zoten anlangt, die die Holifeiern so sehr kennzeich- 
nen 1 ), so sind diese in ihrer eigentlichen Bedeutung schon dar- 
gestellt worden. Aber auch Spott, Schmahung und allerhand 
Schlechtes wird andern an den Kopf geworfen: auch das bildet 
ein gewohnliches Stuck des Vergniigens. Hier nur noch Crookes 
Bericht von Puna: Am 11. Tag der lichten Halfte des Phalguna 
werden die Leute mit gefarbtem Wasser bespritzt, reiben sich 
mit rotem Pulver ein und schmahen jeden, dem sie begegnen. 
Naturlich mag man solche Dinge saturnalischen Ubermut nen- 
nen. Aber damit ist die Sache nicht vollstandig erklart. Einen 
andern loben ist gefahrlich. weil es schlimme Machte auf ihn 
hetzen mag, ihn schmahen oder Boses. Erniedrigendes von ihm 
sagen leitet die tiickischen Geister oder die nicht einmal per- 

DaB sie fiir Fruchtbarkeits-. ja auch andere Feste. auBerhalb Indiens 
ebenfalls kennzeichnend sind, ist schon hervorgehoben worden. Wegen Alt- 
mdien sei nur an die beim hochfeierlichen RoBopfer zwischen den Priestern 
und den Madchen und Frauen gewrechselten, schriftlich niedergelegten Zo- 
ten erinnert. sowie an die schmahenden und ebenso zotigen Wechselreden 
zwischen Hure und Vedaschiiler beim Mahavrata. Beide sind Frnchtbar- 
keitsfeste. 
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sonlich gedachten, die unbestimmbaren dunkeln Gewalteu auf 
falsche Fahrte: sie denken oder wittern jelzt, an so einem Ge- 
schopf sei ja sowieso nichts. Dieser nicbt nur morgenlandische 
Glaube ist ja allbekannt 1 ) und nur eine Form des „Neides der 
Gotter“ bei den Griechen, dabei wahrhaftig nicht rein aus der 
Luft gegriffen. Gar manches von uns hat es wohl oft genug er- 
fahren, daB sicher irgendein Unheil kam. sowie man sich 
gegen andere, ja nur fiir sich im stillen Kammerlein seines 
Gliickes freute. Wie auf hohere Steigerung des Gesundheits- 
und Lebensgefiihls bei vielen Menschen der schmerzliche Riick- 
schlag folgt, so stellt er sich haufig im auBern Geschehen ein. 
Wenigstens bei diesem da reinen Zufall erblicken ist sogar 
nicht jedes Gebildeten Sache. Der urtiimliche Mensch vollends, 
z. B. auch der Siidslave (Friedr. S. Krauss, Zschr. d. Yer. 
f. Volksk. II 177), halt ja dafiir, daB er aus sich selber auch 
nie krank wiirde, ja nie stiirbe. Die eben beriihrten Erfah- 
rungen werden nun mindestens mit beigetragen haben, jene 
Angst zu erzeugen. und vomehmlich diese Angst fiihrt wohl 
zu den Schmahungen bei der Holi. Hier nur ein einziges Bei- 
spiel aus Indien: An der Ganegacaturthi, dem 4. Tag der lich- 
ten Halfte des Bhadrapada (Aug.-Sept.), darf man nicht den 
Mond ansehen, sonst trifft einen schauriges Unheil. Nach Pra- 
sannaraghava VII, Str. 1 ware es der vierte irgendeines Mo- 
nats. Das wird urspriinglicher sein. Abgewehrt kann das Un- 
gliick nur dadurch werden, daB der Siinder von jemand tiichtig 
ausgeschimpft wird. Dies zu bewirken, reizt solch ein Pech- 
vogel andere Menschen auf verschiedene Weise, namentlich da- 
durch, daB er Steine auf des Nachbars Dach wirft. Crooke, Pop 
Bel. Folk-Lore* I. 13; 16 f.: Underhill 69; B. A. Gupte 24 ff. 2 ). 


J ) Wohl dahin gehort es auch, wenn Brautleute einander nicht zu sehr 
lieben diirfen; sonst gibt es eine ungliickliche Ehe (Wuttke 3 , S. 367). Kein 
Wunder, wenn das Schicksal fiir solch iiberquellendes Gliick den Rachezoll 
fordert. In England und Amerika ist es Sitte, bei eigenem oder fremdem 
Lob von jemandes Umstanden usw. an Holz zu klopfen (to knock wood). 
Da diirfen wir wohl die zauberische Segenskraft der Lebensrute, des hol- 
zernen Schwertes usw., kurz: die Vegetationsmacht im Holz sehen, den 
gottlichen Baum. 

2 ) Gupte fiihrt zur Erklarung des Uuheils eine wertlose Legende des 
Skandapurana an. Ganega ist nun urspriinglich ein Totenseelengeist und als 
solcher auch ein Fruchtbarkeitsgenius fvgl. auch Underhill 48), der Mond 
ebenfalls ein Spender des Fruchtbarkeits- und Wachstumsegens und eine 
Totenseelengottheit (pitridevatya, pitrimant). Darf man nun am Tage des 
Gane^a diesen nicht dadurch kranken, daB man seinem Rivalen irsend- 
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Man bedenke da freilich aucb: .,Des Gescholtenen Unheil und 
Siinde (papman) tragt der ibn Scheltende hinweg.“ Kirfel, 
Purana Pancalakshana 122, 58; Padmapur., Uttarakh. 114, 
47 = Skandapur., Kartikam. 30, 34. Die richtige Erklanung 
solcher Schmahungen bei Festen usw. geben schon die Brah- 
manas. Davon mehr im Anbang zum „Indra“. 

Ubrigens gehort dieser Zug nicht bloB dem indischen, son- 
dern auch dem europaischen Karneval und ahnlichen Festen 
an. So z. B. berichtet Mannhardt 237 f. nach Zingerle, Sitten, 
Brauche und Meinungen des Tiroler Volkes: Im Oberinntal zie- 
hen die Burschen den schonsten Baum des Gemeindewaldes, 
den sie abgeastet und mit Blumen, Kranzen und Bandera zum 
Maibaum herausgeputzt haben, am Donnerstag vor Fastnacht 
auf einem Schlitten durchs Dorf. Auf dem Baum liiuft ein He- 
rold auf und ab, der alle Begegnenden, vorziiglich die Mad- 
chen, in Reimen verspottet. Allerlei Masken begleiten den toll 
schreienden und jauchzenden Zug. Wer vom Bauernvolk, na- 
mentlich auch Tirols und Steiermarks, etwas weiB, der weiB 
aucb, daB diese Spottverse namentlich von Geschlechtlichem 
triefen werden. Wer nichts davon weiB, dem sei Friedr. S. 
Krauss, Das Minnelied des deutschen Land- und Stadtvolkes, 
S. 35 — 194 empfohlen. Am Faschingsdienstag wird in Tirol der 
scbon genannte Egertbansel umhergefiihrt, offenbar ein Dar- 
steller des ietzt toten oder schlafenden Vegetationsgeistes. Der 
ihm als Sprachrohr dienende Burscb macht alle anstoBigen 
Tagesgescbichten kund. Mannhardt 445 f. Beim schweizeri- 
schen ,.Hirsemontag“ oder ,,Giidismontag“, einer Festlichkeit 
am Fastnachtsmontag, kriegen alle Yersammelten, besonders 
aber ehrbare und angesebene Leute. satiriscbe Hiebe. meist von 
so groBer Derbheit, daB sie kaum reproduziert werden kann. 
Hoffmann-Krayer. Archiv f. schweiz. Yolksk. I, 277; Nork, 
Festkalender 801 ff. In Bohmen wird beim Maienreiten Haus- 


welche Aufmerksamkeit schenkt? So diirfen Ganeca und Skanda nicht in 
einem Tempel beisammen sein, auBer es stehe auch noch £iva dabei 
(Vishnudh. Ill, 86, 132; 137), und in Vishnudh. II. 89, 36 lesen wir: „Man 
lobe ja nicht im 'Wasser eines Flusses einen anderen FluB, noch auf einem 
Berg einen (anderen) Berg, noch vor einem Konig einen (anderen) Fiirsten.“ 
Ganz ahulich Vyasa (Heat. Ill 1, p . 860): Devala (ib. 864); gankha und 
Likhita (ib. 863 unten). Nun aber erfahrt auch wer am Mondritus Chauk 
Chanda in Bihar den Mond ansieht. Ungluck. und auch da wird es abge- 
wehrt, wenn man auf Nachbardiicher Steine wirft und so sich Schmahun- 
gen zuzieht. Crooke in Hastings, ERE. V. 3, Sp. 1. Kommt also nur der 
Mond in Betracht? Von seiner Verderblichkeit dann im Anhang zu ,.Indra“. 
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wirten, Hausfrauen nnd Madchen eins angehangt (Mannhardt 
354), ebenso setzt es ebenda Spottreden beim „Konigsspiel‘* 
und am Pfingstmontag (Reinsberg-Diiringsfeld, Festkal. 262; 
271). Womoglich alle Madchen miissen sicb in Polen zu Mitt- 
sommer durchhechseln lassen, wenn die Heiratslieder fiir den 
heil. Johannes gesungen werden. Mannhardt 467. Dergleichen 
lieBe sich noch gar manches anreihen, wie ja auch im alten 
Griechenland die Teilnehmer an der Herumtragung des Phallos 
und die Mitwirkenden bei den verwandten Friihlingsumziigen 
mit Schwalben die Leute schmahten und verspotteten (A. Diete- 
rich, Sommertag, S. 24 f.). Vgl. z. B. Schweiz. Archiv f. Volksk. 
II; 145; I, 275 ff.; Roman. Forsch. 336 ff. (Mahavratafest) ; Sar- 
tori II, 57; 78; 114, Anm. 43; 116; 162; 164, Anm. 10; Mann- 
hardt, Mythol. Forsch. 44; 46; 63 f.; 81 f. ; 145 usw. 

Schon Nork, Festkalender 256 hat bei Gelegenheit des be- 
kannten christlichen Ostergelachters, das die Geistlichen durch 
ihre Possen auf der Kanzel erregten, sehr rich tig erinnert: „In 
Attica wurde am Friihlingsfeste, das die Riickkehr des Bacchus 
und der Ceres aus der Unterwelt dramatisch darstellte, der 
Gott mit Spottliedern (Jamben) empfangen 1 ).“ Nachtraglich 
stoBe ich auf die besonders lichtvollen Bemerkungen von H. J. 
Rose in Hastings, Encyclop. of Religion and Ethics, Bd. V, 859, 
Col. 1, die aufs beste mit meinen Erklarungen iibereinstimmen: 
Rather harder to explain is the Old Comedy with its railing 
and satire, its wild fun and buffoonry, and its frequent coar- 
seness. Yet this is explicable enough as a survival, and not 
merely a surival — for the ideas were still alive in Greece — 
of old notions connected with fertility, magic, and goodluck 
charms. We have countless examples, many of them Greek, of 
peasant merry-makings, with their attendant broad fun at the 
expense of all and sundry, the ancient ,,jests from the wag- 
gon u 2 ) : and we shall have occasion to see later on, that in the 
highly-developed mysteries of Demeter and Kore one charac- 
teristic of these was carefully preserved — their deliberate 
coarseness 3 ). The phallos, as has been already mentioned, was 


*) Von den unanstandigen Scherz- und Schmahreden der Veiber bei 
Demeterfesten redet Altheim 1. c. 144 — 146 und verweist auf Preller- 
Kobert, Griecb. Mythol. I, 778, Anm. 4; Mannhardt, Korndamonen 34. 

2 ) d;jia?ujv. Beim Dionysosfest und dem der Demeter. Preller, 
Griech. Mythol. 1 I, 420. 

3 ) Da8 Zoten einen Teil der eleusinischen Mysterien zu Ehren der De- 
meter und der Persephone bildeten. ist schon erwahnt worden. Beide waren 
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used in these primitive rites as a symbol of fertility 1 ). It had 
its verbal equivalent — designedly coarse and foul jests. These 
were no mere wantonness — we hear of respectable women 
ceremonially using them — but part of the fertility charm. As 
to the continual railing against individuals, that may be serious 
enough sometimes in Aristophanes, but in its ultimate origin 
it was as often as not a mere method of averting the evil eye; 
just as a street-boy spits on a new-found coin „for luck“ — 
really to show or pretend to show his contempt for it, and so 
avoid nemesis 2 !. We can now understand why Aristophanes 


ehthonisehe oder Toten- und Korngottinnen. Vgl. Dulaure, Divinites gene- 
ratrices, S. 106. Das Fest der Thesmophorien (9. — 13. Oktober) wurde nnr 
von verheirateten Frauen begangen, und zwar in naehtlichen Feiern, bei 
denen ernste Gebrauche und ausgelassene Scherze miteinander wechselten. 
Preller, Griech. Mvthol. 1 I, 480 f. Ebenso wurde das griechische „Dresch- 
tennenfest 4 ' der Korngottin nur von Frauen veranstaltet, rissen sie dabei 
schmutzige Witze und stellten wie Penis und Vulva gestaltete Kuchen zur 
Schau (Frazer 3 VII, 62). Vgl. die vulvaformigen Kuchen aus Honig nnd 
Sesam an den Thesmophorien in Syrakus (Hastings IX, 818 b). Das war ein 
Fruchtbarkeitszauber. Ob aber anch das ebenso geformte Geback des euro- 
paischen Mittelalters? 

i) Wie schon erwahnt, wurde er da vor allem Volk feierlich umherge- 
tragen. Sogar die Vestalinnen, die keuschen, verehrten ihn. N T ach carmina 
Priapea Nr. 43 kiiBten die Madchen den Phallus („Speer“) der Priapus- 
bilder, damit sie die Begattung (also wohl auch: einen Gatten) bekamen. 
Franz Altheim 1. c. 20 f. erklart, die Wagenprozession mit turpe 
membrum plostellis impositum sei nur fiir Italien bezengt. Er gibt dort eine 
kurze Zusammenstellung iiber Phallophorien des Dionysos, eine andere L. 
v. Schroeder, Mysterium und Mimus im Rigveda, S. 424 f.; 428. Siehe auch 
besonders Dulaure, S. 104 ff. Von Fruchtbarkeits- nnd Brunstfesten iiberhaupt 
findet man viel in Hartland, Primitive Paternity, Bd. 2, und namentlich 
auch wegen der pballoktenischen Darstellungen der Primitiven wichtig ist 
sein Art. Phallism in Hastings IX. 815 — 831. S. auch Fr. S. KrauB. Das 
Geschlechtsleben d. japan. Volkes 2 I. 17 ff. Einen Fingerzeig fiir die Be- 
wertung gibt auch dies, daB der gute oder Schutzgeist eines Mannes 
oder einer Stadt, der iyad-b? oaiutuv, lat. Genius, nicht nur als Schlange. 
sondern auch als Phallus versinnbildlicht werde (Preller, Griech. Mythol . 1 , 
I, 336 f.). Wegen des Genius s. die lichtspendende Bemerkung von Wissowa. 
Rel. und Kult. d. Romer 2 , S. 176 ff. 

'I Das wird wohl mitreden. Zu bedenken aber ware vor allem. daB das 
ja vielfaltig zauberisch wirksame Spucken oder Anspucken Liebe in Mensch 
und Tier erweckt, und daB es auch, wohl vor allem wegen seiner positiven 
Segenswirkung. stark apotropiiisch wirkt. Siehe meine Anmerkung zu Kut- 
tanim. 172 in Mores et Amores Indorum. ferner auch etwa Marci 7, 33 ff.; Job. 
9. 6 ff. Schon im alien Babylon hatte der Speichel des Menschen und des 
Marduk hervorragende Zauberkraft (Fr. Delitsch, Babel und Bibel, 2. Vortr., 
S. 18: A. Jeremias, Holle und Paradies bei den Babyloniern 2 , S. 34). Auch 
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dares to rail against Dionysos himself, painting him as fool, 
coward, effeminate, and incontinent. It is really (though wheth- 
er Aristophanes fully realized this is doubtful) a pious mode 
of address — an averting from the god any possible (fd-ovog“. 

Ein besonders krasses Beispiel ist die Bhagavati von Cranga- 
nore. Frazer 3 I, S. 280 bespricht es nach mehreren von ihm 
zitierten Quellen. Yon diesen ist nur Edgar Thurston, Castes 
and Tribes of Southern India in der Bibliothek der Deutschen 
Morgenlandischen Gesellschaft vorhanden. Frazers Bericht sieht 
fast nur wie eine Wiedergabe aus diesem Werke aus. Herr Prof. 
Printz hat die betr. Stelle giitigst fur mich abgetippt. Sie lautet: 
A grand festival, called Kumbhom Bharani (cock festival), is 
held in the middle of March, when Nayars and low caste men 
offer up cocks to Bhagavathi, beseeching immunity from 
diseases during the ensuing year. In fact, people from all parts 
of Malabar, Cochin, and Travancore attend the festival... 
Abusive language, it is believed, is acceptable to her, and on 
arrival at the shrine, they desecrate it in every conceivable 
manner, in the belief that this too is acceptable. They throw 
stones and filth, howling volleys of abuse at the shrine . . . The 
image in the shrine is said to have been recently introduced. 
Also wird wohl auch hier die Bhagavati, d. h. die Durga, eine 


vom Kaiser Vespasian wird eine Blindenheilung durch Speichel erziihlt (A. 
Drews, Christusmythe 4 185).Viele Beispiele der Abwehrkraft bringt Crooke, 
Pop. Rel. usw. 2 II, 22 f. Gronlandische Frauen spucken sich auf die Finger 
und reiben sich damit den Bauch ein, auf dafi sie nicht vom Mond geschwan- 
gert werden (Frazer 3 X, 76). Dagegen werden Zigeunerfrauen durch Spei- 
chel ihres Gatten fruchtbar. Schweiz. Archiv f. Volkskunde XV, 149. Neu- 
geborene werden von Besuchern bespuckt. Hastings, ERE. II, 640 a. Viele 
Beispiele, namentlich des apotropaischen Spuckens, die aber scbon aus 
Europa vermehrt werden konnten, gibt Frazer 3 I, 201; III, 279; 286; 305; 
395; VI, 17; 143; 149. Sogar Miidigkeit, Schmerz, Seuche, Unheil, Stinde 
spuckt der Primitive aus und auf Dinge oder Personen. Frazer 3 IX, 10 f.; 
50; 187; 208. Theophrast sagt in seinen „Charakteren“ vom Aberglaubi- 
schen: „Wenn er einen Irrsinnigen oder einen Epileptischen erblickt bat, 
spuckt er sich in den Gewandbausch." Ein kostliches Beispiel finden wir 
im Palijataka V, 134: Eine in Ungnade gefallene Hofhetare kaut ein Zahn- 
holzchen, spuckt die Menge Speichel und mit ihr den in ihr wohnenden 
-Fluch“ dem BiiBer Kisavaccha in die Flechten, wirft obendrauf noch das 
Zahnholz, in das ja ein Teil des „Fluchs“ iibergegangen ist, badet und wird 
wieder lieb Kind. Auf ihren Rat spuckt der ebenfalls in Ungnade gefallene 
Hofpralat seinen „Fluch 1 ’ auf des BiiBers Kopf und gelangt gleicher- 
weise zu neuer Huld. Bald nachher zieht der Konig in den Krieg, und der 
Hauspriester rat ihm, damit er siege, ebenfalls den Kisavaccha vollzu- 
spucken. Er tuts und laBt sein ganzes Heer dasselbe machen. 


9 - 
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andere Fruchtbarkeitsgenie verdrangt haben. Das Fest fallt ja 
aucb in die Holizeit. Die Behandlung der Gottin ist nur ein 
starkeres Seitenstiick zu der des Fruchtbarkeitsgottes Dionysos. 
Aber hier mag noch anderes bereinspielen, was gleicb bei der 
Rakshasi Holika zur Sprache kommen wird. 

Gerade in diesen Tagen der Lichtfeier und der Fruchtbar- 
keitsentfaltung sind ja neben den segnenden Machten auch die 
schadigenden in auBergewohnlichem MaBe am Werk. So aucb 
in Europa; nicht nur in den zwolf Nachten, wo das junge Licht 
sein Wachstum eben beginnt, sondern aucb in der Walpurgis- 
nacht, der Hochzeitsnacht der jungen Vegetations- und Frucht- 
barkeitsmachte, und in der ,.schreckenvollsten“ von alien 
(Handwb. des deutsch. Aberglaubens, Bd. IV, Sp. 724 — 726) : 
in der Johannisnacht, wo Licht und Lenz zur hochsten Reife 
gelangt sind, ist aller Zauber und Geisterspuk losgelassen, und 
bekanntlicb muB man da eine Unzahl Dinge unterlassen, die 
dessen schlimmem Unfug Tor und Tiir offnen konnten, eine 
Unzahl anderer tun, um ihn abzuwehren. 


Holi, der Tag des Todes der Vegetationsgottheit. 

In Indien nun geschieht, wie schon erwahnt, zur Zeit des 
Feuerfestes das groBe heilvolle Mysterium des Todes der 
Wachstums- und Fruchtbarkeitsgottheit Kama. So horen wir 
denn von Mittel- und Siidindien: „A sort of mystery play is per- 
formed to commemorate the death of Kamadeva, the god of 
love and fertility^ (Crooke 74) *). Und daB in Siidindien beim 
Vollmond des Phalguna zum Gedachtnis der durch Civas Zorn- 
feuer erfolgten Verbrennung des Kama ein Bild dieses Gottes 
feierlicb verbrannt wird, und zwar meistens vor einem Tempel 
Civas 2 ), berichtet Wilson, S. 230 f. Natesa Sastri, Hindu Feasts, 
Fasts and Ceremonies, S. 45 f., schreibt: „Most of the observers 
of this feast (der Holi) imagine that the object they worship 
is Cupid and that the mock-funs they observe are on account 
of Kama the God of Love. And this feast which is observed 

r ) Crooke sa s‘ nicht wann - Aber zweifellos am Tage des Kamadahana. 

) Im Monat Caitra findet in Madura auch das Fest der Hochzeit des 
Qiva und der MlnakshI, der „fischaugigen Gottin“, stall, bei dem es auch 
nicht an holimaBigen anziiglichen Reden gegen die Frauen fehlt. Erwin 
Drinneberg, Von Ceylon zum Himalaya, S. 139 . 
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as the Holi in Madras and Northern India is known as Kaman- 
pandikai in the South.“ Das klingt verworren; der Mann hat 
wohl etwas lauten horen, daB das Holifest von europaischen 
Gelehrten nicht so verstanden werde. 

Ja, nicht nur Kamas Yerbrennung feiert oder vollzieht das 
Yolk bei dem Feste, das uns beschaftigt, sondern auch seine Ge- 
mahlin Rati wird da mancherorts den Flammen iiberant- 
wortet 1 ). Von Siidindien berichtet Natesa Sastri, S. 46: „The 
images of Cupid and Rati are painted, worshipped and burnt 
on the same day and hour as the image of Holika.“ Bei Crooke, 
S. 75 lesen wir: „In the Chanda District of the Central Provin- 
ces, at the Holi, two fires are lighted, and the festival is sup- 
posed to symbolise the death of Kamadeva and the rejoicings 
at his rebirth. The Mannewars, a tribe allied to the Gonds, per- 
form a rite at the Holi which explains the lighting of the 
double fire. They make two human figures intended to represent 
Kama, god of love, and Rati his wife. The male figure is thrown 
into the fire with a live chicken and an egg 2 J.“ 

Nun schiene nichts natiirlicher, als daB die Verbrennung 
auch der Gattin des Wachstumsgottes erst in Indien hinzuge- 
kommen sei, ja, es ist eigentlich sonderbar und ein Zeugnis 
fur die Zahigkeit des Fortlebens iiberkommener Anschauungen 
und Brauche, wenn in diesem Lande, wo der Gattin vorge- 
schrieben wird, sich mit dem Gatten zu verbrennen, und wo so 
viele Frauen diese Pflicht auch erfiillt haben, nicht viel hau- 
figer, nicht gewohnlich. Rati das Schicksal ihres Gemahls teilen 
muB. Dennoch wird wohl auch der Tod Ratis seinen Ursprung 


1 ) In Skandapar. II, Vaigakhamahatmya 8, 3 ff., wehklagt Rati vielfaltig, 
als Kama durch (Jiva verbrannt worden ist, dann zwingt sie dessen unzer- 
trennlichen Freund Vasanta (den Friihling), ihr den Scheiterhaufen zu 
bauen. Aber als sie ikn besteigt, wird sie durch eine himmlische Stimme 
vom Tod abgehalten. 

2 ) Schon durch unser Osterei ist ja das Ei als Zubehor der Feuer- und 
Fruchtbarkeitsfeste bekannt, und seine magische Bedeutung, auch in Deutsch- 
land, ist mehrfach dargestellt worden. Daher wird der „Sommer“, der Mai- 
baum, Johannisbaum, Emtemai, Neujahrsmai ganz gewohnlich mit Eiern 
oder mit Eierschalen geschmiickt. Mannhardt 158; 241; 244 usw., vgl. 263 f.; 
271; 279; 281. Von Hahn und Henne als Wachstumsverkorperungen ware 
viel zu sagen. Ein Blick in Mannhardts Baumkultus mit Hilfe des Registers 
lehrt das Xotigste. Der Hahn ist das geliebte Tier des Skanda (Weib im 
altind. Epos 419; MBh. Ill, 229, 33; IX, 46, 51; XIII, 86, 22: Utpalas Kagya- 
pazitat zu Brihats. 58, 57; Matsyapur. 159, 10; 260, 50; 261, 28; Vishnudh. 
Ill, 71, 5), und er ist der „Tischgenosse“ des Hermes (Lukian, Der Traum). 
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in indogermanischer Zeit haben. Die Mannewars haben ihn 
wohl friih entlebnt und naeb der Art von Volkem geringer 
Kultur treu bewahrt. Gestiitzt wird eine solcbe Vermutung. 
aber keineswegs bewiesen, durch die schwedische Sitte, die 
Johannisfeuer Balders LeichenstoBfeuer (b&lor) zu nennen, 
und durch die nordische Mythologie, welche Nanna, Balders 
Gattin, sterben und dann mitverbrennen laBt, als das Schiff 
mit der Leiche des Geliebten aufs Meer hinauszieht. 


Kamas Todesfeier bei den Buddhisten auf Ceylon. 

Sogar die buddhistischen Singhalesen feiern zu Friihlings- 
anfang Kamas Fest. Nur gilt es ihnen sehr natiirlicherweise als 
die Gedenkfeier der sattsam verdienten Yemichtung des Got- 

tes, hier Mara genannt. Mara ist bekanntlicb der buddhistische 
Teufel, der Bose (Paplyams), der Versucher und Verfiihrer. 
Mara finden wir aucb in der brahmanischen Literatur als Syno- 
nym von Kama, aber vielleicht erst durch buddhistische Ein- 
wirkung, und moglicherweise ist es bedeutsam. wenn im Hari- 
vamga, wo (liva seine Versuchung durch den Liebesgott und 
dessen Yerbrennung im Augenfeuer des Asketenzorns berich- 

tet, er da, wo er von Kamas Verfiihrungsversuch und des Gottes 
Vernichtung spricht, ihn Mara nennt (III, 88, 8: 10 f. = 14912; 
14914 f.), einige Strophen weiter aber, wo er dem Krishna ver- 
kiindet, der Liebesgott solle als dessen Solin Pradyumna wie- 
dergeboren werden, das Wort Smara gebraucht. Ebenso finden 
wir in Bhavishyottarapur. 135, 3: Tato Marah. Smarah, Kamo 
py ajagdma tam aqramam (wo Civa in Askese lebte). Da 
scheint Smarah. Kamo nur eine Erklarung des in diesem Zu- 
sammenhang geforderten Marah zu sein. Aevagholia sagt im 
Buddhacarita 13, 2. wo er die Yersucbung Buddhas durch 
Kama schildert: 

Der in der Welt genannt wird Kamadeva. 

Der vielbewehrte. der mit Blumenpfeilen. 

Der Oberherr des Wandels in den Liisten. 

Grad dieser. der Erlosung Feind. heiBt Mara 1 ). 

! > Die Gleiehung: „Die Liebe ist der Tod” erscheint auch sonst in Alt- 
indien und erscheint bei den Dichtern anderer Lander, so JalJ Mara, eigent- 
lich: Sterben. Tod", fiir Liebe oder Liebesgottheit an sich ja nieht so ver- 


134 



Den spatem Kunstdiehtern aber hat der Name Mara keinerlei 
Beigeschmack, obschon ja sogar nocb in Gltagovinda III, 14 
Marodyama deutlich „die Bemiihung des Liebesgottes, der der 
Tod ist“ bedeutet. Doch das mag man einfach ein Wortspiel 
nennen. Auf jeden Fall aber zeigt auch diese Betrachtung, daB 
Crooke mit Recht findet, dieses buddhistische Fest sei iden- 
tisch mit der Holi (S. 56; die Nachricht selber schopft er aus 
Kern, Manual of Buddhism [1896], pp. 100 f.). Freilich wird 
man auch diese Verselbigung modifizieren miissen. Davon 
spater. 

Bemerkenswert ist es auch, daB bei den Bnddhisten, wo der 
nrspriinglich freundliche Fruchtbarkeitsgenius zu einem bosen 
Wesen geworden ist, sein Fest noch weiter lebt, aber als eine 
Feier der Freude iiber seine Besiegung und Vernichtung. Ahn- 
lich sind im Christentum aus den heidnischen Fruchtbarkeits- 
gottern und -geistern schlimme Zaubermachte, vor allem 


Wunderlich ware, und die Bnddhisten konnten ja wie anderwarts so auch 
hier schon Vorhandenes ihren Zwecken dienstbar gemacht haben. Naheres 
siehe in meinem Da^akumaracaritam, S. 3 und Zns. dazu auf S. 357; S. 8, 
Anm.; S. 365, Anm. 1; Isoldes Gottesurteil, S. 60; 250 und etwa Immermann, 
Tristan und Isolde, Kapitel „Meerfahrt“ von den zwei Verliebten: „Sie wei- 
len in dem himmlischen Tod, Gefallen ist die Schranke ans Kot“ (Immer- 
manns Werke hrsg. von Boxberger, Teil XIII, S. 232 f.). Und als bei Goethe 
Pandora zum erstenmal die Geschlechtsvereinigung zweier Liebender sieht. 
fragt sie ihren Schopfer Prometheus: „Was ist das?“ Er antwortet: „Der 
Tod.“ Solche Gedanken lagen nun wohl der praktischen Anschauung des 
Buddhismus fern, fur sie ist Kama, als Gott der Geschlechtsliebe. einfach 
der Tod in seiner eigentlichen Gestalt, vor allem auch im Hinblick auf das 
geistig religiose Leben, also der .,geistliche Tod“, und das groBe Verderben, 
das zu immer neuem Tode. weil eben zu immer neuer Geschlechtsvereini- 
gung und Geburt, fiihrt. 

,,Der vielbewehrte” heiBt im Original citrayudha. R. Schmidt iibersetzt 
dies mit „den buntgeriisteten“. Er denkt wohl an die Farbe seiner Blumen- 
pfeiie. In dieser an sich ja moglichen Bedeutung konnte ich citrayudha nicht 
naehweisen, wohl aber in der von mir angenommenen: „mannigfache, viel- 
faltige Waffen habend“, vielleicht ,,mancherlei Mittel habend“ (siehe die 
Anm. zu ayudhamatram in Kuttanimatam Str. 896 [897] in meinen Mores 
et amores Indorum, ebenso Taitt.-S. I, 6, 8, 2 f.; Maitr.-S. I, 4, 10; Kath.-S. 
32, 7; Hemadri, Caturv. II 2, 639, wo ebenfalls ayudha Mittel. Werkzeug 
bedeutet). In MBh. XIII, 34, 18 lesen wir mitten in einem Preislied auf die 
dem Kshatriya iiberlegene Macht der Brahmanen: ,,Sie, die nur ihr Schwarz- 
antilopenfell zum Banner haben, besiegen jene mit mannigfaltigen Waffen 
bewehrten 1 ' (citrayudhan). Hat irgendeine Macht auf Erden die verschieden- 
artigsten Hilfsmittel, dann ist es sicherlich der Geschlechtsdrang. Ahnlich 
heiBt es von Kama (Makaraketu) in Hariv. II. 127. 15 = 10882 er sei citra- 
banadhara. 
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Hexen, geworden x ), die besonders in den Tagen des Sonnen- 
und Wachstumssegens, also der Erstarkung oder hochsten Kraft 
jener guten oder doch vorwiegend guten Genien, verbrannt 
oder sonst unschadlieh gemacht werden miissen, weil sie im 
jetzigen Glauben zu dieser Zeit in hervorragendem MaBe 
ihren U n f u g treiben. Getotet wurden sie fruher, getotet wer- 
den sie jetzt, machtvoll waren sie friiher, machtvoll sind sie 
jetzt. Ja, auch mit der Umkrempelung ihrer Natur wurde nichts 
Neues in sie hineingetragen. Denn auch die sonstige, dem Men- 
schen holde Gottheit, wie sehr erst eine der Totenseelenwelt, 
ist dies nur vorwiegend, vor allem dann, wenn er sie nicht er- 
ziirnt, und auch ohne des Menschen Verschulden tut sie ihm 
Boses. Darob erhebt sich die zerqualte Frage und Klage schon 
bei den altesten Kulturvolkern, wie z. B. in dem altbabyloni- 
schen Hymnus, den auch A. Jeremias in „Holle und Paradies 
bei den Babyloniern“ 2 , S. 7 mitteilt, damit ringt ein Hiob, das 
wiirgt an der Seele manches wahren Christen in dunkelsten 
Stunden, wenn alle Wasser der Triibsal iiber ihn gehen. Sogar 
der Gott des Jesaiasbuches spricht: „Der ich das Licht mache 
und schaffe die Finsternis, der ich Frieden gebe und schaffe 
das Ubel. Ich bin der Herr, der solches tut“ (45, 7). So ist 
denn z. B. Ci y£ b der Zeugungsgenius, noch bekannter als Zer- 
storer, ja, er erscheint sogar als der Verwiister seines eigent- 
lichsten Reiches: andana§ana, „Hodenverderber,“ nennt ihn 
Mahabharata XII. 284, 160, ,,Schakal des FotusfIeisches“ MBh. 
XII, 284, 106 (vgl. 174). Die Gandharva, die Raksbasa, die 
„Miitter“, die Yakshas, Skanda, alles Wesen, die Kinder schaf- 
fen, sind zugleich Kindlifresser oder doch den Kleinen gefahr- 
lich, und zwar ofters schon im Mutterleib, und die Rakshasa 
rauben auch die Manneskraft (MBh. VIII, 45, 22 — 44). Das 
kommt keineswegs nur daher, da!3 all die Genannten auch 
Totenseelengeister sind. Man beachte femer: Skanda und Mars, 
beide mit dem bekannten Penissymbol, der Lanze, bewehrt, 
beide Fruchtbarkeitsgotter, sind zu Kriegsgottern geworden, 
Istar oder Astarte ist Gottin der Vegetation und der sinnlichen 
Liebe und zugleich wilde Kriegsgottin (Hammurabi ganz gegen 

') Eine interessante Parallels zu der bekannten Umwandlung heidnischer 
Gotter nnd Genien zu cbristlichen Teufeln, Hexen usw. bietet Afrika: die 
katholischen Heiligen, die Santos, sind im Glauben der Neger zu einer 
Klasse boser Geister geworden, die den Menschen Unheil, vor allem Krank- 
heit und Tod verursachen, genau wie die einheimischen, ja biisen Geister. 
Leo Frobenius, Aus den Flegeljabren der Menschheit (1901), S. 108. 
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SchluB; Zimmern, Die Keilinschriften und die Bibel 35 f.; 
Schrader, Die Keilinschriften und das Alte Testament 3 , S. 422 
bis 431; Klauber, Geschichte des alten Orients [in Hartmanns 
Weltgeschichte], S. 44), ebenso die syrische Anat (Klauber, ib. 
81), nicht minder die Liebesgottin Hathor, die Bluttrinkerin, 
nebst Mut und Neit in Agypten (ib. 64 f.), und die altmexika- 
nischen Gottheiten der Fruchtbarkeit und Fiille sind zugleich 
Kriegsgotter (K. Th. Preuss im Archiv fur Anthropologie, Bd. 
29, S. 145). Auch die aus Iran stammende Anaitis (Anahita), 
die Gottin der Wasser und Fruchtbarkeit, wurde als Herrin des 
Krieges verehrt. Cumont, Die Mysterien des Mithra (Leipzig 
1911), S. 100. Woher nun das? J. M. Robertson, Pagan Christs 
359 meint: Kriegsziige wurden im Friihling begonnen, so wurde 
der Friihlingsgott Mars, der da besonders angerufen, zum Kriegs- 
gott (!!). Ebenso haltlos ist die Erklarung in Hastings ERE. II, 
116, Sp. 1 — 2. Mir schiene es etwa so: Toten im Krieg und Be- 
gattung sind fiir den Primitiven hochste Kraftbetatigung und 
Lebensempfindung, sind in ihrer innersten, dunkel gefiihlten 
Art innig verschwistert. In die innerste Seele des Primitiven 
fiihrt uns auch da Winthuis, Das Zweigeschlechterwesen 250; 
Einfiihrung in die Vorstellungswelt primitiver Volker, 60 — 61: 
Bei Zentralaustraliem haben die Manner vor einem groBen 
Kriegszug Geschlechtsumgang in seiner schrankenlosesten Ge- 
stalt: mit ihnen sonst verbotenen Frauen, wie Schwestern, 
Schwiegermiittern, ,,damit ihr Bauch entbrenne“ — die Koitus- 
wut ist ihnen zugleich Kampfwut. So bewirkt auch der der 
Fruchtbarkeit so forderliche Tanz als Kriegstanz den notigen 
Kampfrausch. AuBerdem: mit dem Speer, dem Stock, der 
Keule geht der primitive Mann dem Feind zu Leibe, mit eben 
diesen in der urtiimlichen und in der spateren Bildsprache fiir 
penis erectus dem Weib. So ist ,,speeren“ ein haufiger Gedanke 
und Ausdruck fiir inire feminam bei den Australiem. Hinzu- 
kommen, bzw. vorangehen mag der chthonische, also auch to- 
tende Urcharakter der Fruchtbarkeitsgottheiten. 


Die Hexe Holika am Holifest getotet und verbrannt. 

Das eben Dargelegte wird dazu beitragen, uns verstandlich 
zu machen, daB das Fest des Friihlings und des "Wachstums- 
damons jetzt und gewiB seit manchem Jahrhundert in Ober- 
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indien vornehmlich zu Ehren einer „Hexe‘* gefeiert wird, ge- 
nauer: zum Gedaehtnis ihrer Totung und Verbrennung. Sie 
heiGt am gewohnlichsten Holi oder Holika. Nach der land- 
laufigen Erzahlung war das eine Unholdin, eine Rakshasi, die 
Kinder fraB und dergestalt groBe Verheerung anrichtete und 
viel Leid schuf. Ein heiliger Mann gab das Mittel an, sie un- 
schadlich zu machen: Die Kinder, Madchen und Buben, rotteten 
sich zusammen, und als die Holika am nachsten Tage kam, emp- 
fingen sie sie mit Schmahungen und unziichtigen Reden und 
Gebarden. Davon fiel die Unholdin tot hin, und die Kinder ver- 
brannten die Leiche. Das geschah am Vollmondtag der hellen 
Halfte des Phalguna. Natesa Sastri 42 ff.; B. A. Gupte 42 ff.: 
Wilson 231 ff.; Underhill 44; Oman 249 f. usw. Die in Bengalen 
verbrannte, aus Latten und Stroh gemachte Figur gleicht den 
bei uns dem Feuer iiberantworteten Bosewichtern, „a sort of 
Guy Fawkes-like effigy“ sagt Wilson (p. 225) 1 2 ). 

Merkwiirdig schiene es. daB Ausschimpfen, Sehmahen hier 
totet, wo es doch anderwarts Leben und Gliick verleiht, sogar 
Gottheiten schiitzt und kraftigt. Aber zunachst einmal miissen 
wir bedenken, daB eine Beschuldigung etwas Magisches ist, ein 
in die beschuldigte Person eindringender Unheilsstoff: dabei 
ist es natiirlich einerlei, ob eine Beschuldigung Wahrheit oder 
Unwahrheit enthalt. Das habe ich beriibrt in den .,Altindischen 
Rechtsschriften“ 118; 382 f. Vgl. Baudh. Ill, 10, 9; Vas. 22. 7; 
Gaut. 19, 10; Brihats. 96, 10. Zweitens wohnt nach iirtiimlicher 
Anschauung Verbrechern und Ubeltatem eine zauberische Kraft 
inne. wie uns eine reichhaltige Literatur und sogar heute noch 
Beobachtung und Erfahrung lebren 2 ). Ein iiberirdisches Wesen 


1 ) Ahnlich wird wohl auch das in Bengalen verbrannte ..uncouth straw 
image of a giant Mavdhasoor“ (den Xarayana totete) aussehen. Bose, The 
Hindoos as They Are. p. 157; Oman. The Brahmans. Theists and Muslims 
of India 249. Guy Fawkes: s. Reinsberg-Diiringsfeld, Das festl. Jahr, 393 ff. 

2 ) All die Zauberkrafte zu belegen. die sich in Indien sowohl wie in 
Deutschland und sonst in Europa nicht nur an Stiicke und Stiickchen vom 
Korper der Hingerichteten heften, sondern auch an den Strick des Gehiing- 
ten usw., das gabe eine Iange Liste. In Indien baden Frauen unter einem 
Gehangten oder gebrauchen Holz von einem Galgen, um eiu Kind zu be- 
kommen (Crooke, Popul. Rel. & Folk-Lore usw. 2 I. p. 226 unten). Stiicke 
von dem Strick, womit einer gehangt worden ist. sind gut gegen Geister und 

Gehangtwerden (ib. p. 226; vgl. II. 165). Der Strick zum Erzeugen des Not- 
feuers soil womoglich aus den Striihnen eines Stricks gemacht werden. mit 
dem jemand gehangt worden ist (Frazer, Golden Bough 3 . Bd. X, 277). 
Wegen Deutschland geniigt Wuttke 3 . S. 136—139. Ein einziges seiner Bei- 
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verlastern ist aber ein Verbrechen, mi thin zauberkraftig. Drit- 
tens konnen Totenseelen und Seelentiere, wie Biene, Storch 
usw., Schimpfen, Poltern, Fluchen, wiistes Wesen nicht ver- 
tragen. Wegen Indien siehe da z. B. Manu III, 192; 207; 213; 
229 f.; Baudh. II, 3, 21; Matsyapur. 15, 40 — 42; 16, 20; 52 ff. 
usw. Die armen Seelen leiden, wenn man Tiiren zuschlagt. Auch 
das Knarren der Tiir bereitet ihnen Schmerz. Handworterbuch 
des deutschen Aberglaubens I, Sp. 596. Die Rakshasa sind aber 
Totenseelengeister. Auch von den nahe verwandten Baum- 
geistern und den gottlichen oder heiligen Baumen gilt dasselbe. 
Bei Nauders in Tirol wurde erst 1855 ein uralter Larehenbaum 
gefallt, der fur heilig angesehen war. Larmen und Schreien bei 
diesem Baum hielt man fur den grofiten Unfug, Fluchen und 
Schelten fiir einen himmelschreienden Frevel, der auf der 
Stelle geahndet werde. Mannhardt 35 f. nach Zingerle, Sagen, 
Marchen und Gebrauche aus Tirol. Baume sind eben Seelen- 
sitz, sei die Seele nun der eigentliche Baumgeist oder eine 
Totenseele. Die Holzfraulein verschwinden, wenn man in ihrer 

spiele moge hier stehen. Bei der Hinrichtung eines Raubmbrders in Hanau 
1861 stiirzten viele Menschen auf das Schafott und tranken von dem Blute 
(Wuttke 3 , S. 138). „Ja. man bittet die zum Tod Verurteilten wobl nm ihre 
Fiirbitte im Himmel als die wirksamste“ (S. 138). So wurde aus Franken 
berichtet. Das Letztgenannte und die „Seelen der Gekopften“ (anime dei 
corpi decollati) als machtige und vielverebrte Schutzheilige in Sizilien er- 
innern an den altindischen (jloka: „Wenn aber Menschen, die Boses getan 
haben, vom Konig bestraft worden sind, gehen sie fleckenlos in den Himmel 
ein gerade wie die Guten, die Rechthandelnden.“ Vas. 19, 45; Manu 8. 318: 
Nar. Parig. 48. Hier aber waltet wohl der Gedanke der Siihne, nnd nach 
Wuttke batten die Hingerichteten ihre Zaubermacbt im Volksglauben als 
Siihnopfer. Mitwirken mag dergleichen wohl, urspriinglich wird 
nur die ihnen als Verbrechern innewohnende magische Kraft sein; sie 
sind ja ganz durchsetzt vom Zanberstoff der Untat. Sodann bewegt das 
AuBergewohnliche an diesen ,,t3hermenschen“ zn ihrer Verebrung, sowie 
auch die Furcht vor ihren aus mehreren Ursacben, besonders wegen des 
aufgezwungenen Todes in der Fiille ihrer Kraft, machtgewaltigen und un- 
heilbriitenden Geistern. Wer aber die magische Macht zu schaden besitzt, 
besitzt auch die zu niitzen. Daruber weiteres in meinen Biichern Weib im 
altind. Epos. S. 295 f.: Dagakumaracaritam 31; Kautilva. die im Register 
unter ..Gewaltsam Getotete“ und „Selbstmorder“ aufgefiihrten Stellen; 
Gesetzbuch und Purana 17 f.: 59 f., wo freilich manches hinzuzufiigen ware. 
Hier nur noch die Verweisung auf Wuttke 3 , S. 133; 138; 356. Den zarter 
Gearteten unter uns heutigen Menschen konnte scheinen, das Furchtbare, 
AuBergew'ohnliche am Schicksal der Hingerichteten stemple sie in den 
Augen des Volkes zu so auBergewohnlichen Menschen. Aber das spricht 
kaum mit; Hinrichtungen waren ja und sind eine Freudenschau fiir die 
Menge. 
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Gegenwart einen Fluch ausstoBt (Mannhardt 80 f.), ebenso die 
seligen Fraulein, schone Geister des Waldes und Gebirges in 
Tirol (Mannhardt 103). Fluchen vertreibt auch die Hausgeister 
(Wilhelm Hertz, Aus Dichtung und Sage [1907] 179; 185). Die 
Elbwenden sagten, an der Statte des Maibaums wobne ein Geist, 
der es nicht leide, da8 jemand mit garstigen FiiBen iiber den 
Platz gehe (Mannhardt 174). Er war wie die Elfen; die konnen 
Menschenkot nicht ausstehen, noch Nacktheit, namentlich des 
Hintern, auch kein Fluchen usw. E. H. Meyer, Mythol. der Ger- 
manen (1903), S. 220. Wenn man an einem Ort der Elfen seine 
Notdurft verrichtet, dann fliehen sie. Mogk, Mythologie in 
Pauls GrundriB, Bd. I, S. 1028. Unbarmherzig rachen es die 
Geister oder Gottheiten einer Insel im 466. Palijataka, als dahin 
Versehlagene ihren Kot und Harn nicht sorgfaltig verscharren, 
und in der von mir im Hindu Tales, p. 302 ff., herausgegebenen 
Geschichte „The Faithless Wife and the Two Deities Enamored 
of Cleanliness 14 fliehen die Zeugungsgottheiten Uma und (liva 
aus dem Hause, wo man ungewaschen iBt. 

Die Holika ware also schon nach diesen Parallelen ein Toten- 
seelen- und Wachstumsgeist, und zwar ist sie allem Anschein 
nach im besonderen ein Kindergenie und als solches den Kin- 
dem sowohl freundlich wie verderblich, wie wir das so oft 
finden. Ich verweise wegen Indien nur auf Weib im altindischen 
Epos, S. 418 f. (Zus. zu S. 293, letzte Zeile), wo aber sehr viel 
hinzuzufiigen ware. In germanischen Landern sind die urspriing- 
lich den Kindern freundlichen Wesen fast durchgangig zu 
Kinderschrecken geworden, und zwar wohl nur zum Teil durch 
Einwirkung des Christentums; denn da sie meistens zugleich 
Totenseelengenien und Kinderseelengenien sind, so haben sie 
natiirlicherweise den Drang, die Seelen, namentlich der Kinder, 
wieder zu sich zu ziehen 1 * ). Goethes Erlkonig (d. h. Elfenkonig) 
ist nur der bekannteste Yertreter einer groBen Zahl solcher 
und ahnlicher, zum Teil ebenfalls von Dichtern behandelter 
Geister in Luft und Wasser, Berg und Baum, Wald und Wiese, 
Kornfeld und Mittagslicht. Ist doch sogar der Mond, in Alt- 
indien und anderwarts Spender von Wachstum und Fruchtbar- 


1 ) Auch Hermes der Rinderdieb, wohlbekannt aus G. Schwabs Sagen des 
Mass. Altertums (Basler vollstandige Ausgabe, S. 360 ff.) ist deutlieh nur 
ein anderer Rattenfauger von Hameln (d. h. ein Seelenrauber). Ist die 
Herleitung seines Aamens vom griech. lo-t.a richtig, dann mochte ich in ihm 

den Geist des Steinhaufens auf einem Grab sehen. Wegen dieser weitver- 

breiteten Steinhaufen vgl. Frazer 3 IX, 15 — 30. 
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keit, „der in seinem schimmernden Hause Seelen gefangen halt“ 
(Hertz) und der im alten Indien Wohnort der Dahingeschie- 
denen ist, in deutschen Landern zum Kinderrauber geworden 
und darf wegen seiner schlimmen Natur der Mond nicht auf 
Windeln scheinen, wie Rosegger, Das Volksleben in Steiermark, 
S. 63, berichtet. Anderseits aber sind bei uns die Engel als 
Bringer und namentlieh als Beschiitzer der Kinder vielfach die 
Nachfolger kinderfreundlicher Elfen. Viel Trefflicbes bietet 
da Wilh. Hertz, Aus Dichtung und Sage 168 — 185; Mogk in 
Pauls GrundriB, Bd. I, S. 126 — 142. Hier aus dem vielgestaltigen 
Stoff von den Kindlifressem nur noch ein paar Einzellieiten 
aus germanischen Landern: Vegetationsdamonen, namentlieh im 
Kornfeld, sind den Kindem gefahrlich (Mannhardt 420 f.) 1 ), 
Elfen oder Elbe machen Kinder krank, etehlen, fressen sie 
(Derselbe 90; bes. 153; Golther, Handbucb der germanischen 
Mythologie 132 f.; 139; 158 f.), Waldelfen toten kleine Kinder, 
heilen sie aber auch (E. H. Meyer, Mythol. d. Germanen 195), 
Wasserelben rauben und fressen Kinder (Hertz 183) 2 ), Feld- 
geister tun den Kindern Boses an (E. H. Meyer 210). 

Eine Schwester der Putana ist die Holika und mit ihr wird 
sie gelegentlich identifiziert (Wilson 232; Crooke, Popul. Rel. 
Folk-Lore etc. 2 II, 313 f.). Putana nun erscheint als Kinder- 
spenderin und Kindertoterin. In MBh. IX, 46, 16 finden wir 
neben ihr Cakunika mit Recht als eine der „Mutter“ im Gefolge 
des Totenseelengenius, Fruchtbarkeitsgeistes und Kinderdamons 
Kumara oder Skanda. Am haufigsten freilich wird von der 
biisen Natur der Putana geredet. In Agnipur. 299, 19, wo sie 
wie sonst manchmal mit Qakunika verselbigt wird, ist sie der 
Geist, der das einen Monat alte Kind packt. In ihrer bekannten, 
von mehreren Puranas erzahlten Tiicke gegen den kleinen 
Krishna haben wir natiirlich eine sekundare Erfindung. Sie ge- 
hort zu den acht Hausgeistern, die drauBen an den acht Ecken 


1 ) Vgl. die schonen Balladen „Die Roggenmuhme“ von J. Loewenberg (in 
,.Gedichte“, Dresden, abgedruckt im Balladenbnch der „Deutschen Dichter- 
Gedachtnisstiftung“, 1. Bd., S. 230 ff.) nnd von Gustav Scbiiler (Balladen 
u. Bilder, Cotta, S. 63 f.), sowie das Kindergedicht von August Kopisch, 
der so viele prachtige Gedichte von Geistern geschrieben hat: „LaB stebn 
die Blumen, geh nicht ins Korn, Die Roggenmuhme ziebt um da vom, Bald 
duckt sie nieder. Bald guckt sie wieder, Sie wird die Kinder fangen. Die 
Each den Blumen langen.“ 

2 ) Vgl. Ludw. Runeberg, Idylle und Epigramme Nr. 24, Ubersetzt in mei- 
cem Kavyasamgraha, S. 171 f. 
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des Hausplatzes ( vastu ) wohnen L ), und zwar sitzt sie an der 
siidwestlichen Ecke, wie Skanda im Osten und wenigstens in 
Agnipur. 40, 19 Kandarpa (= Kama) im Siiden (statt des ge- 
wohnlich, aber hochst sonderbarerweise dorthin gestellten 
Aryaman, der doch innerhalb des vastu, unmittelbar ostlich 
von Brahma, seinen Ort hat). Brihats. 53, 31 und Utpalas Zi- 
tate: Vastuvidya ed. Ganapati Sastri IV, 43 f.; Matsyapur. 268, 
26 ff.; Garudapur. 46, 22 ff.; Agnipur. 40, 18 ff.; 93, 28 ff.; 
Bhavishyap. II, 2, 10, 15; 34 usw. Sie ist rot (d. h. wohl rot 
gekleidet), schon geschmiickt und steht auf einem Lotos (Bha- 
vishyap. II, 2, 10. 76). Dies und das rote Gewand, das sie mit 
Uma teilt, kennzeicbnet sie als Fruchtbarkeitsgenie. 

Nun aber findet Holika auch durch unziichtiges Reden und 
Gebaren den Tod. Da konnte einfach die bekannte Abwehr- 
kraft unverhiillter Geschlechtliehkeit aufs Hochste gesteigert 
sein. Wie wir aber gesehen haben, wird Kama, und er nicht 
allein, durch Unzucht und Schamlosigkeit an seinem Feste er- 
freut und gestiirkt. Dieser Widerspruch lieBe sich durch die 
bekannte Doppelnatur des Zaubers losen: Dieselbe Macht kann 
niitzen und schaden, lebendig machen und toten. Erinnern wir 
uns ferner, daB (]iva und Attis sich sogar entmannen, Skanda 
oder Kumara sich ewiger Keuschheit ergibt, altindische und 
altmexikanische Genien der Fruchtbarkeit und Geschlechtlich- 
keit als Keuschheitswachter walten, daB also sozusagen gerade 
hochst gesteigerte Geschlechtliehkeit sich selber vernichtet. 
Aber all diesen Erwagungen zum Trotz liegt die Sache vielleicht 
so: Durch Reden, die von Geschlechtliehkeit trieften, wurde die 
Holika, oder welchen Namen sonst die in Frage kommende Un- 
holdin tragen mag, urspriinglich gekraftigt, erfreut, geehrt. 
Ebenso war fur sie die Schmabung wie fur Dionysos in Griechen- 
land und fur die Bhagavati von Cranganore eine Guttat. Spater 
deutete man alles ins Gegenteil am. weil man den urspriing- 
lichen Gedanken: Verbrennung oder sonstige Totung und da- 
durch Neugeburt verloren hatte 3 ). Bei der Bhagavati von Cran- 


H Wie sehr Hausgeister und Vegetationsdamonen im Grunde identisch 
sind, erhellt schon ans Ath.-Veda III. 12, 5: Die Genie des Hanses (manasya 
patm) geht in Gras gekleidet f trinam vasana). Immerhin kdnnte da anch 
an das tief herabgehende Grasdach gedacht sein. 

2 ) So z. B. sind Glocken in Indien. Deutschland und anderwarts Lust und 
Habe der Fruchtbarkeitsgenien und ihrer Reprasentanten. Unterm Christen- 
tum aber kdnnen Elfenmanner und -frauen, Hexen und andere urspriingliche 
Toten- und Fruchtbarkeitsgeister sie auf den Tod nicht ansstehen. Nork, 
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ganore dagegen — oder wohl eher: ihrer holikaahnlichen Vor- 
gangerin — ware infolge ganz anderer Umstande die urspriing- 
liche Auffassung erhalten geblieben. 


Die Holikalegende im Bhavishyottarapurana. 

Unsre alteste, freilich wohl keineswegs sehr alte Quelle der 
Holikalegende ist, soweit ich weiS, Bhavishyott. Kap. 132 in 
der Bombayer Ausgabe, Kap. 117 nacb Wilson 1 ). Dort lautet 
sie so: 

Yudhishthira sprach: „Weshalb gibt es am Vollmondtag 
gegen Ende des Phalguna in der Welt in Dorf um Dorf, in Stadt 
um Stadt ein Fest? Weshalb ergeben sich die Kinder Haus um 
Haus an diesem Tag in iibermaBigen und schmahenden Re- 


Festkalender 769 f.; Wuttke 3 . S. 142 usw. Die Glocken sind halt allzusehr 
Kennzeichen des ihnen natiirlicherweise verhaBten Christentums geworden. 

In manchen Fallen schiene von zwei Erklarangen die eine oder die andere 
moglich zu sein. Der voriibergehende Fremde wurde von den Schnittern 
mit den wiistesten und besonders mit derbzotigen Schimpfworten iiberhauft 
(in Deutschland, Italien). Mannhardt sieht in ihm den Reprasentanten der 
Korngeister, und im Lichte seiner Parallelen kann man die Sache kaum 
anders betrachten. Mythol. Forschungen, S. 44; vgl. 46; 53 f.; 145. Ebenso 
werden bei der Flachsernte Voriibergehende durcbgehechelt (Sartori, Sitte 
und Branch II, 114, Anm. 43), wie nicht minder beim Dreschen der Raps* 
saat mit Schimpfworten iiberhauft (ib. 57; 78). Sartori erblickt darin einfacb 
Unheilsabwehr, ahnlich der, daB die an ihrem Flachsfeld voriibergehende 
Bauerin schimpft und hineinspuckt, daB beim Leinsamensaen recht geflncht 
werden soli (ib.), Fischer und Jager beim Auszug und auf dem Wege es fiir 
gliickbringend balten, wenn man ihnen Unbeil anwiinscht (ib. 162; 164 und 
Anm. 10) usw. Aber obwohl auch beim Voruberkommenden, von dem man 
neidische Schadigung befiirchtet, deren Abwehr nahe liegt und hinzukommen 
mag, wird docb Mannhardts Grand der urspriinglicbe sein. 

') Das Bhavishyott. wird viel ausgeschrieben von Hemadri in seinem 
riesenhaften Sammelwerk Caturvagacintamani (1200 n. Chr.'l. Seine Aus- 
ziige daraus verraten aber ebenfalls, daB es mindestens gar manches Jahr- 
hundert. wohl mindestens etwa sechshundert, alter ist. Und betrachtlich 
alter als es selber wird wieder seine Vorlage sein. Vgl. meinen Aufsatz in 
Zeitschr. f. Indol. u. Iran. X, 257 ff. Das gltiche erschlieBe ich dort mittels 
der Schreibfehler fiir das Vishnudh. Ich hatte hinzufiigen konnen, daB es 
schon 628 n. Chr. von Brahmagupta zitiert werde (Biihler, Indian Antiquary 
19, S. 381 ff.: 25, S. 323 ff.). Ebenso sah ich spater, daB Kalikapur. 91, 70 ; 
92. 1 f. wegen ausfiihrlicher Darstellung des in Kap. 91 Vorgetragenen auf 
das Vishnudh. verweist. Also ist ein wesentlich hoheres Alter anzusetzen. 
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den J ) ? Weshalb wird die Holika entziindet am Ende des Phal- 
guna? Und weshalb heiBt sie Adada? Was ist die Bedeutung? 
Warum wird sie „die Kalte und die HeiBe“ genannt? Welche 
Gottheit wird da verebrt? Und von wem ist dieser Festtag ein- 
gefiihrt worden? Was geschieht ( kriyate , ebenso Hemadri, wohl 
kriyatam, „was soil geschehen" zu lesen), an ihm, o Krishna? 
Das sage mir ausfiihrlich!" 

Krishna sprach: ,,Im goldenen Zeitalter, o Prithasohn, lebte 
ein Menschenoberhaupt, Raghu mit Namen, ein Held, ausge- 
stattet mit alien Vorziigen, freundlich in seinen Reden, viel- 
gelehrt. Nachdem er die ganze Erde erobert und alle Fiirsten 
sich untertanig gemacht hatte, behiitete er nach Recht und Ge- 
rechtigkeit seine Untertanen wie seine leiblichen Kinder. Unter 
seiner Herrschaft, o Prithasohn, gab es keine Hungersnot und 
keine Krankheit, noch auch einen Tod vor der Zeit, noch auch 
Biirger, die an Gottlosigkeit ( adharma ) ihre Freude gehabt 
batten. Wahrend er nun so, der Kshattriyapflicht freudig er- 
geben, sein Reich beherrschte, kamen (eines Tages) alle Biirger 
herbei und riefen: ,Rette! Rette!‘ Die Burger sprachen: ,Eine 
RakshasI, Dhaundha (gewobnlicher Dhundha, bei Hemadri 
Dhondha) mit Namen, kommt bei uns am Tage und in der 
Nacht ins Haus und qualt mit Gewalt die Kinder. Weder durch 
Amulette (raksha), noch Wasser ( kandakena im Text, 1 . kun- 
dakena Wasserkrug? Oder vodakena? Wilson: by water), noch 
durch Heilmittel ( bheshajaih , also durch Zauberkrauter; Wil- 
son: „by seeds of mustard", was sarshapaih und sehr gut ware), 
o Manneroberherr, noch durch zauberkundige Meister kann sie 
in Schranken gehalten werden.‘ Der Konig ist nun dariiber sehr 
betreten und fragt seinen Hofpralaten (purohita) Yasishtha 
(nach Wilson und Smritisarod., sowie Tithinirn. des Bhatttoji 
Dlkshita: den Seher Narada) um Rat. Der berichtet ihm, diese 
RakshasI habe durch strenge Askese (tapas) den ()iva erf rent 
und von ihm die Wahlgnade erhalten, daB kein Wesen und 
keine Waffe sie toten konne, weder in der kalten, noch in der 
heiBen Jahreszeit, noch in den Regenmonaten, weder in der 
Nacht, noch am Tage, weder drauBen im Freien, noch im 
Hause. Gefahr aber drohe ihr von tollen Kindem, jedesmal zu 


’) Kimartham gigavas . . . ativadinah. Ativada Schimpfrede, Schmahung 
findet sich z. B. in MBh. V, 43, 25: 46, 24; 76, 7; 163, 18; XII, 278, 6; Kant, 
ed. princeps 310, 16. Hemadri, Caturv. II, 2, S. 184 bringt in der Repro- 
dnktion des Kapitels ninaditah, was schlechter ist. 
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der dafiir giinstigen Zeit (?) 1 ). Die Rakshasi, die beliebige Ge- 
stalt annehmen kann, qualt jetzt fortwahrend die Kinder, in 
der Erinnerung an das Wort des ()iva. Mit dem Ruf: Ada, Ada! 
packt sie sie wirksamen Zaubers in den Hausern der Familien- 
vater 2 ). Deshalb wird sie in der Welt Adada genannt. Heute 
ist der 15. Tag der hellen Halfte des Phalguna. Die kalte Jahres- 
zeit ist davongegangen, morgen friih wird die heiBe da sein 3 ). 
Erteile du, o Bester der Manner, den Menschen vollkommene 
Freiheit (abhaya), daB heute die Leute ohne irgendein Be- 
denken sich ergotzen und scherzen. Und Schwerter aus Holz 
(darujani ca khandani) in den Handen sollen die Kinder, kampf- 
begierig wie Krieger, hinausziehen in groBen Freuden. Einen 
aufgeschichteten Haufen trockenes Holz und Stroh soil man 
herrichten lassen 4 ). Den soli man anziinden und ein Feuer- 
opfer darbringen mit Unholde verniehtenden Spriichen die 
Menge. Danach sollen sie (die Kinder, wenigstens vor allem) 
mit lauten Freudenrufen und mit entziickendem Handeklat- 
schen das Feuer dreimal umwandeln und dabei singen und 
scherzen. Die Leute sollen nach Herzenslust und ohne Beden- 
ken daherreden, was ihnen in den Sinn kommt 5 ). Durch diesen 


*) Ritav ritau im gedruckten Text. Hemadri aber hat ritusandhau ,,beim 
Ubergang in eine (neue) Jahreszeit 4 *, hier also: „beim Beginn des Fruh- 
lings 44 . Dies wird die bessere Lesart sein. 

2 ) Der £loka lautet: Adadayeti grihndti siddhamantram kutumbini I gri- 
heshu; tena sd loke hy Adddety abhidhiyate. Statt kutumbini setzte ich 
kutumbindm ein und fand dies dann beim Hemadri wieder. Aber siddha- 
mantram hat auch er. Richtig kann es wohl nicbt sein. Soli man gigun atra 
lesen? Dann: „packt sie hier die Kinder 44 usw. Bei Hemadri folgt hier der 
^loka: „Und das infolge yon Nasenverletznng ( hasikacchedad ) herahrin- 
nende Bint von unkeuschen Franen und besonders Mannern trinkt sie zur 
Geniige 44 (alam). 

3 ) Es ist also jetzt weder die kalte noch die heiBe Jahreszeit. 

4 ) Im Text: Samcayam gushkakdshthandm upuldnarn ca kdrayet. Ich hahe 
paldldndvn statt upalanam eingesetzt und fand dies dann bei Hemadri wie- 
der. Doch ist vielleicbt wirklich ein Haufen von trockenem Holz und von 
Steinen gemeint und sind diese der Unterban des HolzstoBes, dies um so 
eher als ja dann auf ihm das Feueropfer zu geschehen scheint. Smritisarod- 
dhara 134 unten hat gushkagomayakashthanam samcayam tatra kdrayet, also 
einen Haufen trockenen Kuhmist und trockenes Holz. 

5 ) Im Smritisarod. und in Hemadris Caturv. (hier korrupt) folgt der 

wichtige der im gedruckten Text des Bhavishyott, jedenfalls nur 

verloren gegangen ist : „indem sie mit Rufen, die durch (die Worter 
fur) Vulva und Penis im Voiksdialekt gekennzeichnet sind, sie (die Hexe) 
benennen und bestandig die tausend Namen der beiden (d. h. der Vulva 
und des Penis) auseinanderbreiten 44 . Wir sehen also auch, daB die Volks- 

101 
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Larm und durch das Feueropfer abgewehrt, wird dann die 
Rakshasi durch die unvorhergesehenen Hiebe der Kinder J ) 
vernichtet werden.“ So geschah es denn auch. 

Krishna fahrt fort: „Von da an wurde die Adada in der Welt 
beriihmt. Weil bei ihr ein alles Ubel beseitigendes und Heilung 
aller Krankheiten bringendes Feueropfer ( homa ) von den 
Brahmanen dargebracht wird, deshalb wird sie Holika ge- 
nannt a ). Einst bestand sie ganz aus Hartholz und iibertraf alles 
in der Welt; wegen ihrer Hartholzhaftigkeit wurde sie Phalgu 
(Ficus oppositifolia) genannt und gewahrte die hochste Wonne 
(cl. 32). An diesem Tag sollen bei Anbruch der Nacht die Kin- 
der sorgfaltig daheim behalten werden (samrakshyah gigavo 
grihe ). In den mit Kuhdiinger bestricbenen und mit einem (ge- 
zeichneten) Viereck versehenen 3 ) Hof des Hauses rufe man 

sprache noch reicher an Bezeichnungen fur die Geschlechtsteile war als das 
Sanskrit, und daB die Holika eine Geschlechtsgenie ist. Sowohl der Srariti- 
sarod., wie Hemadri haben die Partizipia (kirtayan und vistarayan) im 
Sing., obschon loka nihqahka vorausgeht. Ob aber urspriinglich loko nih- 
gartko dastand, ist trotzdem nicht sicher, wenngleicb wobl wahrscheinlich. 

') Adrishtaghatair dimbhanam. Ebenso Smritisarod. Hemadri und Wilsons 
Text aber attdttahasair usw. 

Der nachste Qloka (32) lautet im gedruckten Text: Sarvasdrdtivigveyam 
purvam asid, Yudhishtira I saratvat phalgur ity esha paramanandadayinl. 
Hemadri und Smritisarod. aber lesen: Sarvasard tithig ceyam paurnamasi, 
Yudhishthira; I saratvat Phalgunity esha paramanandadayini, d. b. „Die 
Quintessenz von allem habend ist dieser Vollmondtag, wegen seiner Quint- 
essenzheit Phalguni genannt und die hochste Wonne verleihend.“ Wegen 
des asyam in 33 a schiene nur dieser Text moglich zu sein. Aber asyam in 
32 c erregt da wieder Zweifel. Sodann bedentet phalgu als Adj. schwach. Da 
batten wir im Drucktext ein starkes lucus a non lucendo. Doch anch im 
anderen Text ist die Logik sonderbar. Wegen der auch sonst. und nicht nur 
in Indien, erscheinenden Verselbigung von Feigenbaumen und Vegetations- 
damonen bleibe ich trotz bedeutender Schwierigkeiten beim Text des 
Druckes. So wurde z. B. Priapos ofters aus Feigenholz gemacht. Geile ro- 
mische „Damen“ aber lieBen als Votiva so viele Phalli aus Weidenholz 
machen, wie sie Manner in einer iXacbt iiberdauert hatten (Dulaure, S.136). 
Die Weide war ein Baum der Unterwelt, aber auch der Geschlechtsgottin 
Hera (Botticher. Baumkultus der Hellenen 272; 274). Bezeichnenderweise 
machten sich aber Weiber auch unfruchtbar durch Verzehren des Weiden- 
samens (ib. 334). In Deutschland scheint fast nur die Unheimlichkeit der 
Weide fortzuleben. S. Wuttke 3 . S. 11; 173 unten; 261; 328—331; 338; 356 
obeu 393; unten. 

2 ) Also von homa abgeleitet! Im Text: tena sa Holika mata, bei Hemadri, 
BhattojI Dlkshita und im Smritisarod. besser smrita. 

3 ) Wegen catushka siehe Biihler. Notes to Pancatantra IV & V, p. 71 
und vor allem Bhavishyottarap. 132. 38: Catushkam kdreyec chreshtham 
larnakaig cdkshataih gubhaih. 
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Manner und vor allem Kinder mit Holzschwertem in den Han- 
den (hier khadgavyagrakaran) 1 ). Diese schiitzen die Kinder 
mit den Holzschwertem. indem sie sie damit beriihren, und 
mit ihren Lachen erregenden Liedern. Ihnen muB man geballten 
Zucker ( guda ) und gekochten Reis geben.“ 

Am anderen Morgen folgt zunachst: „Nachdem man die tag- 
lich notigen religiosen Riten verrichtet und die Manen erquickt 
hat, verehre man die Asche der Holika zur Stillung alles t'bels 
(sarvadushtopagantaye).“ So Bhavishyott. 132, 37. Das Nahere 
ist im gedruckten Text verloren, bewahrt aber von Hemadri, 
Caturv. II 2, 7, S. 188; Nirnayas. II 12, 12; Smritasarod., S. 22; 
,,Und zwar mit folgendem Mantra, o Gebieter iiber Konige, 
vernimm ihn von mir, indem ich ihn hersage: ,Du bist verehrt 
vom Gotterkonig, von Brahma und von Qankara (Qiva). Des- 
halb schiitze du uns, o Gottin Asche, mogest du uns Gedeihen 
verleihen J ).‘ “ DaB die Asche etwa auf die Felder gestreut wiir- 
de, horen wir hier also nicht, ist auch nicht wahrscheinlich, da 
ja an die Stadt gedacht ist. Auf dem Lande mag es wohl ge- 
schehen sein. Auch schreibt Crooke, Popul. Rel. etc. 2 II, 
S. 289 f.: „Am Tag nach der Holi geht der Bauer auf sein Feld 
und kratzt den Boden mit der“ (ja magischen) „Pflugschar auf .“ 
Die Luft ist also wohl erfiillt von Fruchtbarkeitskraft, und 
diese soil in die Erde eindringen. 

Dann kommt im Bhavishyott. noch eine recht puranische 
Zeremonie, von der etwa dies wichtig sein diirfte: Ira ge- 
schmiickten und (jedenfalls mit Kuhmist) bestrichenen Hof des 
Hauses wird mit Salben und unenthiilsten Reiskornern ein Vier- 
eck gemacht. In diesem Viereck sitzt dann der Hausherr, und 
eine Frau mit wohlgebildeten Gliedern und gliickerzeugenden 
Korpermerkmalen, angetan mit r o t e m Obergewand und mit 
dem besten Muslin herausgeputzt, streicht ihm Sandel auf und 
gieBt ihm einen „Strom von kostbaren Dingen“ (vasudhara) mit 
Dickmilch (dadhi), Durvagras und unenthiilsten Reiskornern. 


J ) Khanda ist = kashthakhadga. Siehe Col. Tod, Rajasthan 1 I, p. 568: 
Am letzten der 40 Tage des Friihlingsfestes verteilt der Konig khanda 
(— khanda) und nareal (= narikela) „or swords and cocoanuts to the 
chiefs and all whom the king delighteth to honour. These khandas are but 
,of lath’, in shape like the Andrea Ferrara, or long cut- and thrust, a 
favourite weapon of the Rajpoot. They are painted in various ways, like 
Harlequin’s sword.’’ Khanda „sword" dann ib. p. 566. auch I. 584; 593; 606. 

2 ) Bei Hemadri und im Smritisarod.: vibhute. bhutida bhava, im Nir- 
nayas.: bhute. bhutiprada bhata. also mit leider uniibersetzbarem Wortspiel. 



also lauter heilwirkenden Sachen, oben auf den Kopf. Danach 
gibt sie ihm eine Mango bliite, d. h. nach dem dabei gespro- 
chenen Mantra, der von Hemadri und Smritisarod. bewahrt ist: 
gibt ihm die erste Bliite, bzw. den ersten Boten des Friihlings, 
mit Sandel zu genieben. „Diese Verebrung ( puja ) des Liebes- 
gottes ist von den Rishi vorgeschrieben. Die, die am Anfang 
des Friihlings Mangobliite mit Sandel trinken, wahrlich denen 
wird schleunig die Erfiillung des Wunsches in ihrem Herzen. “ 
Von dieser Verzehrung der Mangobliite haben wir auf S. 60 
gehort. 

Die Feier, wohl die ganze, heiBt im folgenden Phalgunotsava, 
in der Kapitelunterschrift Phalgunapurnimotsava *). Die Dar- 
stellung ist recht ungeschickt, jedenfalls aus besserer verball- 
hornt, und das Feueropfer, sowie andere brahmanische Zutat, 
mit Gewalt hineingestopft. Die RakshasI erscheint aucb bier 
zunachst als die tvpische Kinder- und Fruchtbarkeitsgenie, und 
zwar in der unheiml ichen Rolle dieser Geisterwesen. 
Anderseits soil sie die kalte Jahreszeit vorstellen 2 ). Wird sie 
doch beim Eintritt des Sommers vemicbtet. Die Holzstiicke 


1) Die „Zeit der Verbrennung der Holika" ( Holikadahasamaya ) fallt 
anch in Bhavishyapnr. Ill, 3, 13, 124 f. auf den Vollmondtag des Phalguna; 
Phalguna muB namlich Madhu bier heiBen, wahrend z. B. aucb in II, 2, 
8, 100 f. Madhumasa gewiB Caitra bedeutet. Nur Holikasamaya finden wir 
in III, 3, 22. 26 (da wird die Mutter von liebevoller Sehnsucht nach ihrer 
schon achtzebn Jahre weggebeirateten Tochter befallen und weint in der 
Nacbt nach ihr). Ebenso nennen fur Phalguni (= Holi) den Vollmondtag 
des Phalguna Hemadri, Caturv. Ill 2, p. 642; 915 (aus mehreren Puranas); 
Nirnayas. II, 12, 9; Smritisaroddh. 133 unten. 

2 ) „Eine Sage aus dem westlichen Indien macht diese“ (die Holika) „zu 
einer Schwester der Personifikation des Jahres (samvat). Als zu Anfang 
alter Dinge Samvat starb, bestand Holika in tieuer Liebe darauf, sich mit 
dem geliebten Bruder auf dem Scbeiterhaufen verbrennen zu lassen. Durch 
diese ihre Hingabe ward er wieder belebt. So hat man also eine mythologische 
Erklarung des alljahrlichen Holifeuers und der Verbrennung einer Holi- 
figur geschaffen, das die Vernichtung des alten Jahres und die Geburt 
des neuen symbolisiert. Was sonst bei diesen Feiern in die Erscheinung 
tritt, bewegt sich freilich in ganz anderer Richtung; die gemeinsame zu- 
grunde liegende Idee kdnnte hochstens im Fruchtbarkeitszauber zu suchen 
sein.“ L. Scherman in der .,Einkebr“ (Unterhaltungsbeilage zu den Miinchner 
Neuesten Nachrichten), 30. Dez. 1920, S. 422. Diese Legende erwahnt kurz 
auch Underhill, S. 45. Beide beziehen sie wohl aus Crooke, Popul. Religion 
and Folk-Lore 2 , Bd. II, S. 314. 1'gl. da 319; 320. Sie verrat sich deutlicb 
als priesterlich gelahrte Spekulation. was gewiB auch Scherman gefiihlt 
hat. Dasselbe gilt wohl von der Holika als kalter Jahreszeit, obschon diese 
Deutung verniiuftiger klingt. 
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oder Holzschwerter als Waffe sind in der Erzahlung notig, weil 
sie eben keine ,,Waffen“ sind, ebenso wie der „Anbruch der 
Nacht“, -weil da weder Tag noeh Nacht ist, und wie der Hof des 
Hauses, weil dieser ja weder „Haus“ noch „drauBen“ genannt 
werden kann. Aber das alles, aucb in Indien altes Ratselmotiv, 
ist spateres Beiwerk, mit Ausnahme der Holzschwerter, die 
vielleicht den AnlaB zu dieser ganzen Spielerei gaben. Nahme 
man die Holika als die kalte Jahreszeit, dann miiBte man zu- 
nachst an den Kampf des Sommers mit dem Winter denken. 
Andererseits aber wird man durcb den Segen, den die Beriih- 
rung mit den Holzlatten den Kindem bringt, an die Baum- 
zweige, Ruten usw. gemahnt, mit denen bei den Feuer- und 
Fruchtbarkeitsfesten besonders die Frauen geschlagen werden. 
Den Holzschwertem der Rajput entsprechen wobl am ehesten 
die Sabel urid Degen beim Maienreiten in Europa (Mannhardt 
349 ff.). Naher dem Urspriinglichen aber bleiben jedenfalls die 
Holzschwerter der Kinder im Bhavishyottarapur. Von euro- 
paischen, mir bekannten Parallelen sind besonders folgende 
aufschluBreich. Holzsabel tragen alle Teilnehmer am Maien- 
umzug in Samic, im Kreise Pilsen. Der von ihnen umherge- 
fiihrte aufs deutlichste als Vegetationsreprasentant gekenn- 
zeichnete „Konig“ wird damit .,gekopft“, wenn er sich nicbt 
durch Raschbeit und Ausdauer seiner Beine retten kann. Reins- 
berg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 264 f.; Mann- 
hardt 343: 385 f. Mit Ausnahme der Geschenkeinsammler tru- 
gen alle Knaben, die den nicht minder auffallend als Waehs- 
tumsdamon herausgeputzten Pfingstl in Niederbayern geleite- 
ten, entbloBte Schwerter, vermutlich ebenfalls aus Holz. Zum 
SchluB wurde der Pfingstl in den Bach hineingefiihrt und ilim 
,,der Kopf abgehauen“ (Mannhardt 320 f. nach Fr. Panzer, 
Bayerische Sagen und Gebrauche 235; 261). Mit holzernen 
Schwertern bewaffnet waren die Tanzer bei dem Plough Mon- 
day genannten Fruchtbarkeitsfest (Nork, Festkalender 789), 
holzerne Sabel trugen die Knaben auf ihrem Umzug am Fast- 
nachtsdienstag in einigen Dorfern des Odenwaldes und des 
Neckartals (Nork 809). Mit holzernem Schwerte wird im 
Pfingstrennen des Dorfes Werben in der Lausitz dem zuletzt 
Ankommenden der -Kopf abgeschlagen“ (Nork 931). Wegen 
des auch sonst haufigen Kopfens und anderer Abmurksung des 
Reprasentanten des Vegetationsdamons. siehe die in Mann- 
hardts Register unter „Kopfung“ verzeichneten Stellen. 

Hier wird also die altgewordene Wachstumsgenie mit holzer- 
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nem Sehwerte getotet, wobei das Holz vielleicht ihre \ erjiin- 
gung andeuten soil, als eine Art Lebensrute. Dem gleichen 
Zweck dienen die Holzschwerter in unserer Holikalegende; 
ausdriicklich findet da die Rakshasi durch die Hiebe mit 
ihnen den Tod 1 ). Die Feuerschiehtung, ein wesentliches Stiick 


1 ) Der Nutzen des Schwertes gegen schadigende Geister ist ja vor allem 
aus der altindischen Erzahlungsliteratur sattsam bekannt. Nailer hieher ge- 
hort Vishnud. II. 52, 56 f.: In der sechsten Nacht nach des Kindes Geburt 
soil iin Wochnerinnengemach Wache gehalten werden und Verehrung der 
kinderspendenden Genien ( janmada ) stattfinden. Mit Scbwertern in den 
Handen sollen die Manner und unter Tanz und Gesang die Frauen in der 
Nacht die Wache halten. Genau wie gegen die Holika ist also gegen Scha- 
digung durch die Geister der 6. Nacht, vor allem gegen die Shashthi, die 
Segen und Verderben spendende Kindergenie, einesteils das Schwert, andem- 
teils Gesang und Tanz gut. Bei den Jnden lauft ein altes Weib mit bloBem 
Schwert urn die Wdehnerin herum, „all gespenst zu uertreiben“. Seb. Frank, 
Weltbuch, fol. CLVIII b. Die Scbwerter der Helden des Salomo vertreiben 
die ,.Furcht“ der Nacht (Hohesl. 3, 7—8), d. h. jedenfalls die da besonders 
machtigen Damonen. Die magische Natur des Schwertes erhellt auch aus 
Brihats. 50, 6; Vishnudh. II, 17, 35; Agnipur. 245, 27. Auch bei den alten 
Griechen und Romern wurden bose Geister mit dem Schwert abgewehrt. 
Preller, Rom. Mythol. 3 II, 75; Rohde, Psyche 3 I, S. 56; 224. Wie laut der 
letztgenannten Stelle bei den Griechen, so gehoren zum Leichengeleite bei 
den alten Litauern auch die ja Zauber und Geister abwehrenden Rosse und 
die ebensolchen Schwerter in den Handen der Manner. Sartori I, 147, 
Aran. 22. Bei den alten Romern umkreiste man den Totenscheiterhaufen 
dreimal, mit dem Schwert umgiirtet (Knuchel, Die Umwandelung usw., 
S. 40 f.). Nach Plinius schiitzt eine dreimalige Umkreisung mit dem Sehwerte 
gegen noxia medicamenta (Zaubertranke, Zaubermittel, Knuchel 63). Bei 
den Mordwinen geht der Brautfiihrer dreimal vor dem Haus der Braut um 
den Hochzeitszug mit geziicktem Schwert oder einer Lanze herum, indem 
er Fliiche gegen hose Geister ausspricht (Knuchel 29, vgl. 67, Anm. 4). Die 
Bescliiitzung der Braut durch Schwertbewaffnete wohl auch im Hohenlied 
(3. 7 f.). wie bei den Algeriem wahrend des ganzen Zuges der Braut zum 
Hause des Brautigams ein Mann die Spitze seines Schwertes gegen das 
Innere der Sanfte der Braut halt, die Dschinnen fernzuhalten (Schweiz. 
Arch. f. Yolksk. XVII, 19). In Ungarn geht dem Hochzeitszug oft ein Hahn, 
die Verkorperung der Geschleehtskraft, voraus, beschiitzt von zwei Mannem 
mit geziicktem Schwert. Hastings, ERE. Ill, 697, Sp. 2. In den Philippinen 
schlagt der Gatte im Haus oder auf dem Dach nackt mit seinem Schwert 
fortwahrend umher, bose Geister zu vertreiben, solange seine Frau am Ge- 
baren ist. Ib. II. 638, col. 1. Und Schwerter der Sage oder des Marchens 
sind auch wegen ihrer magischen Eigenschaften beriihmt. Die Damonen 
fliehen den Zauber des Eisens und der Heldenkraft. Z. B. Ath.-Veda XIV, 
1. 59; Crooke. Pop. Rel. & Folk-Lore 2 II, 11 ff. ; vgl. 14. Vor allem die Toten- 
seelen scheuen und hassen das Eisen. diese spate Metall. Heat. Ill 1, 
p. 515 (vou Devala); 674—677 (wo eine ganze Reihe von Autoritiiten) • 
1191, Z. 2 (von Gargya); 1371 (aus Brahmandapur.) ; 1372 (aus Bhavishyott.) ; 
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und notig zur Verbrennung des Damons, dient hier in pfaffi- 
scher Verdrehung den Worten nach nur zur Darbringung des 
hier ganz ungehorigen Feueropfers. Selbstverstandlich sol! 
auch hier in dem Feuer der Damon verbrannt werden. 

Eine dieser Doppelvernichtung genau entsprechende Paral- 
lele wird vom Jahre 1808 aus Rottenburg berichtet: Ein Stotzen 
wurde in den Boden getrieben, mit herumgewickeltem Stroh 
zu einer menschlichen Gestalt geformt und ein vom Hafner 
gefertigter schoner Kopf ihr aufgesetzt. Diese Figur, Engel- 
mann geheifien, umkleidete man von oben bis unten mit Blu- 
men. Dann schichteten die Buben Holz um sie her und jeder 
faBte einen Degen. Sowie die Puppe in Brand geriet, hieben sie 
alle mit dem Degen auf sie ein (Birlinger, Yolkstiimliches aus 
Schwaben [1861—1862]; Frazer, Golden Bough 3 , X, 167). Da 
haben wir zunachst den Holzpfabl als Vertreter des Wachstum- 
damons, dann diesen als Menschenbildnis und an selbigem 
wieder zwei Darstellungen des Vegetationsgeistes: erstens die 
fast immer erscheinenden Blumen und zweitens das Stroh. 
Stroh ist ja im Zauberglauben und bei diesen Gruppen von 
Festen sehr haufig und zwar auch bei den letztgenannten nicht 
etwa nur, weil die Figur dann so gut brennt; denn Stroh finden 
wir auch als Zubehor von Menschen, die den Wachstumsdamon 
verkorpern (Mannbardt 162; 312; 321 usw.), sondern das Stroh 
ist die denkbar deutlichste Versinnbildlichung der gealterten, ja 
gestorbenen Vegetation. In Rottenburg wurde also genau wie 
im Bhavishyott., oder doch in dessen Vorlage, der Fruchtbar- 
keitsgeist sowohl mit dem Schwert wie in den Flammen zum 
Tode befordert. Ebenso diirfte die Feiung der Kinder durch 
die Holzschwerter Urspriingliches bewahren. 

Neu und wichtig nun ist im gedruckten Text des Bhavi- 
shyottarap. der Qloka 32: Sarvasarativigveyam purvam asid, 
Yudhishthira. / saratvat phalgur ity esha paramanandadayini. 


Bhavishyap. I, 184, 24 (dieser ()loka in Heat. Ill 1, p. 676, aus Vasishtha, 
Vriddha-()atatapa und Laghu-Harlta zitiert). In Rom war bei alteren Kult- 
handlungen Eisen ausgeschlossen und nur die altere Bronze in Gebrauch. 
Wissowa, Rel. u. Kult. d. Rom. 2 , S. 34 f. Ebenso horte man beim Tempelbau 
Salomos nicht „irgendein Eisenzeug“ (1. Kon. 6, 7). Vgl. 2. Mos. 20, 23; 
5. Mos. 27, 5; Jos. 8, 31. Eisen, in die Hand desToten gegeben, bewahrt ihn 
vor der Holle. Abegg, Pretakalpa VIII, 37 — 40. Eisen, ans Bett der jiidisehen 
Wochnerin gebunden, schiitzt diese (Schweiz. Arch. f. Volksk. XVII, 4). 
Usw. ad infinitum. Vgl. Frazer 3 III, 224—236; VI, 261: VIII. 51: IX, 113: 
115; 117—120; .23 f. 
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Man konnte das auch so wiedergeben: „Alles Wertvollste in 
sich bergend und daher das Weltall iibertreffend war sie einst. 
Wegen ihres Quintessenz-Seins hieB sie Phalgu, die Verlei- 
herin der hochsten ¥onnen“. Oder auch: „Wegen ihres Quint- 
essenz-Seins (wegen ihrer Hartholzhaftigkeit) war sie als Ficus 
oppositifolia die Spenderin hochster Wonne.“ Der Text bekun- 
det sich recht deutlich als bos verscbandelter Fetzen aus bes- 
serer Vorlage 1 ). Der Sinn bleibt bei beiden Auffassungen im 
wesentlichen gleich: Die Fruchtbarkeitsgenie Holi oder Holika 
war nach unserem Text urspriinglich ein Baum. Die hochste 
Wonne ist nach einer haufigen indischen Lehre die Begattung, 
sie und die Geschlechtlichkeit die Quintessenz der Welt. So er- 
weist sich wohl auch in diesen Worten die Holi als Fruchtbar- 
keitsgeist. Freilich wird sara hier viel eher Hartholz heiBen. 
Merkwiirdig aber nimmt sich da Phalgu aus; denn phalgu heiBt 
ja auch schwach, nichtig usw. Die Bedeutung Ficus oppositi- 
folia ware nach den Worterbiichern nicht aus der Literatur be- 
legt. Sie erscheint aber auch in Bhavishyott. 132, 32; Vishnudh. 
II, 26, 46 (= Matsyap. 217, 46); II, 55, 8; III, 341, 301 und 
anderwarts. An den beiden zuletzt bezeichneten Stellen werden 
die Friichte dem Vishnu dargebracht, in II, 55, 8 von Mann 
oder Frau in einem Ritus zur Erlangung eines Sohnes. Sie 
wirken also wohl auch hier auf die Zeugung ein. In Garudapur. 
180, 6 b — 8 bilden sie nebst den Bliittern und der Wurzel des 
Baumes einen Bestandteil eines Rezeptes, ein Weib wieder zur 
Jungfrau zu machen, sogar wenn sie schon zehnmal geboren 
hat. Geschleehtliche Bedeutung geht vielleicht auch aus Vishnu- 
smriti 79, 22, hervor, wo neben GefaBen aus Metall und aus 
dem Horn des Einhorns (hhadga) nur solche aus Phalguholz 
als besonders gliickvoll fiir die Darbringungen beim Totensee- 
lenopfer ( craddha ) genannt werden. Der angereilite altere 
Cloka (24 = Vishnudh. I, 140, 48 c — 49 b) fiigt dem Phalgu- 
patra, das durch seine Stellung im Satz hervorgehoben wird, 
noch das GefaB aus dem Holz von udumhara (Ficus glomerata) 
hinzu, bekanntlich einem auBerst magischen Baum und einem 
Baum der Toten- und Fruchtbarkeitsgeister. Vayupur. 75, 
3 c — 1 b verheiBt beim Gebrauch eines Gef aBes aus phalgu die 
Erfiillung aller Wiinsche und hochsten Glanz und Ruhm. In 
Vishnudh. I, 141, 39 sattigen die Friichte ( phalguni ) die Manen 


1 ) S. 1^6, Anm. 1, wegen seiner Unsicherheit und des recht verschie- 
denen Textes der Stelle anderwarts. 
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auf ein Jahr. Ficus oppositifolia ist also mit dem Totenseelen- 
dienst eng verbimden und empfahl sich als Verkorperung einer 
weiblichen Yegetationsmacht auch deshalb, weil phalgu einer 
der wenigen altindischen Baumnamen weiblichen Geschlechts 
ist, ja man begreift dies Geschlecht wohl eigentlich erst, wenn 
man die Verbindung mit einer weiblichen Genie oder Macht als 
sehr alt ansieht. Die Holika wird wohl ziemlich spat an die 
Stelle einer alteren Schwester getreten sein. Doch sei dem wie 
ihm wolle, ich sehe keine andere Moglichkeit, als phalgu von 
der Ficus oppositifolia zu verstehen 1 ). Dahin weist auch das, 
was wir gleich vom Baum Dhatri oder AmalakI usw. als Gott- 
heit hbren werden. 

Vielleicht verdient auch die Abstammung der Dhundha oder 
Holika Beachtung. Nach £1. 13 ist sie die Tochter des Rakshasa 
Malin. Von diesem berichtet Ramayana (ed. Nirnaya Sagara 
Press) VII, 5 — 7. Seine Mutter war eine Gandharventochter, 
seine Gattin eine Gandharvl. Getotet wurde er, der zusammen 
mit seinen zwei Briidem, natiirlich kraft einer durch tapas von 
Brahma erlangten Gnade, die Gotter bos bedrangte und sie aus 
dem Himmel vertrieb, durch Vishnu, nachdem er dem Gott im 
Einzelkampf schlimm zugesetzt hatte (7, 31 ff.). Danach ware 
also unsere Genie eigentlich groBtenteils ein Gandharwawesen, 
d. h. ein Fruchtbarkeitsgeist, und da die Gandharva von vedi- 
scher Zeit herab als Baumbewohner genannt werden, so fiihrt 
auch diese Angabe die Holika zuriick in den Baum. Wie so 
manche andere Baum- und Vegetationsgenien ist sie eine Kind- 
lifresserin (von der Kornmutter als Kindlifresserin reden 
Mannhardt, Mythol. Forsch. 297 — 312 und schon angefiihrte 
Gedichte von Loewenberg, Gust. Schiiler u. andern). 

Auf f allend sind hier ferner die Entsprechungen in dem Frau- 
enfest Nonae Caprotinae, das am 7. Juni in Rom und Latium 
begangen wurde. Nicht nur die Matronen, sondern auch die 


1 ) Die weiblichen Vegetationsgenien in MBh. Ill, 230, 35 f.: die im Ka- 
raiijabaum wohnende „Mutter der Baume“ und die im Kadambabaum ver- 
ehrte „Tochter des Roten“ (vgl. 226, 28; 231, 11): „der Q iv a der Frauen‘% 
sowie die in (oder ans) Baumen geborene Vriddhika, Menschenfleisch nnd 
Blut liebende Damonen, die Kinder schenken, fordern und schadigen, sind 
Scbwestern der Holika, wohl urspriinglich ebenfalls Baume. Von den 
Fleischopfem an Baume lesen wir z. B. oft im Palijataka. Auf S. 99, 
Aum, haben wir gehort, daB der karaiija Kinder verleiht. Vgl. MBh. Ill, 
231, 10 — 12 (Qivas Same ist in den Baumen zn Fruchtbarkeitsgeistern 
geworden). 
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Sklavinnen nahmen daran teil. Wissowa sagt, es habe zu den 
feriae der altesten Festtafel gehort. Mir scheint diese Angabe 
werde bestatigt durch die genannte Gemeinsamkeit der Fei- 
ernden. Herrschaft und Dienerschaft feierten ebenso in Grie- 
chenland die Kronien, in Rom die Saturnalien zusammen, ur- 
spriinglich reine Ackerbaufeste, aus einer Zeit stammend, wo 
der Grieche und der Romer mit seinen Sklaven und Sklavinnen 
noch zusammen das Land bestellte. Bei den Nonae Caprotinae 
spielten die ancillae sogar „eine hervorragende Rolle“, beson- 
ders sie hohnten alle Begegnenden in ,,nicht dezenter‘“ Weise. 
Ja sie fiibrten untereinander Kampfe mit Stocken oder gar 
Steinwiirfen aus (Plutarch, Quaest. Rom. 29). „Das Yolk zog 
hinaus vors Tor und es folgte ein Opfer und ein festliches Mahl 
bei jenem Feigenbaum 1 ), dessen Milch beim Opfer gebraucht 
wurde •) und dessen Laub an dem heiBen Sommertage einen 
willkommenen Schatten bot“. So Preller. Er zitiert aus Varro: 
Nonae Caprotinae quod eo die in Latio Junoni Caprotinae 
mulieres sacrificantur et sub caprifico faciunt, e caprifico ad- 
hibent virgam. Also gewiB die beriihmte Lebensrute in irgend 
einer Verwendung, wohl zum Schlagen. Siehe Wissowa, Rel. 
und Kultus d. Rom.; Wissowa in Pauly-Wissowa unter Capro- 
tina; Preller, Rom. Mythol. 3 I, 286 f.; Mannhardt, Mythol. For- 
schungen 121 — 123. Wissowa erklart, da die Feige Abbild und 
Sinnbild des weiblichen Geschlechtsteiles sei, so liege „die Be- 
ziehung zum Frauenfest vollkommen klar‘\ Noch klarer diirfte 
das Ganze durch die Holika werden. Er verbindet femer Tu- 
tula. den Namen der Hauptheldin in der an sich wertlosen atio- 
logischen Sage, mit Tutunus. Mutunus oder Tutunus hieB der 
Gott, auf dessen Phallus sicb in Rom die Madchen vor der 
EheschlieBung setzen muBten (Wissowa, Rel. u. Kultus d. Rom. 2 
243) oder der Phallus selbst. Naheres bei Dulaure, Divinites 
generatrices 124 — 128. Wissowa, der ungemein Vorsichtige, 
meint also, Tutula hange mit einer Bezeichnung des weiblichen 
Geschlechtsteiles zusammen. Hinzu kommt noch, daB Caprifi- 
cus und Caprotina deutlich auf Ziege und Ziegenbock weisen, 
auf das fur die Geschlechtlichkeit und die Geschlechts- und 
Fruchtbarkeitsgottheiten. auch die Juno, hochbedeutsame Tier. 


') D. h. beim wilden Feigenbaum ( Caprificus), der bei dem Fest „eine 
bedeutsame Rolle spielte“ (Wissowa). 

2 ) Ein kleines Licht auf die Zauberhaftigkeit der „Milchbaume“, alles 
Feigenbaumarten, in Indien. Wegen dieser vgl. J. J. Meyer in Ztschr. f. Indol. 
u. Iran.. Bd. 7. S. 75 ff. 
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Man wird wohl nicht fehlgreifen, wenn man gerade in der Juno 
Caprotina eine uralte Form dieser Gottin und im Baum Capri- 
ficus eine noch altere sieht. Dieser gebiert nach Ansicht der 
Alten Miicken, die sich auf andere Feigenbaume setzen und 
durch ofteres Stechen die Feigen reif machen. So nach Plinius 
und andern (die Stellen in Schellers Lat.-deutschem Wb.). Das 
erinnert sofort an den geradezu sprichwortlichen altindischen 
Ausspruch, daB auf dem udumbara (Ficus glomerata) immer 
Miicken ( macaka ) sitzen (MBh. XII., 194, 39 und sonst oft in 
dem Epos). Die Miicken diirften urspriinglich dem Totensee- 
lenbaum angehbrige Totenseelen sein. 

Die lateinische Feier unter dem wilden Feigenbaum hat ein 
Gegenstiick in dem bis auf unsere Tage erhaltenen Vanabhojana 
oder Avalibhojana, dessen heutige Feier M. M. Underhill 1. c. 
p. 88 f. beschreibt. Er sagt, dies „picnic under an Avail tree 
in the wood 41 , welches von Familien und Freunden mit Vereh- 
rung des Baumes, dessen Umwindung mit rotem Faden usw. 
abgehalten werde, sei Sitte in Maharashtra und ,,a popular 
festival among women and children 44 . Im Karttika (Okt.-Nov.). 
dem Haupterntemonat, der in Altindien erfiillt ist von Acker- 
bau-, im besonderen Erntefesten mit teils recht ziigellosen 
Freuden, zieht die ganze groBe Familie, mit Greisen und Kin- 
dern in den Wald hinaus und zwar an einemTage vom 13. — 15.; 
auch der 5. wird genannt. Unter einer dhatri (auch dmardaki. 
amalaki, Myrobalenbaum) wird ein Feueropfer mit 108 Giissen 
an die Dhatri, d. h. an den vergottlichten Baum, dargebracht, 
mit einem Gebet an die Devi Dhatri, daB sie die Spende aus 
Suppe und Zucker ( balim migritam gudasupabhyam) gnadig an- 
nehme, Sohne, Liebesgliick, Gesundheit und Klugheit schenke 
und alles Unheil entferne. Im Schatten des Baumes schmaust 
dann die Gesellschaft. So nach der Darstellung von Skandapur. 
II, Karttikam. 12, s. bes. Cl. 26; 58; 90 ff.; 33, 50 f. In 135 
Strophen wird von Kap. 12 die iibergewaltige Heiligkeit der 
dhatri oder dmardaki gesungen, ebenso von Padmapur.. Utta- 
rakh. 123 in einer langeren Reihe von Cl°kas sowie an anderen 
Stellen in beiden Puranas und im Saroddhara zum Karttikam. 
des II. Buches des Skandapur. Wer im Schatten der dhatri die 
Totenspende darbringt, dessen Yorfahren gehen dadurch in 
die Erlosung ein. Padmapur. Uttarakh. 123. 1. Immer wieder 
werden in den Karttikamahatmyas die seligen Folgen geprie- 
sen, wenn man im Schatten der dhatri speist. Kranze oder 
Amulette von ihr tragt. ihre Friichte iBt usw. Wegen des Amu- 
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lettes vgl. z. B. Agnipur. 222, 9. Nach Carakas. I, 4, 14, 50 ge- 
hdrt die dhatri zu den 10 Pflanzen, die wieder jung maehen. 
Sie ist aus Samen entstanden, den Brahmas Gattin spendete, 
also wohl eine Form der Sarasvatl. Padmapur. Uttarakh. 107, 
2 = Skandap. Karttikam. 23, 2 (vgl. an beiden Orten das vor- 
hergehende Kapitel). Nach Skandap. II, Karttikam. 12, 12 f. 
erwuchs sie als Uranfang der Schopfung aus Brahmas anf die 
Erde gefallener Freudentrane, nach Padmap. 47, 7 ff. aus einem 
Speicheltropfen Brahmas als aller Baume UrsprungssproB. 
Audi dieser Baum ist weiblieh und bietet eine Parallelerschei- 
nung dar zur Phalgu-Holika und zur Caprificus des italischen 
Festes. Dhatri bedeutet Saugerin, Amme, Erde. 


Kamafest und Holifest voneinander geschieden. 

Das Bhavishyottarapurana trennt also die zwei Feste: auf der 
einen Seite steht der Madanotsava (Fest des Liebesgottes). Der 
wird in Kap. 135 behandelt. Auf der anderen Seite finden wir 
das Fest der in 132 beschriebenen Kinderdamonin. Dieses 
zweite Fest ist in unserem Purana eine wenigstens vornehmlich 
von Kindern in Szene gesetzte Feier, auch das Lingapurana 
(zit. von Hemadri III 2, S. 642) hebt das frohe Treiben der 
Kinder als bezeichnend fur die Phalgunl hervor, wahrend der 
Madanotsava den Erwachsenen zugehort. Dieser Sonderung 
entspricht, was Natesa Sastri von Siidindien berichtet (S. 45; 
46; 49): „Sowohl der Tod des Kama wie der der Holika gesche- 
hen am gleichen Tage 1 ), namlich am Vollmondtag des Phal- 
guna. und die ersten fiinf Tage des Festes (vor dem Yollmond 
des Phalguna) heiBen Holi-Pandikai, die drei niichsten Kaman- 
Pandikai.“ So Natesa Sastri 44; 49. ,.Die Yerbrennung der Ho- 
likafigur erfolgt zur selben Stunde wie die der Bilder des Kama 
und der Rati.“ Diese Worte (S. 46) sind nicht klar, miissen 
aber wohl heiBen, daB die Holika ganz am Ende ihres Festes 
und Kama ganz zu Anfang des seinigen verbrannt werde 2 ). 

J ) Wie wir sehen werden, stimmt das wenigstens nicht mit der wohl alte- 
ren Lehre des Bhavishyottarap. 

2 ) Dera scheint Bhavishyott. 132, 36 ff. einigermaBen zu entspre- 
chen: „Yudhishthira sprach: ,1st es dann (d. h. nach der Totnng der Holika) 
Tag geworden, wenn der Friihlingsmonat eingetreten ist (pravritte madhave 
masi), beim Aufgang der Sonne des Halbmonatanfangs (pratipad), was soli 
da von den Leuten gemacht werden?‘“ Krishna erwidert, sie sollten die 
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Schon die Tatsache, daB im Bhavishyott. und im heutigen 
Siidindien zwei Feste verwandten Wesens sich aneinander- 
reihen: das Fest der Kinderdamonin und das des Kama, gibt 
uns einen Fingerzeig. Noch viel weiter kommen wir, wenn wir 
Bhavishyottarap., Kapitel 132 — 140 iiberblicken. Da haben wir 
einen Kalender hervorragender Feste vom Friihlingsanfang bis 
zum Herbstende, wahrscheinlich nach der zeitlichen Reihen- 
folge. 

In Kap. 132 wird also die Holi behandelt. Sie fallt auf den 
Vollmondtag oder 15. des Phalguna (Mitte Febr.— Mitte Marz). 

In Kap. 133, 1 — 23 die Damanacaturdagi oder die Feier Ka- 
mas als Artemisia, am 14. des Madhu, d. h. hier wahrscheinlich 
der lichten Halfte des Phalguna; in 232, 38 wird dieser Monat 
sogar mit madhava mas gemeint sein. Es kommen noch: 

In Kap. 133, 24 — 59 andolakamahotsava „das groBe Schau- 
kelfest 11 . Die Zeit wird nicht bestimmt angegeben, sondem nur 
mit prapte vasantasamaye „wenn die Friihlingszeit eingetreten 
ist“, also im Anfang des Friihlings, vermutlieh noch im 
Phalguna. 

In 134 das Wagenfest der Friihlingssonne ( rathayatra ) im 
Caitra (Marz- April) , wohl vom 7. — 12. der lichten Halfte. 

In 135 Madanamahotsava, „das groBe Fest des Liebesgottes“ 
nach Holiart und als Agokaverehrung, am 13. des Caitra. 

In 136 das Fest der Bhutamatar, vom 1. Tag des zunehmen- 
den Mondes im Jyaishtha (Mai-Juni) bis zum 15. 

In 137 Rakshabandhapurnima, (heute Rakhipurnima oder 
Rakhibandhana), am Vollmondtag des Qravana (Juli-Aug.). 
Der Hinweis in £1. 10, daB das Fest in der Regenzeit stattfinde, 
konnte bedeutsam sein. Diese ist ja magisch und auch sonst 
gefahrlich. 

In 138 Durgadevya mahotsava oder mahanavami am 8. und 
9. des Acvina (Sept.-Okt.). 

In 139 das Indrabaumfest „am Ende der Regenzeit“. Fiir 
dieses Ende wird gewohnlich der 10. der lichten Halfte des 
Karttika genannt, furs Indrafest aber als letztes der recht ver- 
schieden angegebenen Daten der Vollmond des Acvina. Ver- 
mutlieh beginnt da die vieltagige Feier in der zweiten Halfte 
des Acvina. 


Manobhavasya puja begehen, von der wir eben gehort haben. Freilich ent- 
halt diese Feier zu Ehren Kamas keine Verbrennung und ist aueh sonst 
sehr verschieden von dem bekannten Liebesfest. 
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Kap. 140 behandelt den im 2. Teil der Trilogie zu behan- 
delnden Dipalikotsava, vom 14. der dunkeln Halfte des Kar- 
ttika (Okt.-Nov.) morgens bis zum 16. morgens. 

Die Feste nun, die uns hier interessieren, laufen von der 
Holi bis zur Bhutamatarfeier. Von ihnen haben wir Holi, Da- 
inanacaturdaci und Madanamahotsava in der Darstellung des 
Bliavishyott. schon vorgefiihrt. Aber auch den iibrigen eignet 
an sich und vor allem in Verbindung mit unserem Gegenstand 
eine so groBe und mehrfaltige Wichtigkeit, daB eine Uberset- 
zung geboten scheint. 


Das grofee Schaukelfest des Liebesgottes. 

Also zunachst das groBe Schaukelfest. In dem Kapitel (133) 
kommt zuerst die sehon wiedergegebene Erzahlung, wie der 
.,Baum" Artemisia oder damana mit seinem Bliitenduft die 
Menschen, sogar die BiiBer, vorab die Frauen, und zwar selbst 
die der Gdtter, „verriickt“ (unmatta) machte, und wie Brahma 
dann das Fest des Damana (=Madana) einsetzte. Die darauf 
folgende Partie (133, 24—89) nennt kein Subjekt 1 ), aber nach 
dem Wortlaut und aller Wahrscheinlichkeit muB es das nam- 
liche sein, d. h. der Damana und zwar als Person gedacht. Von 
einer vollstandigen Gbertragung kann ich absehen: 

Wonnevoll schweifte er so zusammen mit seiner Gattin 
Ardra 2 ) im Friihling im Gbtterhain umher, mit verwundert 
lachelnden Augen 3 ) siiBe Diifte verbreitend, die tanzenden 

1 ) Hemadri, der in Caturv. II 2, S. 745 — 748 Bhavishyott. 133, 24 — 59 
wiederholt, obschon mit viel Verderbnissen, liest zwar babhramonmattavac 
Chivah statt babhramodvantasaurabhah. Aber seine Reproduktion ist augen- 
scheinlich ofters eine spatere Umformung. Dabei nennt er selber in der 
ersten Zeile schon die Feier „das groBe Fest des Damana usw.“ (Damana- 
dimahotsavam). In der zweiten wiederliolt er getreulich den auch im Text 
des Drucks erscheinenden Schreibfehler pravrittavaranarikam. Es muB na- 
tiirlich pranritta- heiBen, ..an dem die erlesenen Frauen (d. h., wenigstens 
vor allem, die Lustdirnen) tanzen“. 

2 ) Lies Ardraya saha bharyaya statt Ardrayd sahito yatha. Hemadri, der 
ja Civa als Subjekt bringt, bat Aryayd saha bharyaya. ..Die Nasse“, „die mit 
griiuem Holz“, paBt vorziiglich als Gattin des Damana. Oder ist es die ..Lie- 
beswasserreiche“? Vgl. etwa Winthuis. Einfiihrung usw. 174 (die Scheiden 
gewisser siidafrikanischer Konigstochter miissen ..immer naB“ sein, sonst 
regnet es nicht). 

J ) F ismayasm er /may ana ..mit hochmutigliichenden Augen - ‘ ? Vgl. das 
schon ubersetzte vismayasmitavaktraka von Matsyapur. 261 57 
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Scharen der Vidyadhara 1 ) toll machend, von den Hunderten 
der Gotter und Asura verehrt. Madhavlranken und solche von 
den Paradiesbaumen Santana und Parijata 2 3 ) umgebunden, 
schaukelte er sachte 5 ), indem er die Prallbriistige umscblang. 
Die ebenfalls schaukelnden Apsaras sangen ein solches Lied, daB 
sie sogar dem Gott der Liebe Liebe erweekten. Als ihn die Gat- 
tin des ()iva so gesehen hatte, sprach sie zu diesem: „Ich habe 
Verlangen bekommen; schau nur diese Frauen! LaB eine ge- 
schmiickte Schaukel fur mich machen, daB ich mit dir zusam- 
men wie diese (msc. plur.) schaukle 4 )- (Jiva gehorchte. Die 
Schaukel wird ausfiihrlich beschrieben, sie ist sehr mytholo- 
gisch: Ishta und Purta (Opfer und Wohltatigkeit) bilden die 
zwei Pfosten, die Wahrheit (oder Wirklichkeit) das obere Quer- 
holz, die mythische Schlange Vasuki dient als Strick usw. (]iva 
setzt sich mit der Geliebten hinein und schaukelt sachte (man- 
daram), so daB die Frauenschaft der Gotter und Asura Wonne 
stammelt 5 ). Aber o weh, von dem Schaukeln bewegen sich alle 
Berge und geraten die sieben Meere in Aufruhr. Die andem 
Gotter hasten herzu und bitten um Einhalt. Qiva springt sofort 
von der Schaukel und setzt nun das Schaukelfest ein. Er be- 
schreibt zuniichst die Hauptsache dabei, namlich die Schwinge 
oder Schaukel, und zwar offenbar die fiir den Gott, der hier 
Damana-Kama sein muB. „Am Ufer eines Lotosteiches im Hof 
eines Tempels und im Friihling soli sie errichtet werden, mit 
Schleiertuch umhiillt, mit Rubinen geschmiickt, in goldene Ket- 
ten gehangt, mit Perlen und Blumenkranzen geziert, von Vid- 
yadharas umgeben, an den Randern mit Spiegeln besteckt, mit 
Sonnenschirm und Yakwedel ausgeriistet. Nachdem man ein 
Feueropfer dargebracht und in alien Windrichtungen Balispen- 
den fiir die Weltgegenden gestreut hat, soil man den Gott in 


2 ) Luftelfen in Qivas Gefolge. 

2 ) Der Druck liest santanaparijatottham baddhva sa madhavilatam , He- 
madri: santanaparijatabhyam baddhva usw. Gerade diese Paradiesbaume 
scheinen gewahlt zu sein, weil santdna Nachkommenschaft usw. bedeutet, 
parijata aber mit jan zeugen zusammenhangt und gewohnlich die Erytbrina 
indica bezeichnet, von deren erotischer Beziehung schon die Rede war. 

3 ) Lies kimcid statt kagcid in £1. 27. 

4 ) Offenbar sind also auch die Gandharva, die Gatten und die Geliebten 
der Apsaras. dabei. Beide gehoren, wie schon gesagt, zu den Fruchtharkeits- 
geistern. 

5 ) Ich lese gadgadaksharam statt sa gaddksharam und fand e* dann bei 
Hemadri. 
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die Schaukel setzen 1 ). Ein gelehrter Brahmane soli dabei ste- 
hen und den dazugehorigen Mantra sprechen, namlich (wie er 
bei Hemadri bewahrt ist): Vigvatagcakshur uta vigvatomukho 
usw. (steht auch in Qvetagvatara-Upanishad III, 3). Dies 
soli geschehen unter den tiefen Tonen musikalischer Instru- 
mente ( gambhlraturyanirghoshair mit Hemadri) und den Ru- 
fen der Frauen, sowie unter den Gliickslauten der Preislieder, 
und nachdem man den Gott mit Blumen und Weihrauch duftig 
gemacht hat 2 ). Unterdessen setzte man mit Lauten des Vergnii- 
gens und mit Liebenswiirdigkeiten (?) 3 ) zum Schwingen das 
Weib (d. h. das geliebte, in eine Schaukel) hinein, das zwit- 
schemde 4 ), mit kunkuma bedeckte. Wem sollte nicht das Was- 
ser Freude bereiten, das, aus goldener Spritze hinausgespritzt, 5 ), 
funkelnd wie die Strablen der Zahne beim Lachen, an seinem 
Leibe hangen bleibt! An den Kleidem mit dem Wasser durch- 
naBt worden ist die ganze Schar der Hetaren, geschmiickt mit 
dem Giirtelgebinde, den Hals, der einer Muschel mit drei 
Linien gleicht, kokett hin und her bewegend. Indem das Volk, 
das reichlich versehen ist mit Kunkumapulver, Betel- und Blu- 
menkranzen, das Wasserspritzspiel iibt 6 ), hat es den Sinn auf 
nichts anderes gewendet. Wird es auch vom Anprall des gelben, 
kalten Wassers getroffen, so denkt es doch voll Gliick: „Das ist 
die unentrinnbare, unbeschreibliche vom korperlosen Gotte 
ausgehende Macht.“ Es folgt das von der Begehung des Festes 
gewirkte Heil und die Angabe, daB es prapte vasan tasamaye 
stattfinde, mithin wohl friih im Lenz. 

Wir erblicken also hier beim Schaukelfest keine Spur von 
Krishna, dem es gewohnlich heute und auch in mehreren Pu- 
ranas gilt (s. z. B. Padmapur., Uttarakh. 85, hier am 11. der 
lichten Halfte des Caitra). Es ist ein Fest des Liebesgottes in 
seiner Urgestalt als Artemisia, die hier freilieh verlebendigt ist 
zu einem personlich vorgestellten Wesen. was wir in gerin- 

1 ) Tasyam aropayed devam ishtahrishtajanavritah (Hemadri: ishtagish- 
tajanavritam). Das Objekt kann nur der Gott Kama als Damana oder Bei- 
fuB sein. In 48 lese ich dolam statt maldm, gestiitzt auf dolddhirohanam 
in 50 b. 

-) Mit Hemadri: pushpadhupadhivasitam. 

3 ) Krldavarnapriyaih saha. 

4 ) Der Text hat nikuttakajn. Ich lese zweifelnd nikujakam und davor 
dolanaya statt des unmoglichen dohandya. Bei Hemadri fehlt leider diese 
Partie (52 — 54). 

5 ) Ich lese suvarnagringena proptam statt suvarnacrihgina proktam. 

6 ) Ich setze jalakridam vidhdya statt vihava. 
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gerem MaBe sclion beim Damana- oder Artemisiafest fanden 1 ). 

Ebenfalls auf Kama als den Gefeierten fiihrt der befrem- 
dende Cloka 27: „Samtanaparijatottham baddhava sa madhavi- 
latarn / kagcid andolanam cakre samalihgya ghanastamm.“ Ich 
habe ihn oben gemaB der Lesart Hemadris iibersetzt. Aber eine 
nahere Besprechung scheint belehrend zu sein. Da hat irgend- 
ein nicht mit Unrecht ein genau bestimmtes Subjekt vermissen- 
der Leser oder Schreiber, wie ich annehme, kirncid, „etwas, ein 
wenig‘\ in kagcid verballhornt, obgleich ja schon ein sa dasteht. 
Madhavi (auch atimukta) Gaetneria racemosa kommt, wer weiB 
wie oft, als die Ranke der Friihlingslaube vor. In einer solchen 
pflegen die Paare gern der Minne. DaB aber die zwei Paradies- 
baume rankengleiche MadhavischoBe hervorbraehten, klingt 
recht sonderbar. Der Parijata hat nach Kshemendras Dagavata- 
racaritam II, 22 Aste aus Korallen und Gold nnd Blatter aus 
Edelstein. Die Anderung in madhavo latam lage am nachsten. 
Da schiene der Friihling mit seiner Geliebten der Schaukelnde 
zu sein. Aber die siiBen Diifte, die der betreffende Genius aus- 
strbmt ( udvantasaurabhah ) und das Tollmachen (unmadayan, 
25 d — 26 a) stiinden zwar auch dem Friihling an, deuten jedoch 
aller Wahrscheinlichkeit nach zuriick auf die Wunderdiifte und 
die Kraft des Tollmachens, die in der ersten Halfte des nam- 
lichen Kapitels vom damana ausgesagt wurden. Auch heiBt — 
was zwar an sich nichts beweist — das ganze Kapitel ja Dolan- 
dolanamahatmya (in cl. 2) und Andolakavidhivarnana (im 
Kolophon). So ware madhavo latam wahrscheinlich schon am 
Platze, aber madhavo in dem Sinne: „in Friihling(sbliite) ste- 
hend“. Das ganze ergabe also: „Rankengleiche Schosse vom 
Samtana und vom Parijata umgebunden, schaukelte der Friih- 
linghafte (von Lenzbliite Bedeckte). 41 Im Gotterhain (Nandana- 
vana) spielt die Schaukelszene. Und am SchluB des vorher- 
gehenden Abschnittes unseres Kapitels beiBt es: „Nachdem 
Brahma also gesprochen hatte, ging er. Damana aber wohnte 
(weiter) auf dem Mandara, indem er mit der Fiille und Herr- 
lichkeit seiner Wohlgeriiche die ganze Welt durchduftete. Auf 
dem himmlischen Berg, dem Aufenthalt des Geliebten der 
Bergestochter . . . Fluch und Gnadengabe im Herzen bergend. 


x ) Wegen der dolayatra als Sonnenfest vgl. L. v. Schroeder, Die Wurzeln 
der Sage vom heiligen Gral, in Wiener Sitznngsber. 166, S. 53. Schankeln 
ist aber iiberhaupt wachstumerzeugend. Ders., Ariscbe Religion II, 344 bis 
347; 395 f.; Frazer 3 IV, 156 f.; 277—285; VII, 101; 107. 
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war er dort dem (Zeugungsgott) Qiva zu Diensten gewartig.'* 
Die letzte Strophe (23) kennzeichnet sich durch ihr verschie- 
denes Metrum als wohl urspriinglicher KapitelschluB. Aber da- 
mit ist der enge Zusammenhang mit dem folgenden auch fib- 
die Vorlage nicht verneint. Das Fest selber gleicbt der Be- 
sehreibung nach ganz und gar der Holi oder dem Madanotsava. 


Das Wagenfest der Fruhlingssonne. 

Wir kommen zum Kapitel 134, zum Wagenfest der Friihlings- 
sonne (rathayatra): „Krishna sprach: Ich will die Veranstal- 
tung des Wagenprozessionsfestes (rathayatra) mitteilen . . . Als 
im Caitra auf dem vom Dreiaugigen (Qiva) hervorgerufenen 
Malayagebirge die Rankenmengen vom wehenden Windgebrause 
geschaukelt wurden, gerade in dieser Zeit kam der umher- 
schweifende Narada zufallig von Qaradakanta x ) in Qivas Him- 
mel. Als er den seelenfriedevollen, von Gotterfiirsten rings um- 
gebenen (Jiva vor sich sah, verneigte und setzte er sich vor 
Vishnu und (Jiva. Wie der heilighehre Vernichter des (linken) 
Auges des Bhaga (d. h. (Java) 2 ) ihn sitzen sah, fragte er ihn, 
indem er seine Gedanken versteckte: ,Woher kommt man wie- 
der?‘ Narada sprach: ,Denk nur ja nicht, daB Kama verbrannt 
sei, Bestcr der Gotter. Da ist einer, Friihling mit Namen, der 
geliebte Freund des Kama; im Bunde mit dem Wind vom Ma- 
layagebirge hat der die ganze Welt zu seinem Sklaven gemacht. 
Indem er auf (bliihendem) Mango als seinem Elefantenfiirsten 
reitet und den Kokila zu seiner (Sieges) pauke macht, hat er 
den Sieg des Manmatha (des Kama) in Stadt um Stadt laut 
verkiindet: .Was ist denn Qiva. der den Mond auf dem Scheitel 
tragt, was der mit Muschel und Keule ausgeriistete Vishnu, 
oder was dieser Kindskopf Brahma 3 ) ! Kama ist der Gebieter 
der Welten.‘ Auf das Wort des Friihlings ging allgemein die 


J ) Da (Janidadesa i n Vikramankadevacar. I, 21 nach dem Zusammenhang 
Kaschmir bedeutet, so hat wohl Qaradakanta hier den gleichen Sinn. Kaum 
aber kann es heiBen: .,Vom Geliebten der Qarada“ (d. h. von Brahma) oder: 
..von der Welt der Sarasvati.“ 

2 ) Siehe z. B. Vishnudh. I, 234. 

3 ) Wie nach Stellers Bericht die Italmen ihren Schiipfergott fiir einen 
Dummkopf erklaren, der vieies verkehrt gemacht habe, so ofters die Inder 
den Weltschopfer. 
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Welt, voll Lust am Vergniigen, ans Tanzen, hoch die Arme 
emporwerfend, die Schritte vom Takte regiert. Ins Waldes- 
innere (als Asketen) ziehen nicht die, die den EntschluB dazu 
gefaBt hatten, und singend und von Freudenerregung erfaBt, 
gehen sie hin und gehen sie her. Die Wachter des Felder- 
gebietes, die innerhalb (bestimmter) zu hiitender Grenzen ihren 
Stand haben, auch die singen, tanzen, lachen, minnewirr (1. 
smarakatarah). Unter dem Schlag der Hand rasselt laut das 
Tamburin (1. ghurghurayate). Die ungetreuen Frauen blicken 
nach dem Wolliistling, gelehrt in altvertrautem Beginnen. 
,Blumen, schone Theaterstiicke und schone Musik der Instru- 
mente, das allein ist in dieser dreifachen Welt (der Gdtter, 
der Menschen und der Unterirdisehen),‘ so hat die Welt sich 
entschlossen. (Sogar) das gealterte Weib mit schwabbelnden 
Hangebriisten tanzt. Irgendeine unbeschreibliche Macht des 
Friihlings bricht da iippig hervor 1 ). Die Teiche sind voll wun- 
derbarer Lotosblumen, weit aufgebliiht die Bliitengarten, die 
Baume erfiillt von Vogeln zu Hunderten, mit den Riisseln 
schniiffeln die Bienen 2 ). Den jungen Madchen (1. balah) flat- 
tert das Gewand, der Wind ist von dreifacher Starke. Ist nicht 
(wirklich) der Friihling unverkennbar groBmachtig (pratyak- 
shasumahan) in den drei Welten? Die pappelnden Kinder und 

1 ) Der Friihling. Am ersten Mai morgen. 

Heute will ich frohlich, frohlich sein, 

Keine Weis’ und keine Sitte horen. 

Will mich walzen und vor Freude schrein, 

Und der Konig soil mir das nicht wehreu. 

Denn er kommt mit seiner Frenden Schar 
Heute aus der Morgenrote Hallen, 

Einen Blumenkranz urn Brust und Haar 
Und anf seiner Schulter Nachtigallen. 

End sein Antlitz ist ihm rot und weiB, 

End er trauft von Tau und Duft und Segen — 

Ha, mein Thyrsus sei ein Knospenreis, 

Lnd so taumF ieh meinem Freund entgegen. 

Matthias Claudius. 

2 ) Der Text lautet: vijighranamukhah surah. Surah kann nicht richtig 
sein. In der Verzweif lung nehme ich -mukhd ghurah an und fasse ghura als 
Biene. Dies Wort steht nicht in meinen Worterbiichern. wie halt gar manche 
andere Puranaworter. Ghur ist eine Art Synonym von ru. ravarta aber nach 
dem Lex. = Biene (so muB man in Kuttan. ed. Kavyamala 682 wohl 9 tatt 
ravaha lesen), ghurghurikd ein Wort fur Glocke. Vom „Lauten 4t der Bienen 
reden auch unsere Schriftsteller. 


ll* 
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die zahnliickigen Alten, beide werden (von der Liebe) gequalt. 
Sieh doch dieses Tun und Treiben des Kama! Es tanzen freudig 
erregt die Fliisse mit ibren vom Fliigelschlag der Vogel empor- 
getriebenen Wellen und die Baume mit ihren Hunderten junger 
Schosse. 44 

Als der Mondbekrbnte diese Rede des Narada gehort hatte, 
bestieg er, von Neugierde beunruhigt, rasch seinen Wagen. Mit 
seinem aus Gold gegliederten Wagen und mit seinem Wappen- 
tier, dem Vogelfiirsten (Garuda), fuhr der lotosaugige Vishnu 
dahin, ausgeriistet mit Muschel und Keule. In seinen aus den 
vier Veda gebildeten turteltaubenfarbigen Wagen stieg erfreut 
Brahma und zog dahin, gepriesen von Brahmanen. Von Munis 
und Apsaras, Yakshas, Rakshasas und hohen Schlangendamonen 
umgeben, fuhr der Sonnengott dahin 1 ), der Rauber der Wasser. 
Die Bergestochter, die Katyayanl (d. h. die Durga), auf ihrem 
breitwimpeligen, sonnengleich strahlenden Wagen machte sieh 
auf, zusammen mit ihrem Wahrzeichen, dem Lowen ~’)- Der 
Hangebauch Kubera, der Goldlotosbliiten in seinen hundert 
Handen halt, zog aus auf seinem Wagen, den Ohren ein Wirrsal 
(von Tonen) darbietend (Icb lese kritakarnakulakulah statt 
kritakarnakulakulah ). 

Als der Gott, dessen Bannertier der Stier ist (d. k. (iiva), in 
solcher Begleitung mit den auf ihre Wagen Gestiegenen unver- 
wirrter Seele sieh auf die Menschenwelt niedersenkte, da sah 
der Gotterfurst das alles aufs Tiipfelchen so, wie es von Na- 
rada gemeldet worden war 3 ), sah die Welt von Wonnen iiber- 
flutet. Wahrend nun der Sehutzgott des Viehs (Pacupati) zu- 
sammen mit den Gottern verwundert hinschaut, beginnen sogar 
seine Scharen (1. ganaih statt ganah ) Ungebiihrliches; einige 
singen sehnsuchtsvoll, andere walzen sieh vor erregter Lust, 
wieder andere machen vor Freude Musik, einige lachen un- 
biindig. Auf die eine Weise machen die Ganas Musik, auf eine 
andere singen andere von ihnen, und wieder andere tanzen 


>) Das Gefolge kennzeichnet den Sonnengott als Fruchtbarkeits- nnd 
Regengenius. 

2 ) Auch der Lowe, auf dem sie reitet oder mit dem sie fahrt, macht sie 
zur Yerwandten der Kybele und der Ishtar (die in der babylonischen Kunst 
oft auf einem Lowen stehend dargestellt wird), sowie andrer semitischer 
Fruchtbarkeitsgottinnen. Vgl. Frazer 3 V, 137 f.; 127; 162; 164. 

3 ) Sarvam tad aksharam, vielleicht akshatam (unversehrt, vollf.tandig) 
zu lesen. Der darauf folgende Halbgloka muB als Deuterologie getilgt 
werden. 
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nach wieder anderer Weise. Wunderlich ist des Wundermonats 
Walten (citram Caitrasya ceshtitam). Sogar die Gotter begannen 
vergniigungslustig mit Ausgelassenheiten J ), indem die Sterne 
ihrer lotosblattdunklen Augen zu den (auBeren) Winkeln hin 
spielten. Als der Heiligbehre mit dem Stierbanner die Seelen- 
erschiitterung der Gotter bemerkte, sann er: „Ein sehr wich- 
tiges Zusammentreffen von Obliegenheiten hat sich eingestellt. 
Die Leute, die sich infolge ihrer tlbereselhaftigkeit nicht nach 
der Art des eingetretenen libels um dessen Aufhebung be- 
miihen, die iiberwaltigt das Ungliick 2 ). Wahrend der Friihling, 
der Bliitenhort, wegen seiner liebevollen Ergebenheit gegen den 
Herrn (Svamin) beriicksichtigt werden muB, miissen (auch) die 
von wahnsinniger Tollheit iiberschaumenden Leute bewahrt 
werden 3 ). Zwei Obliegenheiten muB ich erfiillen.“ Nacbdem 
Qamkara so iiberlegt hatte, lieB er den Friihling herbeifiihren 
und sprach zu dem Herbeigefiibrten 4 ) : „Einen Monat lang 
sollst du bier auf Erden weilen. Die helle Monatshalfte, die 
alien Wesen Freude bereitet, ist dein Genosse (oder: Staats- 
kanzler, sahaya). Es wird (da) iibergroBe Wonne vorhanden 
sein, vornehmlicb fur die Himmelsbewohner. Jeder (unter den 
Gottern) wird genau in dem Zustand, wie er (jetzt) auf seinem 
Wagen gekommen ist, um zu sehen, Jahr um Jahr herbeikommen 
(auf die Erde zu dem im folgenden beschriebenen Friihlings- 
fest). Die Sterblichen, die die groBe Festumfahrt auf dem Wa- 
gen (rathayatra) feiern werden, die werden GenieBer gottlicher 
Geniisse und frei von Krankheit sein.“ Als der Heilighehre so 
zum Friihling gesprochen hatte, begab er sich nun darauf, ge- 
priesen von den Gottern, an seinen Ort. 

Yudhishthira sprach: „Der Wagen, wie soil der gemacht wer- 
den, und wie soil der Festumzug (oder einfach: das Fest, 
yatra ) sein? Wie soil man den Gott 5 ) auf den Wagen tun? 
Sage das, o Weltengebieter.“ Krishna sprach: „Auf den Hof 

- 1 ) Ich lese alasaig statt des unmoglichen aldpaig, obschon das Wort 
(r= vilasa) in den Lex. fehlt. 

2 ) Statt des unmoglichen Textes setze ich: Anartham utthitam yadvad, 
tadvighataya ye janah I na yantate ’ timurkhatvad, apado ’bhibhavanti tan. 

3 ) Ich lese: mdnyah pushpdkaro yadd (noch besser wohl yathd). Der 
Svamin muB hier wohl Kama sein. Das Wort wird ja einer ganzen Reihe von 
groBen Gottern zugewendet. 

4 ) L. samdnltam st. samanlto (oder tam anitam statt tam dnito in der 
1. Ausgabe. 

5 ) Nach dem Text: „die Gotter 44 . Aber statt devan muB man sicherlich 
devam .,den Gott 44 setzen. 
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des Tempels soil man einen sehbn bunt gemachten Wagen hin- 
stellen, mit buntem Korper, aus bestem Holz gebaut, mit sehr 
festen Achsen, festen Zugstrangen, mit guten Radern und guter 
Deichsel. Oder auch einen aus Rohr gefertigten, iiberdeckt mit 
Zeug, wie es fur Frauenschleier dient 1 2 ), die Teile bunt von 
hundert Sternen, geschmiickt mit Blumenkranzen, bespannt mit 
einem weiBen Zugtierpaar (sitagoyuga), mit der Fahne des 
Liebesgottes versehen (Pancabanapatakinam), reich ausge- 
stattet mit der Herrlichkeit des Sonnenschirms und des Yak- 
wedels. Darauf soli man ein Opfer an alle Gbtter darbringen 
nach dem Ritus des Opfers an die Planeten, mit Mantras von 
vier Versvierteln, o Brahmane J ), mit solchen, die Unheil be- 
schwichtigen, und solchen, die Gedeihen erzeugen. Ein Mantra- 
kenner tue den Gott auf den durch Duftsachen und Raucher- 
werk wolilrieehend gemachten Wagen 3 ) mit dem Grundmantra 
(mulamantrena), sowie mit vedaverkiindeten und Purana- 
spriichen ( vedoktair atha pauranair). Auf dem Wagen stehend 
lenkt ein guter Wagenlenker die Rosse vorwarts, wohin nur 
immer er es wiinscht. Bewundemd preist sein Herz die Herr- 
lichkeit der (jedenfalls kostbaren und bunt verzierten) Ziigel: 
hinten lenken die Leitseiie. IJnter den lauten Tonen der Blas- 
muscheln und der Pauken und unter dem Getdse der groBen 
Tromtneln. mit entziindeten Fackeln und unter taktmaBigem 
Geschrei ( talakolahalena ), begleitet von Schaustellungen (prek- 
shanlya), soli man den auch bei Anbruch der Nacht nicht zum 
Stillstand gebrachten Wagen mit groBer Festfiille ringsumher 
schweifen lassen. Betel soil man in den Wagen geben und Zehn- 
tausende von Bliitenkranzen. Man lasse den Wagen dahinfahren. 
unverwehrt fur die Zuschauer. Vor -wessen Haus der Wagen 
anlangt, getrieben vom Wagenlenker, von dem muB er geehrt 
werden mit Blumen. Raucherwerk. unenthiilsten Reiskornern 
usw. Sogar ein anderer (d. h. ein armes Menschenkind) muB 


1 ) Netrapatapatavritam. Xetrapata (ofters - patta gesclirieben, wie hier) 
bedeutet wohl nie ..Augenbinde“ (Schmidt in seinem 'Worterb.). Es ist in 
den Puranas recht hiiufig. Siehe z. B. Matsyap. 57, 20; 63, 24: 64, 21; 70, 50; 
95, 28; Bhavishyott. 27. 20; 35, 15; 37, 51 (hier. die Briiste zu bedecken)* 
41, 3: 111, 50 (= MP 70, 50); 133. 46; 134. 42. vgl. 147. 61; 64 usw. 

2 ) Krishna spricht ja zu einem Konig! Wie ofters in den Puranas ist aus 
der bearbeiteten Vorlage eine verraterische Anrede mit hineingeschliipft. 

3 ) Ini Hinblick auf Bhavishoytt. 133. 50—51 ist vielleicht gandhadhi i- 
padhivasitam (statt -fe) zu leseu ..den Gott, den mit Duftsachen und Rau- 
cherwerk wohlriechend gemachten. auf den Wagen**. 
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geehrt werden, wenn er zum Hause von Hausvatem kommt 
(besser prapto statt prapte). Wie viel mehr der Erhalter der 
Welten, der groBe Herr aller Leute! Sollte irgendeinmal eine 
Achse brechen oder auch die Bannerstange brechen, oder sollte 
das Joch in der Mitte brechen, oder eine Bindung (nahana) 
zerreiBen, dann soli der verstandige (Fiirst) die Brahmanen 
ehren (d. h. natiirlich: tiichtig beschenken) und von ihnen ein 
Feueropfer darbringen lassen mit Sesamkornern, Schmelzbutter, 
siiBer Milch, wodurch (das so erzeugte Unheil abgewendet wird 
und) Gluck zustande kommt 1 ) Und wenn man unter Schau- 
stellungen wahrend des Umherfiihrens den besten der Wagen 
hat umherschweifen machen, soil man ihn in der Stadt drinnen 
hinstellen und dort ein groBes Fest ausrichten mit sich wiegen- 
den Wirbeln der Girandolen und mit Pauken"). 

Von anderen (Girandolen) wird der Flug weiblicher Vidya- 


*) Nach Stellen wie Bhavishyott. 139, 37 c — 36; Brihats. 43, 61 ff.; Vish- 
nudh. II, 158; III, 117 (Prosa), Satz 17 ff. usw. zu urteilen, verkiirzt nnser 
Purana seine Vorlage stark. Die ietztgenannte Stelle gibt eine vorziigHche 
Beschreibung eines Prozessionsfestes zu Ehren einer Gottheit. 

2 ) Damarakais. Damara wird hier = damaru sein. Mehrfach interessant 
ist cakradola, offenbar eine Sanskritisiernng des italien. girandola. Also: 
cakra = giro (beide = Rad, Kreis) + dola. Dem ital. -andola entspricht 
iibrigens im Laut nacb naher Skt. andolana. Cakradola steht ebenfalls in 
Bhavishyott. 139, 25 beira Indrabaumfest, daneben karketa = rochetta Ra- 
kete. Die anderthalb QLoka, in denen es dort erscheint, fehlen in India Of- 
fice MS. 2562 = Eggeling 3450, wie mir Herr Dr. Randle mitteilt. Das Bha- 
vishyott. ist ja, wie schon erwahnt, keinesfalls alt, aber alter, ja gewiB viel 
alter als Hemadri (1200 n. Chr.) und als gar manche Teile des Bhavishyapur. 
selber, vielleicht mindestens in seiner Vorlage alter als sogar das erste Bnch, 
das ebenfalls als kanonisches Merk von Hemadri ausgeschrieben wurde. 
Diese Vorlage war wenigstens bei mehreren Kapiteln unseres Festkalenders 
offenbar dichterisch hervorragend. DaB aus dem Italienischen zurechtge- 
machte cakradola zeigt iibrigens mit Bestimmtbeit nur dies, daB die Verse, 
in denen es (und karketa) vorkommt. jung sind. Auch die Stelle aus dem 
jetzt behandelten Kapitel (134, 55 ff. im Druck) ist von der India Office 
verglichen worden, das MS., etwa aus dem Jahre 1800, hier aber sehr ver- 
derbt und gerade an diesem Ort auch liickenhaft. Es enthiilt jedoch immer- 
hin ganz deutlich das Wort cakradola, sowie spater (im Druck £1. 66) den 
gleichen Fehler sarvabhage statt purvabhage. Bemerkenswerterweise wird 
nun weder Bhavishyott. 134 noch 139 von Hemadri reproduziert. Aber der 
SchluB, also habe er sie nicht gekannt, ware iibereilt, denn er zitiert aus- 
driicklich aus dem Bhavishyott. 139, 31 (in III 2, p. 912). Die Wagenfahrt 
des Sonnengottes stellt er ja aus der reineren Quelle Bhavishyapur. I, 55 
bis 58, das Indrabaumfest aus Devipur., Vishnudh. II. 155 — 157 und Bri- 
hatsamh. dar (in II 2. S. 424 — 440 und 401 — 419). 
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dhara vor Augen gestellt 1 ). Wer so, o Prithasohn, das Gliick 
erzeugende Wagenfest veranstaltet, und so den Sonnengott 
verehrt, dem Fasten huldigend, der Mann wird, frei von alien 
Krankheiten, hundert Jahre leben. Wer einen vorziiglichsten 
Wagen von Gold oder von Silber machen laBt, oder wer einen 
mit Farben bunt bemalten himmlischen, schon leuchtenden aus 
Holz, den er mit eigener Hand gemacht hat, dem Sonnengott 
iiberantwortet, der genieBt lange fort in der Menschenwelt 
Gliick und Freude. 

Wenn man in der eben angegebenen Weise den Sonnengott 
auf seinen Wagen hat umherschweifen lassen, dann soil man 
ihn im ostlichen Teil (der Stadt, 1. piirvabhage st. sarvabhage) 
unter Gesang und Musik hinstellen. In die siidliche Himmels- 
gegend aber fiihre man ihn am zweiten Tage. Auch dort soil 
man ein nachtliches Fest ( jagara ) mit Gesang, Musik und gliick- 
bringenden Dingen feiem. Im Westen stelle man am dritten 
Tag den besten der Wagen hin. Unter der in Schaustellungen 
(theatralischen Auffiihrungen usw., prekshaniya) bestehenden 
Volksunterhaltung soli man diese Nacht zubringen. Hinstellen 
in der nordlichen Himmelsgegend aber soli man den Wagen 
am vierten Tag. 1st der fiinfte Tag gekommen, dann soli man 
den mitten in der Stadt aufgestellten Sonnengott nach Vor- 
schrift verehren und dann am secbsten Tag ihn in seinen Tem- 
pel (zuriick)bringen. Bei Gelegenheit des Wagenfestes (d. h. 
mit der eben gegebenen Darstellung, rathayatraprasangena) ist 
auch die Rathasaptami beschrieben 2 ).“ 

1 ) Man vergleiche in Norks Festkalender die Beschreibung des Feuer- 
werks in Italien am Ostersonntagabend bei der Engelsbriicke, Ton dem es 
unter anderem heiBt: „Man kann kein Schauspiel sehen, das mit der Giran- 
dola, bei welcher 4500 Raketen zugleich in die Luft fliegen, den Vergleich 
aushalt“ (S. 914). Oder am Tag der hi. Lucia (13. Dez., S. 730). Oder am 
Fest St. Petri nnd Pauli (29. Juni), von dem ein Englander unter anderem 
schreibt: „Rote Feuerstrahlen schienen ihren Lauf nach dem Himmel zn 
richten. Hunderte von Feuerradern walzten sich mit solcher Schnelligkeit 
durch die Luft, als wiirden sie von Damonen in Bewegung gesetzt. Fenrige 
Kaskaden nahmen ihren Weg in die Wolken. Das ganze Himmelsgewolbe 
schien ein einziges festes Lichtmeer, das unzahlige Sonnen und Sterne erst 
von der Erde zu empfangen im Begriff war“ (S. 444). 

2 ) Damit ist gewiB das Wagenfest gemeint, das in Bhavishyap. I, 55—58 

eingehend geschildert wird (= Henmdri, Caturv. II 2, S. 424 440). Am 

7. der lichten Halfte des Magha (Jan.-Februar, also in der Zeit des wieder 
erstarkenden Lichts) wird da der Sonnengott in seinen Wagen getan (55, 
43) und herumgefahren. Ebenso am selben Tag in Col. Tod, Rajasthan I, 
563. Diese Kapitel beriihren sich natiirlich da und dort mit dem vorliegen- 
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Cloka 65 — 67 zahlt auf, welche Gottheit je an einer der 14 
lichten tithi (d. h. der betreffenden Tage eines Mondmonats) 
— die ersten zwei sind hier iibergangen, wohl aus dem Text 
verloren — verehrt werden sollen 1 ). Aber „Beim Schaukelfest 
(andolake), beim Artemisiafest (damanake) und bei den 
Wagenumziigen (der Friihlingssonne) soil das Fest (yatra) 
sogar mit Uberschreitung der tithis, d. h. der Tatsache, daB 
ein bestimmter, in das Fest fallender Mondmonattag eigentlich 
einer anderen Gottheit geweiht ist) gefeiert werden. Und dieses 
Friihlingsfest (yatra vasantaki, d. h. das Wagenfest der Friih- 
lingssonne), ist vorziiglich geeignet, die Gesundheit der Seele 
(cittasvasthya) herzustellen.“ 

Dies immerhin ernste und wiirdige Wagenfest der Sonne 
dient also hier dazu, daB die vom Friihlingsrausch und Friih- 
lingsfeiern allzu iippig erregten und zu Ausschweifungen ver- 
lockten, ja, verpflichteten Menschen wieder ein biBchen ins 
seelische und korperliche Gleichgewicbt kommen. Soil doch 
beim Sonnenfest sogar gefastet werden. Es scheint eine ver- 
haltnismaBige Stille in dem Leidenscbaftssturm, der vor ihm 
und nach ihm tobt, darzustellen. Zu diesem Zweck hat es Qiva, 
als er die Lenzesausgelassenheiten gesehen batte, eingesetzt. 
Immerhin ist es ein Freudenfest, und daB auch dieses unter 
Kamas EinfluB steht, leuchtet schon daraus hervor, daB das 

den, bringen aber auch viel Verschiedenes. Da das ganze erste Buch yon 
dem aus Persien kommenden Sonnenkult beherrscbt wird, ist die dortige 
Darstellung z. T. sektiererisch. Nach 55, 58 f. ist es den anderen Gottern: 
Brahma, Vishnu, £iva ns w. nicht erwiinscbt, daB ihre Bilder umhergefahren 
oder -getragen werden; nur bei dem des Sonnengottes soil es geschehen. 
Da bricht vielleicht eine richtige Anschauung hervor; der Sonnengott ware 
der eigentliche Wagengott. Doch siehe den Anhang zu „Indra“, und 
gleich in Bhavishyott. 138, 99 ff. wird die Durga die Vegetations* und 
Fruchtbarkeitsgottin, auf einem Wagen oder in einer Sanfte hochfeierlich 
durch Land und Stadt gefiihrt. — Wegen der Rathasaptami vgl. Underhill, 
S. 41. 

a ) Solche Verzeichnisse finden wir ofters in den Purana. Mit ein paar 
Varianten wortlich gleich Kalikapur. 61, 35 — 42 ist Heat. II 2, p. 442 (aus 
dem Vishnurahasya, wieder zitiert in III 2, p. 889 f.), ebenso, aber ver- 
kurzt, zum guten Teil wortlich gleich Heat. Ill 2, p. 888 unten f. (aus der 
Tattvasagarasamhita), im Inhalt vollig gleich, im Ansdruck ziemlich anders 
Padmap., Uttarakh. 88, 15 c — 19. GroBere oder geringere Verschiedenheiten 
davon und unter sich weisen auf: Heat. Ill 2, p. 865 (aus Bhavishvap.) ; 
II 2, p. 453 und III 2, p. 890 f. (aus Devipur.); Garadapur. 116, 2 ff.; 137, 
16 e — 19; Vishnudh. Ill, 102, 10 ff. Unsere Stelle stimmt mit keiner ganz 
iiberein. Uberall erscheint: Am 6. Skanda, am 7. Sonnengott. am 12. Vishnu, 
am 13. Kama. 
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Banner auf dem Sonnenwagen das des Liebesgottes ist. Kurz, 
es ist das Fest der Leben und Fruchtbarkeit wirkenden Friih- 
lingssonne 1 ). 


Das Fest der Bhutamatar 
oder Udakasevika im Blavishyottarapurana. 

Das eigentliche, das groBe Fest des Kama, aber gelangt im 
folgenden Kapitel (135) zur Behandlung. Angegliedert finden 
wir in 136 das Fest einer zum Teil noch immer in urtiimliches 
Grausen gehiillten Genie, der Bhutamatar, das erst etwa zwei 
Monate spater imd erst im verzehrenden Sommer erscheint. 
So weht denn auch ein wilder Gluthauch der Hirnverbrannt- 
heit, wie wir es nennen wiirden, durch manche seiner Er- 
seheinungen. Reproduziert wird dies Kapitel von Hemadri, 
Caturv. II 2, S. 365 ff. 

Yudhishthira sprach: „Bhutamatar (ist es)!“ Mit diesem Ruf 
lauft alluberall freudenerregt in Dorf um Dorf und in Stadt 
urn Stadt das Yolk umher, singend, tanzend, lachend. Wie Ver- 
riicktgewordne schwatzt es, f'allt auf den Erdboden wie be- 
trunken, wie Ergrimmte lauft es aus der Stadt, wie betrunken 
wird es im Freien umhergerissen. In Gesichts- und Gliederver- 
zerrungen verfiillt das Volk wie Fallsiichtige, wie Totengespen- 
ster (bhuta) taucht es in Asche, Urin, in Schlammpfiitzen hin- 
ein. Ist das ein vom Castra (Kanon) gelehrter Brauch (marga) 
oder nur ein weltlicher (laukika)? Meine Seele ist da verwirrt, 
o Krishna. Du aber vermagst es, hier zu reden. Krishna sprach: 
„Hore, o Prithasohn, ich will dir darlegen, was auch immer 
dir am Herzen liegt. Es ist ein rechtglaubiger ( astika), glaubens- 
voller (Brauch) 2 ). Das ist meine Meinung. Zusammen mit 
Parvati weilte Civa auf dem Mandara, dem Berg voll schoner 
Grotten, sich vergniigend, freudeerfiillt, unter gottlichen Spie- 
leri. Als der Meister der Welten ( jagadguru ) Hara die wollust- 
voll erregte Gauri in hoch aufgerichtetem Hamsagang mit einem 
Briistepaar, das da schimmerte wie liebliche Kriige 3 ), und mit 

1 ) Und auch hier keine Spur von Krishna, der heutzutage der Wagen- 
festgott ist (s. z, B. Underhill. S. 81 f.). 

2 ) So nach dem Text. Man muB aber wohl bhauaslti statt bhavatlti lesen: 
..(Denn) du hist glaubig und voll frommen Vertrauens." 

3 ) Der Vergleich der Briiste mit Kriigen ist so haufig in der altindischen 
Literatur, daB vielleiclit eiue Entsprechung aus der deutschen des Mittel- 
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klingendem Prachtgiirtel daherkommen sah, entbrannte er, ob- 
schon er den Gott des Geschlechtsverlangens verbrannt hatte. 
in Geschlechtsverlangen, und £iva liebte mit ihr, die zu ihm 
hinausgelaufen war, auf kostlichem Lager. Und als ihnen in der 
Wollustumarmung ein Gdtterjabrhundert verfiossen war, da 
stand die Gottin wegen der (Harn)verhaltung auf und ging 
hinaus 1 ). Aus der Harnentleerung, die ihr den Bauch zerriB. 
kam ein Weib hervor, schwarz, mit hervorstarrenden Zahnen 
im Mund, mit rotbraunen Augen und aufgelostem Haar 2 ), ge- 


alters einen gewissenWert besitzt; Der mantel stuont der frouwen / ze lobe- 
liehem wunter / und waz der rock darunter I getwenget an ir lindez fel / so 
daz ir briiste sinewel / alsam zwei kriiegelin gedrat / enbor die keiserliche 
wat / geliipfet beten iiber sich. Konrad von Wurzburg, Trojan. Krieg 

20 210 ff. 

x ) So nach dem Text des Hemadri, der manchmal bessere Lesarten dar- 
bietet. 

2 ) Aufgeloste Haare sind unheilvoll, wirken magisch Verderben. Vish- 
nudh. Ill, 233, 248; 301, 9; Gaut. 20, 5. Andererseits wirken sie aber apotro- 
paisch. So z. B. bei Todesfallen, aucb in Indien. Siehe z. B. Caland, Altind. 
Toten- und Bestattungsgebrauche, S. 12 unten; 21; 23; 24; 138 f. (bei der 
dhuvana-Zeremonie); Apast.-^rautas. XIV, 22, 1 — 2; XXX, 1. 12; 1, 31 f.: 
36 f. Dazu Sartori I, 148, Anm. 24. Unser Hutabnehmen vor einem Leichen- 
zug wird am Anfang Abwebr sein. Der von einem Toten- und Planetengeist 
Besessene sckiittelt wild die Haare. Agnipur. 300, 6. In des W e i b e s Haaren 
liegt ein schon an sicb machtiger, meist unseliger Zauber, wie man bereits 
aus Goethes Worten von der Lilith in Faust, 1. TeiL V. 4118—23 weiB. 
Sind Frauenhaare vollends lose und werden gesehiittelt, dann steigert sich 
ibre Zauberwirkung. Vgl. Stoll, Geschlechtsleben, 168 f. Mit lose hangenden 
Haaren saen die Frauen der Menangkabau auf Sumatra die fur die ganze 
Pflanzung allwichtige „Reismutter‘ 4 : die Mitte des Beets (Frazer in One 
416; 531; vgl. 28). In Bosnien und in der Herezegowina wiihlt eine unfrucht- 
bare Frau naehts ein Kindergrab auf, lost fiber der Leiche ihr Haar, schiebt 
sie im Grabe weiter und schiittet dies bis Tagesanbruch wieder zu (Schweiz. 
Arch. f. Volksk. X, 34). Bei Plinius gehen nackte menstruierende Frauen 
mit aufgelostem Haar ums Feld, Wiirmer und Kafer zu vertreiben (Knuchel 
1. c. 77). Vgl. aueh Frazer 3 III, 310 f.; 410. Aufgeloste Haare und Xacktheit 
bedarfs aueh bei der einem Pi§acageist dargebrachten Reisspende, damit er 
einen heile (Kathasarits. 28, 162 ff., in der conte drolatique von dem hei- 
lungswiitigen Pigaca und der „Wunde 4t der Brahmanentochter). EntbloBtes 
Haar des Weibes wird Damonensitz (A. Jeremias, Babylonisches im Neuen 
Testam. 114 f. Daher 1. Kor. 11, 5 — 7 und 10). Im Haar ist dem Primitiven 
ofters die Seele, daher aueh das Skalpieren bei den Indianern. Vgl. Frazer 3 
III, 263; Hastings VII, 233 b: bei den Toradja in Zentral-Celebes laBt man 
beim Haarschneiden des Kindes eine Stelle stehen, damit sich die Seele 
dahin fliichten konne). Vgl. Hastings VI, 472 b; VII. 233 b. Ist dies der 
Ursprung der aueh anderwarts gesebonten Kopfhaarstellen? Hemadri hat 
raktamurdhajd (statt mukta •) „rothaarig' , \ Aueh das ist hexenhaft. 
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schmiickt mit einem Halsband aus Totenschadeln, die Waden 
mit schwellenden Ballen hinaufgeballt 1 ), eine wie das Bein 
einer Bettstelle geformte Keule und ein Skelett tragend, die 
Finger in magischer Weise ineinander geschlungen, eine (zweite) 
£iva (d. h. Durga) 2 ) mit einem Tigerfell als Gewand angetan, 
den Giirtel voll klingender Schellen, mit einer tamtam ma- 
chenden Trommel, die Luft mit Schlangenzischen erfiillend 
(phutkarapuritambara) 3 ). An ibrer Seite gingen andere jiingere 
Schwestern im Rhythmus von Gesang und Instrumentalmusik 
dahin, und diese Frauen tanzten nach ungestiimem Takt und 
lack ten, Totenschadel und Bettbeinkeulen tragend, gehiillt in 
Elefantenfell. 

In der gleichen Weise wurde aus Qankaras (Qivas) Leib ein 
Mann mit dessen Aussehen und Schmuck geboren, begleitet 
von vielen iiberaus furchterregenden Gespenstem (bhuta), die 
Gesichter wie Lowen und Tiger hatten und mit ihren Zahnen 
die Luft zerrissen. In einem einzigen Augenblick vereinigten 
sich die zwei, das aus Durgas und das aus Qivas Leib hervorge- 
kommene Wesen, zu einem einzigen. Als der Gott das sah, 
sprach er freudeerregter Seele zu der sehr verwunderten Got- 
tin: „Schone, schau, schau diese zwei aus meinem und aus dei- 
nem Leib Entstandenen, die scheuBliche und wundersame 
Schmucksachen und Waffen tragen! Wie zwei Zwillingsgeschwi- 
ster ( bhratribhandau ) erscheinen sie mir. Wegen der Ahnlich- 
keit kann man nur einen geringen Unterschied zwischen Mann 
und Frau aufzeigen 4 ). Zwillingsschwester (Bhratribhanda ) , 
Wesenmutter (oder: Totenseelenmutter, Gespenstermutter, 
Bhutamatar) und Wasserbewohnerin ( Udakasevika ), diese drei 
Namen gab Hara den zweien und verlieh ihnen dann die Gna- 


') Baddhapinddordhvapindika. Solche Waden haben Rakshasa und andere 
nnheimliche Wesen, auch unheilbringende irdische Frauen. Vgl. Brihats. 70, 
17; Garudap. 65, 113; Bhavishyott. 117, 21; Vishnudh. II, 9, 6; MBh I 155 
33; VII, 175, 17. 

2) Oder zusammen gelesen: „eine Unholde“ (a$ivd)? Mudrankitakara 
wird kaum heiBen: ,,die Hande mit Ringen bedeckt. 41 

3 ) Wohl weniger wahrscbeinlich: „das Kleid von Schlangenzischen er- 
fullt, 44 d. h. vom Windhauch der zischenden Schlangen, die sie rings an sich 
trug, aufgehlaht. Im Sinn freilich ware das vorziiglich. Die Schlange stoBt 
durch ihre Haube Wind aus in Gaudav. 637, sie zischt so in Nigananda 

*) Nach Hemadris Text: „Wegen ihrer Ahnlichkeit erscheint kein Unter- 
schied zwischen diesen beiden. 4 ’ 
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dengabe: „Wenn sie, die iinter einem alten Baume wohnt *). 
zur Speisung und Ehrenerweisung genaht ist, werden sie ihr in 
liebevoller Hingebung ( bhaktya ) mit wassergefiillten Kriigen 
Dienst erweisen, indem sie sie (wohl: den mit ihr gleichbedeu- 
tenden Baum) mit Sandel salben und sie mit Blumen und Rau- 
cherwerk verehren 2 ). Und speisen soli man sie mit Reisbrei 
( kshipraya , vgl. kshipraghati) , mit Mus, das gemischt ist aus 
Sesamkornern und Reis, mit Kuchen und Milchreis. Wer also 
tut, o Gottin, von liebevoll ergebener Seele beseelt, der erlangt 
Mehrung an Sohnen und Vieh und Gesundheit des Leibes. 
Nicbt werden in seinem Hause Hexen (gakini), nocb Pigaca, 
nock Rakshasa Not bereiten, die Kinder werden wachsen und 
sich mehren ohne Krankheit.“ 

Yudhishthira sprach: „Wann soil von gliickbegehrenden 
Mannern, o Mannertiger, die Yerehrung ( puja ) der Bhutamatar 
veranstaltet werden? Das mogest du mir sagen.“ Krishna 
sprach: „Alliiberall ist diese Hochheilige ( bhagavati , haufig 
von der Durga gebraucht) Wirkerin des Heilsamen fiir die Kin- 
der. Unter verschiedenen Namen und Riten wird sie verehrt. 
Vom ersten Tag des zunehmenden Mondes im Jyaishtha (Mai- 
Juni) an bis zum fiinfzehnten, so lange ist die Verehrung zu 
veranstalten mit Pantomimen 3 ) und Schaustellungen ( prek- 
shaniyaka). Vor Augen gebracht wird (in diesen theatralischen 
Vorfiihrungen) : Die Anzeigung der Frucht schlechter Taten 
und die mimische Darstellung der Pandava (wohl besser: die 
Verspottung, vidambana; dann wie bei Hemadri: der Ketzer), 
und zwar vor Augen gebracht von Personen, die aufs Komische 
ausgehen und wunderbare Gliederbewegungen meistern. — 
(Sieh), nachdem (der Mbrder) einen zum Vertrauen verlockt 

*) Jarattarutale sthitam. Ebenso Hemadri (gedruckt jagattaru-). „Baum“ 
ist ganz in Ordnung; er kehrt ais ihr Wohnsitz am SchluS wieder. Jarat 
„alt“, aber verwundert etwas. Jara bedeutet nach den Lex. wilder Dattel- 
baum. Andere Bezeichnnngen lauten kshlrika und kshlrakharjura. Es ware 
also ein Milchbaum und als solcber sehr geeignet fiir Totenseelen und 
Fruchtbarkeitsgeister. Das Metrum verbietet aber jarataru. Ist jarat = jara? 
Vielleicht aber alter = hohler Baum. Wie wir nocb hbren werden, soil laut 
des Vigvakarmacastra (zit. in Heat. II 1, S. 82) die Bhatamatar unter einem 
aqvattha dargestellt werden. 

2 ) Ich lese: Bhuktyarhopagatam statt bhuktvarhopagatam und te statt 
ye. Es ist aber allem Anschein nach etwas rerloren. 

3 ) Prerana Bewegung scheint hier etwa diesen Sinn zu haben. Pantomi- 
miker ziehen noch heute durch die indischen Dorfer und sollen sehr ge- 
schickt sein. Devendra N. Das. Sketches of Hindoo Life 257 ff. 
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hatte, totete er ihn bei Anbruch der Nacht auf dem Wege! Und 
(dann) die Pfahlung. Denn den (sich verborgen diinkenden Ver- 
brecher), der keinen sieht, den sieht man. — Habt ihr Herr- 
schaften den freudig Erregten gesehen, der das andere Ufer 
(d. h. das Jenseits) bedachte: daB (namlich) Vibhu sein vorziig- 
liches Zuekergeback mit eigenen Handen zerschnitt und aus- 
teilte? — Der Kranz des jungen Weibes aus verwelktem, diin- 
nem Baumblatt wurde mit Freude entgegengenommen 1 )- — 
Man sieht den Hodenfresser auf einem Esel reiten, indem er 
Freude bereitet (?). — He, ihr Leute, seht ihr nicht den abgefeim- 
ten Schadiger (oder: Verrater) seines Herrn, wie er von Sagen 
zerschnitten wird und Mengen Blut ihm herausspringen? — 
Jener Rauber, der im hochsten Grad alien Aufregung ver- 
ursachte, ward gepackt und wird jetzt von Polizeidienem da- 
hingefiihrt, indem er von den Schlagen ihrer Stocke getroffen 
wird 2 ). — - Yon Zuschauern umringt heult dieser herausge- 


') Ich weiB weder etwas von diesem Freigebigen, der sein Zuckerwerk 
(modaka), obschon er gewiB selber sehr hungrig war, an Arme oder einen 
Armen austeilte, noch auch von dem Madchen oder jungen Weib (bald), 
das nur einen Kranz von abgefallenen Baumblattern darzubringen ver- 
mochte, jedenfalls der Gottheit. DaB aber die Gottheit auch die aller- 
geringste Gabe, die in Glauben und Liebe ihr gespendet wird, hoch an- 
schlagt, wird im altindischen Schrifttum oft ausgesprochen. Ich seize anu- 
modita statt anumoditdh. Hemadri nun liest: Drishto bhavadbhih samhrish- 
tah paraddrdvamargakah; I chittvasya hastau kshipto ’ yam vibhuna push- 
karodake /. D. h. „Ihr Herrschaften, habt ihn gesehen, der in tausend 
Freuden die Gattinnen anderer befleckte, weg schnitt ihm der Gewalthaber 
die beiden Hande und warf ihn in das Wasser des Teichs!“ Sehr wahr- 
scheinlich ist dies der richtige Text. Der des Druckes lautet: Drishto bha- 
tadbhih samhrishtah paraparavamargakah I Chittvd svahastair (sic!) yad 
datto vibhuna mukhyamodakah. Dann folgt bei Hemadri: Qirriah surydta- 
patrena vdlatalanumoditah / guklasimhasanarudhah sukritl yaty asau suk- 
ham. Ich lese girnasuryatapatrena, obgleich mir girna verdachtig vorkommt, 
und vdlatalanumoditah: „Mit einem sonnebrechenden Sonnenschirm erfreut 
durch einen Schwanzhaarfacher (oder: durch Schwanzhaarfacher, d. h. Yak- 
wedel), auf Ieucbtendem Throne sitzend, zieht dieser Menseh der guten Tat 
bebaglich zur Seligkeit.“ Wahrscheinlich ist dies mindestens der bessere 
Text. Im Druek des Bhav. haben wir statt dessen: Qirnasukshmena pattrena 
bdldmdldnumoditah (1. -td) I. Mushkabhug rasabhdrudho mukham kritvd ca 
pagcime. Ich seize zweifelnd: -arudhah sukham kritvd ca pagyate Die hier 
auf der Biihne vorgefUhrte Gestalt ware recht passend, ein Geschlechts- 
oder Zeugungsdiimon, verwandt mit ^iva, der ja auch ..Hodenzerstorer' 1 
heiBt (MBh. XII 284, 160), und mil den hodenfressenifj 

damonen m Ath.Aeda \III, 6, 25. Der Esel ist auch in Indien Bild der 
orunst. 

2 ) Mit Hemadri ist zu lesen: Corah kildsau. 
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putzte Dieb (oder: Rauber, stena). Aber mit Zwang wird dieser 
Dummkopf, dessen Augen voll Grausamkeit sind, dahinge- 
fiihrt 1 ). Seht ihr nicht den Brahmanen mit weiBem Haar, wei- 
Bem Schnurrbart und weiBem Gewand, wie er von Huren- 
schranzen und Lohndimen mit Schlagen der flachen Hand 
(also wobl Backenstreichen) verhauen wird 2 ) ? — Das ehebre- 
eherische Weibsbild ( randa ) soil aus dem Hause gejagt werden, 
nachdem man es, wie es sich gebiihrt, zur Abschneidung (der 
Nase, vielleicht auch der Ohren) gefiibrt hat. Weshalb gibt der 
Verblendete ihr Unterhalt und Nahrung 3 ) ? — - Seht diese 
Schauerlichen, in ihrem schreckenerregenden Aufputz mit 
ihren aus Schlangen bestehenden Opferschniiren, wie sie mit 
ihren Lichtem in der Finsternis im Tandavatanzschritt dahin- 
rasen! — Der UberdruB an der Welt (nirveda), der ja durch 
(Enttauschung mit) Feld, Weib oder Geld verursacht wird, 
wird in seinem Herzen kein biBchen bleiben, da er, obgleich er 
noch ein Kind ist, schon dies groBe Geliibde (des Asketentums) 
auf sich genommen hat 4 ). — Seht ihr nicht den Qabara mit 


1 ) Wie man die zur Richtstatte Gefiihrten mit roten Kranzen, roten 
Backsteinpulver, Gehangen aus Scherben usw. schmfickte, kann man nach- 
lesen am Anfang des 10. Akt6 der Mricchakatika, in meinem Da?aknmara- 
caritam, S. 24; 37 und in meinem Kautilya 346, 18—347, 7; 346, 45 ff.; Zu- 
satz 347, 1 — 4. Statt rataty esha vimanditah hat Hemadri: ratadbhir Yama- 
dindimaih „mit rasselnden Todestrommeln“. Im Bhavishyott. sollte man 
vielleicht aishtavimanditah „mit Backsteinpulver geschmiickt“ setzen (statt 
esha vimanditah). 

2 ) Mit Hemadri muB man vitavegyacapetabhir lesen. Natiirlich driickt 
sich der alte Sunder in Bordellen herum, und die Genannten treiben mit 
ihm ihr iibermiitiges Spiel. 

3 ) Ieh iibersetze nach Hemadri (S. 369, Z. 1): vriddhim nitva yathodaram 
und lese yathocitam. Die gewohnliche Strafe der Ehebrecherin ist Nasen- 
abschneiden, oft vom Gatten selber vollzogen. 

4 ) Meine tlbersetzung vereinigt die Leseart des Druckes und Hemadris. 
Und gibt der Allzurasche dann seinen Asketenstand wieder auf, dann gehts 
ihm iibel nach den Zeugnissen, die ich in Kant., Zus. 17, 9. anfiihre (auch 
im Sachsenspiegel darf sich einer, der Miinch geworden ist. nicht zuriick- 
ziehen, Buch II, Art. 22). Zu jenen weltlichen Ahndungen aber kommt die 
geistliche hinzu. Agnipur. 165. 23 b — 24 a behauptet zwar rundweg. es gebe 
keine SiihnungsbuBe, durch die er wieder rein werden konnte. Nach dem 
Revakhanda (zit. von Hemadri, Caturv. II 2, p. 962) aber muB sich der 
abgefallene Samnyasin — arudhapatita „emporgestiegen (nnd dann) hinab- 
gestiirzt“ lautet der Ausdruck fiir ihn — wie der Blutsehander von einer 
Felsensteile zu Tode stiirzen oder in ein Feuer aus Ka;agras. Hat jemand 
einen solchen Sunder erblickt, dann muB er zur Reinigung in die Sonne 
schauen, hat er ihn beriihrt. die Candrayanasiihne ausfiihren. Nie soil man 
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roten Augen und rabenschwarzem Leib, wie er, nachdem er die 
Papageienjungen, die sich in der Baumhohlung befinden, zer- 

ein Wort mit ihm reden (ib. S. 963). Von einer Einladung zum Totenmahl 
((Jraddha) ist er ausgesehlossen (Heat. Ill 1, p. 486, 1. ult.; 489; 494, 
ebenso der prayotthita [der sich zum Verhungem niedergesetzt hat, aber 
dann wieder aufgestanden ist]). Wer das Geliibde, Bettelmonch zu werden, 
dann doch nieht ausfiihrt, ist ein brahmacandala ein zum Paria gewordener 
Brabmane (Heat. Ill 1, p. 489 unten). Nach seinem Tod ist er so nnheim- 
lich, wie ein gewaltsamen Todes Gestorbener und bestimmte schlimme Sun- 
der und wird unfehlbar zum Gespenst (preta), wenn nieht mitleidige Men- 
schen fur ihn gewisse Riten ausfiihren, durch die auch er dann in den 
Himmel kommt. Siehe Garudapur. Pretakalpa 44, 1 ff.; Heat. Ill 1, 
p. 1658 ff. Vishnudh. II, 73, 109 c — 111 b und danach Agnipur. 170, 37 f. 
legt dem abtriinnig gewodenen BiiBer und dem, der sich dem Hungertod 
geweiht hat, aber reuig wird, drei Kricchra- oder eine Candrayana- 
KasteiungsbuBen auf. Hat er die geleistet, dann muB er alle Sakramente noch 
einmal empfangen, torn Geburtssakrament an, wahrend Garudapur., Preta- 
kalpa 36, 20 f. dem Letztgenannten ,,nnr“ zndiktiert, daB er das vollstan- 
dige candrayana vollziehe, all sein Gut Brahmanen gebe und nie mehr eine 
Unwahrheit spreche. Diese letzte Siihne, und nieht die leichteste nach des 
Inders Anschauung, der wie Mark Twain den Menschen fur grundverlogen 
halt, erscheint iibrigens nieht selten. Solch ein armer Sunder steht eben 
dem Gestorbenen gleich, wie er denn wirklich der Welt abgestorben war. 
Kehrt namlich ein Totgesagter und Verschollener, dem dann die Bestattung 
in effigie zuteil geworden ist, wieder, bo muB er aus einem Behalter mit 
Schmelzbutter (oder mit dieser und 01), in den er gesetzt worden ist, genan 
wie aus Mutterleib hervorkommen und muB jedes Sakrament. vom Geburts- 
sakrament an (oder auch samt den an der Schwangeren vollzogenen Riten), 
ihm zuteil werden, und obendrein muB er seine Gattin noch einmal heira- 
ten oder eine andere heimfiihren. Garudapur., Pretak. 4, 168 — 170; Heat. 
Ill, 1, p. 1668 f.; Caland, Die altind. Toten- und Bestattungsgebrauche 
(1896) 89. Ders., Von der Wiedergeburt Totgesagter, Am Urquell, N. F. II, 
193 (mir nieht zuganglich). Dafiir aber ist solch ein Mensch jetzt auch ein 
aus anderen Herausgehobener, dieser Hiranyagarbhasambhuta (vgl. Crooke, 
Popul. Rel. etc. 2 II, 231), braucht vor niemand aufzustehen, denn „er ist 
gleich einem Gott. So heiBt es in der Schrift“ (iti vijhayate). Baudh.- 
Grihyas., Pitrimedhasutra 7, 14. Auch seine Gottlichkeit entstammt seiner 
Unheimlichkeit. Ebenso war im alten Griechenland der Totgeglaubte unrein, 
vom Gottesdienst ausgesehlossen und muBte sich erst wie ein Neugeborenes 
von Weibern waschen, in Windeln wickeln und an der Brust stillen lassen. 
Plutarch, Quaest. Rom. Nr. 5. Ganz in indischem Geist gehalten ist da das 
hochvorziigliche Stuck „Lebendig tot“ in J. A. Sauter, Enter Brahminen und 
Parias, S. 197 ff. Hier wird der scheintot Begrabene, aber dann Gerettete 
von seinen Genossen dennoch als Toter betraebtet und ausgestoBen. Wenn 
ein zum Verbrennungsplatz Gefiihrter wieder lebendig wird, geht die ganze 
Gegend zugrunde. J. v. Negeiein, Traumschlussel des Jogaddeva, S. 308. 
Vgl. Jack Londons Geschichte aus dem Leben der Thlinkitindianer: „Nam- 
bok, der Liigner 14 , und Steller, Von Kamtschatka naeh Amerika. Bearbeitet 
von Dr. M. Heydrich. Leipzig, F. A. Brockhaus 1926, S. 77: „Fiel in friiherer 
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schnitten hat . . - 1 ) Schaut den da, der vor vielen umzingelt 
worden ist und nun von einem Pfeilregen zerfetzt wird, wie er 
drohende Zorneslaute gleich einer groBen Tro mm el von sich 
gibt ( vimuktadhakkahumkara ) und tiichtig dreinhaut! — 
Schaut diese hier, die wir gefangen haben, mit ihrem zur Halfte 
schwarzen Gesicht und wie sie, von Mennig bedeckt und mit 
aufgelostem Haar, tanzt gleich einer Hexe ( yogini )! Mit dem 
tiefen Ton der Musikinstrumente haben wir sie aufgeweckt, 
und dann hat sie sich an den Tandavatanz gemacht.“ Wenn 
man so das Schauspiel veranstaltet hat, soli man sie wieder 
unter ihren Baum fiihren‘).“ 

Zeit bei den Italmen zufallig jemand ins Wasser, so gait es fur eine groBe 
Siinde, wenn er gerettet wurde, da er zum Ersaufen pradestiniert gewesen 
ware. Waren andere in der Nahe, so lieBen sie ihn nicht wieder heraus, 
sondern verhalfen ihra mit Gewalt zum Tod. Rettete sich aber einer, so 
redete niemand mehr mit ihm; man verweigerte ihm die geringste Nahrung 
wie auch sein Weib. Sie hielten ibn fiirtot, so daB er entweder in 
der Feme sein Gliick versuchen oder in der Heimat verhungern muBte.“ 
Ahnliches in einem Roman Walter Scotts. Einen in Lebensgefahr retten ist 
kein gutes Werk; man muB dem Karman seinen Lanf lassen. So die Tera- 
panthl, eine Jainasekte. H. y. Glasenapp, Der Jainismns, S. 354. Dies ist 
freilich nicht recbt logisch; wessen karman fordert, daB er so umkomme, 
k a n n gar nicht gerettet werden. Die Lippowaner, eine Art Starowerzi, 
lehren: Krankheit heilen ist Siinde, Frevel wider Gott, der ja die Krank- 
heit gesandt hat. Karl Emil Franzos, Aus Halbasien II, S. 175 f. Vgl. Jesaias 
45, 7. Nach slawischem Glauben gehoren Selbstmorder, Ertrinkende usw. 
dem Teufel, wer sie rettet, bringt ihn um seine Beute und muB seine Rache 
gewartigen (Hastings, ERE. IV, 622 b. Vgl. ib. 629 unten: Der Wassergeist 
racht sich, wenn man den Ertrinkenden rettet). Zugleich urspriinglicher 
Wassergeist ist Johannes der Taufer : auch wer den von ihm zu Johanni 
geforderten „Schwimmer“ rettet, biiBt das Leben ein. S. Reinsberg- 
Diiringsfeld, Das festliche Jahr 240. Vorziigliches iiber diese „von 
den Machten Gezeichneten“ bietet Birger Morner, Tinara 84 — 96; 103 ff.; 
106 (mit anderen Beispielen). S. auch Hartland in Hastings, ERE. IV, 419 b 
bis 420 a. Ebenso scheint es, daB der Kriegsgefangene wenigstens da und 
dort in Altindien gleich einem Toten erachtet und einer Neugeburt unter- 
worfen wurde, aus der er dann als des Besiegers Sohn hervortrat. Siehe 
Gesetzbuch und Purana 60 f. und vgl. Vishnudh. II, 177, 87 c — 88 b (daraus 
Agnipur. 236, 64 a — c). Im alten Rom muBte ein Kriegsgefangener, der aus 
dem fremden Land entkam und heimkehrte, sich das Haar scheren lassen 
und dann den pileus (den altertiimlichen Hut) nehmen wie der Sklave bei 
der Freilassung, der ja dadurch in den Volksverband aufgenommen wurde. 
Auch der kriegsgefangene Romer war mithin als Romer gestorben, hatte 
anfgebort ein solcher zu sein. Als Opfer an die Kali darf kein in der 
Schlacht Besiegter (ranena vijita), also wohl kein Kriegsgefangener, dar- 
gebracht werden. Kaiikapur. 72, 101. 

*) Es scheint im Text etwas zu fehlen. 

2 ) Die Endpartie des Kapitels enthalt Textverluste; es fehlt ja auch die 
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Gemeint ist offenbar die bei oder in dem Baum woh- 
nende Fruchtbarkeitsgenie, die Bhutamatar, nach unserem Text 
auch Kinderdamonin gleich der Holika. Wie in Europa Holz- 
weiber im Faschingstreiben vorgefiihrt werden, so dieser Baum- 
geist bei seinem Fest. Irgendein Mime oder auch ein Mimen- 
weib verkleidet sich als diese Genie, man gibt vor, man habe 
sie mit Musik aufgeweckt, genau wie in Europa der Vegeta- 
tionsgeist im Friihling „geweckt“ wird, und habe sie gefangen- 
genommen. Und nun muB sie den Tandava, den wilden Tanz 
(Jivas und der ihn umgebenden Fruchtbarkeitsgeister, tanzen, 
wohl nicht nur zur Erheiterung und zur religiosen Erbauung 
der Menscben, sondem auch damit sie Fruchtbarkeit der Pflan- 
zen-. Tier- und Menschenwelt ins Dasein tanze. Ihr Gesicht ist 
zur Halfte geschwarzt, zur anderen Halfte allem Anschein 
nach mit Mennig rot gefarbt, eine geradezu frappierende t)ber- 
einstimmung mit dem, was wir von Schwarz und Rot als phalli- 
schen oder genauer phalloktenischen und erotischen Farben ge- 
hort haben, und mit der von Boemus Aubanus berichteten deut- 
schen Fastnachtssitte, sich das Gesicht schwarz und mit Mennig 
rot zu farben. Die andera beim Fest der Bhutamatar von 
Mimen vorgefiihrten Sachen, alles Bestandteile ihres Kults — 
wie denn „shows“ ( prekshanlya ) zur religiosen Begehung der 
Feste auch anderer Gottheiten gehoren — werden vom Purana 
nur kurz, aber meist sehr lebendig angedeutet und durchlaufen 
eine bunte Reihe. Es werden recht verschiedenartige Volks- 
typen agiert, und echt indisch ist die groBe Zahl der morali- 
schen Stoffe, wie der Bbsewicht doch seine Strafe kriegt ge- 

in anderem Metram abgefaBte AbschluBstrophe. Hemadri (S. 370) hat sie 
bewahrt (im Vasantatilakametrmn). AuBerdem finden wir vor dieser bei 
ihm noch mehrere weitere Qloka, die aber nichts sehr Wicbtiges darbieten. 
Was mit den Versen des Druckes zusammentrifft, weist Abweichungen anf. 
Wie sehr die Bhutamatar eine Totenseelen- und Vegetationsgenie ist, geht 
auch hervor aus den Worten: „Beim Umgehen (oder bei den Betatignngen) 
der Heroen (d. h. der Totenseelen, vlracarydsu ) bringt das (aufgesteckte) 
Licht alles Begehrte zuwege. So soli man bis zum 15. Mondtag (tithi) ein 
Licht hinausstellen und am 15. das groBe Fest der Bhutamatar feiern“ 
(Heat. II 2, S. 369 unten.) Darbringung an sie ist Reis mit Fleisch. Leider 
ist gerade der Text von den mimischen Vorfiihrungen sowohl im Druck wie 
bei Hemadri sehr verdorben, und die zwei gehen hier ofters recht weit aus- 
einander. Aber das Bild bleibt im groBen und ganzen gleich. Erwahnt sei 
nur noch, daB in den Versen des Hemadri ein weiteres Schauspiel von einer 
sich sehr toll gebardenden Dombafrau (dombl) aufgefiihrt wird. Dieses 
Wort habe ich meiner Erinnerung nach sonst nur bei kaschmirischen Schrift- 
stellern gefunden. 
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rade wie im Volksmarchen und in volkstiimliehen Theatcr- 
stiicken bei uns, wie aber andererseits auch die gute Tat ihren 
Lohn empfangt. Diese Vorfiihrungen bilden ein beredtes'Zeug- 
nis, wie viel Yeredlung in das teilweise noch urtiimlich wilde 
Fest eingedrungen ist. Neben der Bhutamatar treten noch an- 
dere Fruchtbarkeits- und Totenseelengeister auf, die nachtli- 
cherweile einen Tanz vollfiihren. Sie erinnern an den Chor der 
Erinnyen, ebenfalls chthonischer Wesen oder Erddamonen, in 
Schillers Kranichen des Ibykus. Aber obwohl die Schlangen- 
ausriistung der indischen Tanzer das Grauen erhoht, sind die 
Schlangen bier doeh nur die bekannte alte Verkorperung oder 
Versinnbildlichung der von Erdmachten ausgehenden Zeugung 
und Fruchtbarkeit 1 ). 

Die Bhutamatar ist nach den ausdriicklichen Worten unserer 
Quelle zugleicb Weib und Mann, ein androgynes Wesen, zu- 
sammengewachsen aus den zwei Ausgeburten des Leibes des 
Qiva und der Durga, d. h. sie ist eine andere Gestalt der an- 
drogynen Gottheit Qiva-Parvatl oder Ardhanarigvara. Ur- 
spriinglich aber war die Bhutamatar gewiB eine hermaphrodi- 


1 ) Der Knit der „Miitter“, die wir am haufigsten in (Jivas oder in Skan- 
das Gefolge finden, war offenbar in Altindien recht verbreitet: in Brihats. 
60, 19 werden als wichtige Religionsgemeinschaften aufgezahlt: Vishnuiten. 
Qivaiten, Brahmaverehrer, Buddhisten, Jaina und „Kenner der Miitter- 
kreise 11 (matrimandalavid). Sie sind darzustellen mit Schalen Blut und mit 
Fleisch in den Handen, wie die Devi selber und tanzend (Vishnudh. Ill, 73. 
31 — 34). Vgl. bes. Matsyapur. 261, 24 ff. Sie sollen in Bildsaulen (pratima) 
oder auf Tuch (pata) oder an die Wand gemalt oder durch Haufen 
unenthulsten Korns dargestellt werden (Heat. Ill 1, p. 1539, aus 
Shattrimgamata) . Wie sehr die Schlangen in den Kreis der Fruchtbarkeits- 
geister hineingehoren, scheint sich sogar in Deutschland zu zeigen. DaB Jo- 
hannes der Taufer, der ja enthauptet wurde, wie lifters die Vegetationsda- 
monen, an die Stelle eines solchen getreten ist, bekundet sich (wie in dem 
von R. Wiinsch beschriebenen „Friihlingsfest der Insel Malta 14 ) noch merk- 
wiirdig klar in Schenkendorf, Kreis Guben, wo der ..Ha ns" in der Johannis- 
nacht als Mann ohne Kopf ganz g r ii n angezogen erscheint (vgl. meine 
„Altindische Korngottin Harikali 11 in WZKM., 42. Bd., S. 103 ff., bes. 112). 
Hdwb. des deutsch. Aberglaubens IV, Sp. 705. IN T un horen wir: „Auch in 
Mecklenburg huldigen die Schlangen in der Johannisnacht ibrem Konig.“ 
lb. Sp. 720 unten. Ahnlich der Bhutamatar halt auch die kanaanitische Ge- 
schlechts- und Fruchtbarkeitsgottin, die Ashtart, in der einen Hand Schlan- 
gen, oder eine Scblange, in der anderen eine Lotosbliite. Hastings, ERE. 
III. S. 181; 182. Paton, der Verfasser, meint: „to typify both the charm 
and the peril of her cult" (!!). Sie steht nackt oder in straff iiber die Haut 
gespannter Gewandung auf einem Lowen, ist also Schwester der Durga und 
der Ishtar. 
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tische Genie aus eigenen Mitteln, und erst spater wurde sie in 
Beziehung zu (Jiva und vor allem zu Parvati gesetzt und dem- 
gemaB mit einer echt puranischen, ja iiberhaupt echt brahma- 
nischen Entstehungslegende ausgestattet, wie dergleichen im 
indischen Pantheon oft geschah. Vielleicht waren obendrein 
schon vorher mehrere Fruchtbarkeitswesen in ihr verschmol- 
zen. Darauf diirften die drei verschiedenen Namen weisen 
„Bhutamatar“ kennzeichnet sie wohl als Totenseelengeist oder 
als chthonisches Wesen, was aufs beste mit ihrer Erscheinung 
und Ausstattung zusammenstimmt, Udakasevika als fruchtbar- 
keitspendend. Bhratribhanda kann ich nicht anders verstehen 
als „das Zeug (d. h. das Geschlechtsglied) *) des Bruders habend“ 
oder: mit ihm teilend, also vorwiegend weiblicher Herma- 
phrodit. Es ware also ein aus Bruder und Schwester zusammen- 
gewachsenes siamesisches Zwillingsgebilde. Das Masc. bhratri- 
bhanda — dies allein steht im Worterbuch, und zwar in Monier- 
Williams aus dem Pari^ishtaparvan belegt — ergabe sich da als 
eine sprachliche Verirrung, wie man z. B. aus pumgcali das im 
Grunde unsinnige Masc. pumgcala gebildet hat 2 ). 


Die Bhutamatar im Skandapurana. 

Hat nun im Bhavishyottarapur. ein Strabl hoherer Gesit- 
tung die wilde Feier des Festes der Bhutamatar durchleuchtet, 
so erscheint sie dagegen in der Darstellung des Skandapurana 
(reproduziert von Hemadri, Caturvargac. II 2, p. 359 — 365) 
in ihrer ganzen urtiimlichen Ungebrochenbeit und bietet da 
noch eine groBere Fiille von Einzelheiten dar, wie wir sie auch 
in Europa finden. Leider ist auch hier der Text in schlechtem 

a ) Bhanda(ka) in dieser Bedeutung erscheint in Yacodharas Zitat zu 
Kamas. 174, Sutra 1; Bharatlyanatyag. (Benares) 36, 30. Vgl. meine Anm. 
zu Kuttantm. 945 (923) und 399 in den Mores et Amores Indorum. Ebenso 
unser „Zeug(lein)“ oder „Geschirr“ (in der alteren Literatur). 

2 ) Das Kapitel von der Bhutamatar fehlt zwar in India Office MS. 2526 
= Eggeling 3450, findet sich aber im Bodl. MS. Aufrechts, wie mir durch die 
India Office Library mitgeteilt wird, und in „gedrangten Inhaltsverzeichnis“ 
(samkshiptanukramanika) am SchluB des gedruckten Bhavisyott. wird 
gar manches Kapitel des Bombayer Druckes nicht namhaft gemacht, wohl 
aber das von der BhStamatar. Trotzdem konnte diese von unariscben St'am- 
men ziemlich sp^t eingedrungen und an die Stelle einer nah verwandten 
alteren Genie getreten sein. ISotig aber ist eine solche Annahme keineswegs. 
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Zustand. Ich bessere ihn soweit mir moglich, kann aber von 
einer vollstandigen Ubersetzung absehen. 

Als das Ende des bekanntlich aonenlangen Geschlechtsge- 
nusses der Parvati und des Qiva gekommen war, ging die Got- 
tin sich waschen. Dem Wasser, das dabei aus ihrem Innern, 
d. h. ihrem Bauch, ihrer Vulva, zuriickstromte (hridayambu ) , 
entstieg eine Maid in blauschwarzem Gewand, von rotem Zeug 
verschleiert, mit Erde besudelt 1 ). Parvati umarmte (1. sampa- 
rishvajya) diese ibre Tochter, beroch sie am Kopf und sagte, 
sie, die vom Schlamm der Erde Beschmierte, solle Udakasevika 
heiBen, und es solle ihr ein grofies Fest gefeiert werden’). Des 
Madchens Hand ergriff als ihr Gatte sofort ein grausig gestal- 
tetes gottliches Wesen namens Bhairava oder Mahabhairava, 
bekannt als Form des <^iva. Dieses Wesens und seiner Gattin 
Ursprung faBt Parvati zusammen, indem sie zu Qiva spricht: 
„Dieser Mann ist aus deinem und meinem Geschlechtsdrang, 
der den Gottern Schrecken erregte, entstanden, und dies Weib 
hier ist das Minnefeuer ( madanagni ), das ich in mir trug.“ (Jiva, 
der hier Hirtengewand tragt, gibt seinen Segen zu dem Frucht- 
barkeitsfest: „Am Zeugungsglied des Mannes hiingt das Herz 
der Weiber und und an der Vulva das Herz der Manner; im 
Zeichen der Vulva und des Penis stebt diese ganze lebendige 
Welt 3 ). Aufschreiend nach Vulva und Penis werden die Men- 

*) Wie nach der Verrichtung der Notdurft vorgeschrieben ist, so hat 
die Gottin auch hier die zauberisches Unheil bannende Erde neben dem 
Wasser zur Reinigung angewendet. Zugleich aber kommt Erde der Bhuta- 
matar als einer chthonischen Genie zn. 

2 ) Von der Zeit sagt sie: Yasminn Indramahl (1. - maho ) loke dine 
patam upaishyati, / tasmin dine tava jana dradhyante (wohl: arabhante ) 
mahotsavam. Da schlosse sich also das Fest unmittelbar an das Indrabaum- 
fest an und fande dies wohl gar schon Ende Mai statt. Dessen Datum wird 
im 3. Teil der „Trilogie“ besprochen. — Als Zartlichkeitsbezeigung be- 
riecht in Altindien die altere Person die jiingere am Kopf, namentlich Vater 
und Mutter das Kind. Siehe meinen Kautilya, S. 11, Anm. 2; Kirfel, Pur. 
Pancal. 353, 44; Vishnudh. I, 204. 40 f.; 9; 207, 71 (und zwar: am Hals urn* 
schlingend); 208, 1 f.; Bhavishyapur. I, 94, 7 ff. (der Sonnengott gibt dem An- 
kommling in seiner Welt die Hand und beriecbt ibn am Kopf) ; Taitt.-Samb. 

I, 6, 2, 2; Apast.-Crantas. IV, 9, 3; Hopkins, JAOS. XXVIIl’ 120 ff. Der 
urspriingliche Zusammenhang mit den Rindern tritt im Grihyaritual her- 
vor: Der heimkehrende Vater beriecht seinen kleinen Sohn mit dem Spruch: 
„Mit des Viehs (oder der Kiihe) Brummlaut (himkarena) beriecbe ich dich.“ 
Gobb. II, 8, 22; Parask. I, 18. 4; Khadira. II, 3. 13: Hirany. II, 4, 16 usw. 
Himkarena brummt in Rgv. I. 164, 27 f. die liebevolle Kuh ihrem Kalbe zu. 

3 ) Litigeshu hridayam strinam, bhageshu hridayam nrinam; / bhagalin- 
gahkitam sarvam tad idarn jagad, angane. 
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schen samt den Gottern einander anschreien und einander nieder- 
werfen. Am Anfang und am Ende soil es ein Fest des Bhairava 
sein, die iibrige Zeit ein Fest der Udakasevika. Stadt oder Dorf. 
wo Bhairava seinen Einzug halt, wird vollstandig wie verriickt 
sein, samt den Frauen und den Greisen. Yon seiner Ankunft in 
wolliistige Erregung versetzt, werden die vier Kasten, ohschon 
uicht verriickt, doch verriickt werden. Wie die im Manendienst 
waltenden Gottheiten in die Brahmanen hineinfahren ( vigante ), 
so fahrt Bhairava kraft seiner herrlichen Macht in die Men- 
schen hinein 1 ). Dann erheben sie sich zum Rasatanz 3 ), mit Ex- 
krementen und mit Schlamm eingesalbt, zur Zierde Ranken 
von kadukatambii um den Leib geschlungen 0 )- Deren Friichte 
binden sie als Briiste an, ein ungeheueres Getose machen sie, 
an alien Gliedern mit Asche geschmiickt, schmutzig von Men- 


1 ) Wahrscheinlich ist evam utsavamahdtmydd „kraft der Macht des 
Festes“ statt evam, Bhairavi, mahatmyad zn lesen. Oder Bhairavimahatmyad ? 
Es schiene nach dem Zusammenhang, als ob Brahmanen, wohl wenig geach- 
tete, von diesen Totenseelengottheiten ergriffen worden waren und sich sehr 
toll gebardet hatten. Aher wir werden wohl einfach an eine ofters ausgespro- 
chene Vorstellnng denken miissen: Die Manen fahren (aviganti, pravigya) 
in die zum graddha geladenen Brahmanen, in ihren Leib hinein, zu Luft 
geworden; in deren Korper befindlich geniefien sie Speise und Trank. 
Vayupur. 75, 13; Garudapur., Pretakalpa X, 26; Mann III, 189; Heat. Ill 
1, p. 1085 (Mark.-Pur.) ; 1092 (Vishnupur.) ; 1157 (Nagarakhanda, wo man 
tava kaye lesen mull). Ist nur ein Brahmane geladen, dann wird genau 
angegeben, in welchem Korperteil von ihm sich die verschiedenen Manen 
befinden. Baudh. II, 8, 23; Garudap., Pretak. X, 28; Heat. Ill 1, p. 1525 
(Qatatapa). 

2 ) Der aus den Legenden von Krishna bekannte landliche oder Hirten- 
tanz. Wie wir erwarten diirfen und Hariv. II, 88, 16 ff. = 8398 ff. auch 
wirklich angibt, ist dabei das Emporspringen eine kennzeichnende Eigen- 
art. Dort werden mehrere Paare genannt, die miteinander springen (kurd). 

3 ) Der Text lautet: Tato rdsasamdrudhah, gakritkardamalepandh I kadu- 
katambuvalllbhih kritaveshtanabhushandh usw. Ist rasasamdrudhah richtig, 
dann konnte man bei kadukd an die Besserung kurdaka denken, „springend’ 
hupfend 11 . Statt tambu (dtambu?) konnte ich jetzt nur jambu setzen. Aher 
das paBt nicht zum Folgenden, es miiBte denn etwas ausgefallen sein. Valli 
ist besonders eine Gurken- oder eine Kiirbispflanze, und Kiirbisfruchte als 
Bruste lagen nahe. Vielleicht ist also kandukaldbu zu lesen: „Spielball- 
Haschengurke“, also eine kugelige Art. Nun aber ist der Ausdruck rasa- 
samarudha kaum natUrlich. Vielleicht muB man rdsabham (oder rasabhan) 
arudhah setzen; bh und m werden ja sehr oft verwechselt Dann bieBe es- 

Zu Esel reiten sie, mit Mist und mit Schlamm eingeschmiert, Ranken der 
kugehgen Flaschengurke (?) um den Leib geschlungen“ usw. Das Reiten auf 
Eseln und das Weitere gabe eine gute Parallele zu anderem. was wir ge- 
hort haben. Auch die Kal.ka reitet auf einem Esel (in Matsvapur. 261 37) 
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sclienkot, Harn und Unsauberkeiten. Yon den Takten der Zym- 
beln, denen sicb rohe und sinnlose Reden beigesellen, ange- 
kiindigt, halt Bhairava mit seiner Gattin seinen Einzug, indem 
er den Menscben ein Fest bereitet. Sogar Hundertjahrige, vom 
Alter zerfallen, feiern das Fest wie kleine Kinder. In allerhand 
Schmuck, mit kunkuma und (pulverisierter) Agalloche einge- 
rieben, von gelben und verschiedenartigen Gewandem umhiillt, 
Campaka- und andere Bliiten im Haar, schlagen sich die Leute 
klatschend an die Glieder und lassen Schmahungen horen 4 ). 
Auf den Gassen und HauptstraBen rufen Manner aus guter 
Familie alliiberall den Frauen aus gutem Hause deren Liebes- 
abenteuer und geheime Korpergebrechen zu. Sie singen, sie 
tanzen, sie tun, was ihnen nur einfallt. Vordem Scbamvolle 
werden vollig schamlos, wegen Dingen, deren man sich scha- 
men muB, beschuldigen sie vor alien Leuten auch die hochsten 
Respektpersonen. Ihre Lust an Anwiirfen findend"), tun die 
Menschen, was ihnen in den Sinn kommt. Die Mutter kennt 
keine Scham vor dem Sohn, der Sohn keine vor der Mutter, 
Sohn und Vater, Oheim und Schwestersohn keine voreinander. 
Wie sinnlos bedrohen sie einander mit beleidigenden Reden. 
Hunde emporhaltend reiten sie auf Eselinnen 3 )* “ In allerhand 
Verkleidungen schwarmen sie umher als Hirten, Barbiere usw. 
oder als Konige, manche Manner als Gedichte singende Baja- 
deren 4 ). Zwiebeln, Branntwein und anderes (Unkoscheres) zu- 
sammengemengt, Raucherwerk, das der Nase Ekel erregt, tra- 
gen sie umher, Kot von Wassertieren halten sie plotzlich Nichts- 
ahnenden unter die Nase. Wie der Hengst die Stute anwiehert, 
wiehert der Mann da die andere an 5 ). Wie vor einem Brahma- 


! ) Statt gravayanti priyani lese ich grdvayanly apriyani. 

2 ) V dasarucayah. Udasa scheint = throwing up a thing to a person zu 
sein, vgl. auch expectoration in ahnlichem Sinn. 

3 ) Hunde heflecken bekanntlich sonst aufs Schlimmste; sie sind die 
niedrigsten aller Tiere (MBh. XII, 141, 57, vgl. 68; 87). Hier aber gehoren 
sie her; es ist ja ein Fest des Bhairava, und als dessen heiliges Tier und 
Begleiter genieBt der Hund unter gewissen Teilen der indischen Bevblke- 
rung hohe Verehrung. Crooke in Hastings. ERE. V, 8, Sp. 2 — 9, Sp. 1; 
cf. II, 538 f. 

4 ) Devaveshavibhushitah I kavyani gravayanto. Ich lese devavega- (oder 
devavegya-?). Oder: -,wie die Hetarenschaft der Gotter (d. h. die Apsaras) 
herausgeputzt.“ 

5 ) Der Text lautet: agvanam krogate tatra yatha nakrogate param. Ich 
lese zweifelnd: Agio ’gram krogate tatra yatha, nd krogate 'param. Natiirlich 
ist „die andere" irgendein ^ eib. 
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nenmorder entsetzen sich vor ihm die Manen 1 * )- ,,Von dem der 
die Weise eines Lauen (Unbeteiligten, madhya) bei (dem Fest) 
der Udakasevika zeigt, verzehrt kein Gott und nicht die Schar 
der Manen die Opferspeise. An ihm hast du keine Freude 
(1. tushyasi), o Parvatl, und habe ich keine Freude. AIs von 
groBem Kummer Erfiillte endet (so eine Frau), indem ihr von 
dir das Nichterlangen eines Sohnes gewirkt wird. Durch die 
Udakasevika kommt so (U dasevikaya tv evam) unvergleich- 
licher Freudeniiberschwang, wie er hinter dir her geht, bei der 
Ankunft des Bhairava. Manner und Frauen machen da durch 
Asche und Schlamm die Hauser und die Tempel unschon 
( nishprabhani ), wie von Raubem verwiistet sieht da die Stadt 
aus, erfiillt von Menschen, die von Erdklumpen, Asche, Men- 
schenkot und Urin starren, als waren sie Totengespenster. Dann 
aber (am SchluB) rufen die Menschen laut: „Bhairava 1st ge- 
storben!“ legen ihn, den dicht mit Stroh bedeckten (d. h. ein- 
gehiillten), gewandbekleidet nieder"), und indem sie rufen: 
,Bhairava verlaBt uns jetzt!‘, bringen sie den Toten, den wohl- 
bewahrten Toten, den lieben, hinaus, werfen ihn an einem 
Teichufer oder einem FluBufer nieder (gewiB: ins Wasser), ent- 
ledigen sich durch ein Bad der Unreinheit, gehen nach Hause 
und sind jetzt samt ihrem Eheliebchen wie Heilige 3 ).' 4 

Die Menschen sind also beim Fest dieser Totenseelen- und 
Fruchtbarkeitgeister vollstandig aus dem Hauschen, in die 
Urnatur zuriickgesunken, in jenen bacchantischen Rausch 
versetzt, der den Primitiven zu gewissen Zeiten Bediirfnis 
ist*), und der in dieser oder jener Form sogar Angehorige 
der gebildetsten Yolker, und zwar vor allem auch geistig 
bochstehende, da und dort iiberfallt. Freilich auBert sich die 
dionysische Raserei hier zum guten Teil recht unappetitlich. 


1) Die Manen verabscheuen ja alles wiiste, tobende Wesen. 

2 ) Statt trinaig channataras tatra lese ich trinaig channataram tatra. 
Weiter ab Tom Schriftbild stiinde: trinaig channastare tatra (samvegydm- 
barasamvritam) „legen den Gewandumhiillten da auf eine mit Stroh (Gras) 
gedeckte Bettung“. 

3 ) Munivrata iva. 

4 ) Von den Hos (oder: den Mundas) im nordwestlichen Indien lesen 
wir, sie glaubten, zur Zeit ihres Erntefestes seien sie so iibervoll von 
schlimmem Drang, daB sie zu ihrer eigenen Sicherheit ihren Leidenschaften 
freien Lauf lassen miiBten. Frazer in One, p. 556; Hastings, ERE. V, 20. 
Die Wissenschaft redet denn auch von „Ventilsitten‘‘ und erkennt an, daB 
Festpromiskuitat u. dgl. mehr fur die Gesundheit usw. dieser Menschen 
ndtig sei (siehe z. B. Knabenhans im Schweiz. Arch. f. Volksk. XXIII, 155). 
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Aber wir sind hier in urtiimlicher Ackerbaugesellschaft und 
sehen diese besessen vom unmittelbarsten Geiste der Frucht- 
barkeitsdinge und Fruchtbarkeitsgenien. Von der „Ankunft 
des Bhairava und der Udasevika oder Udakasevika an sind alle 
Leute von ihnen beseelt 41 ( tadatmaka ) heibt es auf S. 361, 
Mitte. Auch hier macht sich das fur die Vegetationsfeste be- 
zeichnende Schmahen anderer breit, und die geschlecbtliche 
Ziigellosigkeit kann bei einer Feier so stark phalloktenischer 
Gottheiten kaum fehlen. (^iva selber sagt es deutlich genug. 

Totenseelen- und Wachstumsgenien sind die beiden, und 
wenn sich die Menschen mit Asche, Kot, Urin, Schlamra ein- 
schmieren, dann machen sie sich absichtlich damit „Totenge- 
spenstern 44 ( preta ) gleich, wie der Text sagt; denn nach einer 
indischen und auch sonst auf Erden vorkommenden Vorstel- 
lung wohnen diese in Aborten oder: auch in Aborten. Aber 
andererseits wirken die genannten unasthetischen Dinge ja 
Fruchtbarkeit der Erde, sind also chthonischen Genien lieb 
und teuer, und die Erde selber, in der die chthonischen Wesen 
wohnen und aus der die von ihnen geforderten oder mit ihnen 
identischen Erzeugnisse des Bodens hervorwachsen, ist mit 
dem Wasser zusammen Ursprung der Udakasevika, und der 
Schlamm, d. h. Erde und Wasser, der Lebensgrund der Pflanze, 
wird neben Kot, Urin, Asche reichlich zum Einschmieren nicht 
nur der Menschenleiber, sondern auch der Hauser und Tempel 
verwendet, damit die Kraft dieser Segens- und Zauberdinge an 
sie iibergehe. Ein ahnliches Schauspiel haben wir namentlich 
beim Fastnachtstreiben gesehen. Die Menschen verselbigen sich 
mit dem von ihnen bebauten Acker; magieanalogisch befruch- 
tet diesen der auf den Menschen starrende Mist usw. Wie auch 
sonst da und dort bei indischen Festen sind aber wohl iiber- 
haupt die Gesetze der Koscherheit, der religiosen Reinheit, 
aufgehoben. Das scheint betont zu werden durch die Hunde, 
die von den auf Eseln Reitenden emporgehalten werden. Oder 
spielt hier der Hund nicht nur als Bhairavas, sondern auch als 
frucht bares Tier eine Rolle? Vom Korngeist als Hund 
handelt Mannhardt, Mythol. Forsch. 103 ff.; Frazer 3 VII, 271 
bis 275: 280. 

Kiinstliche Briiste machen sich die Manner; also auch bier 
soil die Doppelgeschlechtigkeit zum Ausdruck kommen: die 
Menschen verkorpern ja alle die Gottheit des Festes, und auch 
die Udakasevika haben wir als androgynes Wesen kennen ler- 
nen. Wahrscheinlich diirfen wir annehmen, dab die Frauen 
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ihrerseits Phallen tragen. Tragt doch die Udakasevika, wie wir 
gleich horen werden, einen solchen in der Hand. 

Immer wieder genannt wird der „Einzug“ oder die „Ankunft“ 
(agama) des Bhairava und seiner Gattin. Sowie diese in einer 
Stadt oder einem Dorf erfolgt, wird das tolle Festtreiben ent- 
fesselt. Zum SchluB tragt man den Damon als „Toten“ hinaus. 
offenbar unter Sehmerzbezeigungen, wie wir sie beim Tod der 
bekannteren Vegetationsgenien finden, und iiberantwortet ihn 
der seinesgleichen ungezahlte Male zuerteilten „Wassertauche“. 
Es ist also klar, daB ein Bild von ihm, wohl einfach eine Figur 
aus Stroll oder diirrem Gras oder in dicker Strohumhiillung, 
angefertigt und dahingetragen wird 1 ). Wir konnten uns in eine 
Feier des „Begrabens der Kilbe“ versetzt denken, wo gewohn- 
lich ein Butz oder ein in (Erbsen-) Stroh eingehiillter Bursche 
ins Wasser geworfen wird, und zwar unter machtiger Trauer- 
bekundung. Pfannenschmid, German. Emtefeste. 302 — 311; 
561 — 563; 592 ff.; Sartori III, 254 samt Anm. 58 und 59. Noch 
naher stebt das ,,Begraben des Karnevals“, das Frazer, Golden 
Bough 3 IV, 220 — 233 (Burying the Carnival) in vielen Beispie- 
len vorfuhrt. Aucb da viel Klage und Weinen, natiirlich hier 
verstelltes, meist eine Figur aus Stroh oder mit Stroh ausge- 
stopft oder in Stroh eingemacht oder ein strohumhiillter Bur- 
sche und der „Kameval“ in den meisten Fallen ins Wasser ge- 
worfen, wobei auch der Ruf vorkommt: ,.Karneval ist lot!“ 
oder ein ahnlicher. 

Crooke trifft wesentlich das Richtige, wenn er sagt, Bhairava 
scheine seinem Ursprung nach ein alter Erdgott zu sein (Has- 
tings, ERE. IV. 606 b). 

*) Wie die Bhutamatar bildhaft darzustellen sei, teilt aus dem Vigva- 
karmagastra Hemadri, Caturr. II 1, S. 82 mit: „Dunkelfarbig (gydmavarna), 
groBaugig, mit einem Gewand rot wie die Asclepia rosea (kshira), zwei- 
armig, in der Linken (1. savye statt des sinnlosen carma) den Phallus, in 
der Rechten aber ein Schwert (Messer, gastra ) tragend, auf einem Thron 
sitzend ( simhasanopavishta, sachlich ware wohl die Auffassnng: ,auf einem 
Lowen als Sitz thronend 1 geboten), Perlenschmuck im Haar (muktabharana- 
murdhaja; gut ware zu lesen: muktavarana- ,mit Haaren, die aus der Ein- 
hemmung gelost sind', also lose hangen), namentlieh von Bhutas, Pretas, 
Paigaeas (alles Totengeistern) nsw. umgeben. sowie von Phallen (indra), 
Rakshas, Gandharvas, Siddhas, Vidyadharas usw, unter einem Agvattha 
(Ficus religiosa) — so ist die Gottin Bhutamatar bekannt.“ Indrarakshaig 
ca Gandharvaih kann ich nur so verstehen: indra = Penis, raksha wie in 
Kompositis == rakshas. Oder soil man indrarakshasagandharvaih lesen? 
Indra = Phallus wird gegen SchluB des dritten Teils der „Trilogie“ be- 
sprochen. 
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Die lange Reihe der Fruhlings- und Fruchtbarkeitsfeste 
in Indien und im Abendland. 

Ein weiterer Beweis fur eine ganze Folge von Friihlings- und 
Fruchtbarkeitsfesten liegt in dem, was Col. Tod von Mewar be- 
ricbtet. Hier fiigt sich eine Wachstumsfeier an die andere: 
Der Phalguna beginnt mit dem Jagdfest, dann kommt die Holi. 
Im folgenden Monat, im Caitra, waren fiir uns besonders wich- 
tig das Fest der beriihmten Apsaras Rambha, also einer Wachs- 
tums- und Fruchtbarkeitsgenie (am 2. Caitra), die Aranya- 
shaslitbi, wo die Frauen, welche Nachkommenschaft begehren, 
im Wald umhergehen und bestimmte Krauter essen (6. Caitra), 
das Fest zu Ehren der Sitla 1 ), der Schutzgottin der Kinder (am 
7. Caitra), darauf das Blumenfest, bei dem uns Col. Tod an die 
altromischen Floralien erinnert, und das vom Blumenfest ein- 
geleitete neuntagige Fest der Wachstums- und Getreidegottin 
Gauri, dann die AgokashtamI (der dem Agoka geweihte achte), 
in Mewar, wenigstens urspriinglich, wohl ebenfalls eine Art 
Kamafest oder doch eine Baum- und Wachstumsfeier, und zum 
Schlufi die Festtage des Liebesgottes, bei denen auch unter den 
Rajput die schon aus dem Bhavishyott. angefiihrten Verse ge- 
sungen werden, welche Col. Tod unter Angabe des Bhavishya- 
pur. als Quelle und unter Berufung auf Asiatic Researches VIII, 
278 also wiedergibt: „Hail, god of the flowery bow! hail, war- 
rior with a fish on thy banner! hail, powerful divinity, who 
causeth the firmness of the sage to forsake him! Glory to Ma- 
dana, to Cama, the god of gods; to Him by whom Brahma, 
Vishnu, Siva and Indra are filled with emotions of rapture 4 ' 
(p. 577 f.). Siehe Rajasthan 1 I, 562—578. 

Die hacchanalische Lust tobt wahrend all der 40 Tage (S. 
563). Die Sitla nun ist jedenfalls die sanskritische Qitala, ge- 
wohnlich eine Pockengottin, hier aber .,in every point of view 
the twin-sister of the Mater Montana, the guardian of infants 
among the Romans" (S. 569) 2 * ). DaB die Qitala oft mit der be- 

1 ) Das Fest der C it a I a ist meistens am 6. der bellen Halfte des Magha. 
aber auch am 7. der dunkeln Halfte des Qravana (in Gujarat), am 8. der 
dunkein Halfte des Phalguna (in Nordindien). Gupte 224 f.: Underhill 105; 
Wilson II, 192 — 194: Feasts and Holidays of the Hindus (Calcutta 1914), 
p. 74. 

2 ) Verheiratete Frauen flehen sie am 6. der hellen Halfte des Magha an, 

ihre Kinder vor den Pocken zu bewabren. Das konnte der Anfang zu der 

Kindergottin sein. 
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kannten Kindergenie Shashthi identifiziert werde, lesen wir 
bei Wilson, Works II, 192 f f und Underhill (S. 105), und Cito- 
shna als Name der Holidamonin Dhundha schiene ein verbin- 
dendes died zu sein. Die (Jitalapuja (Verehrung der Clltala) 
findet nach Monier-Williams wenigstens innerhalb der Friih- 
lingsfestperiode, namlich am 8. der zweiten Halfte des Phal- 
guna, statt, was nach Underhill fur Nordindien gilt. So diirfte 
vielleicht die (litoshna zugleich ein Fieberdamon sein. Nicht 
nur Skanda und seine Geister, sondem z. B. auch die Elfen 
machen ja krank, vor allem die Kinder. 

Der langen Reihe und Dauer der indischen Friihlingsfeste 
entspricht die bekannte christliche Friihlingsfestfolge vom Fa- 
sching an bis Johannis, ebenso die Antike. Nach Augustins auf 
Varro fuBendem Zeugnis dauerte schon das Fest des Liber 
oder Bacchus, wenigstens in Lavinium, einen ganzen Monat, 
wahrenddessen man sich in ausgelassenen Freuden, in Aus- 
schweifungen, anziiglichen und unziichtigen Reden und Liedern 
erging. Auf prunkvollem Wagen wurde der ungeheuer groBe 
Phallus langsam durch Stadt und Land gefiihrt bis zu ausge- 
dehntem offentlichem Platz. Dort legten die angesehensten und 
ehrbarsten Matronen der Stadt vor allem Volk Blumenkranze 
auf das membrum inhonestum nieder (Civit. Dei L. VII, Kap. 
21; vgl. Preller, Rom. Mythol. 3 II, 49; Wissowa, Rel. und Kul- 
tus der Romer 2 , 299; Altheim, 1. c. 29 f.). Einige Tage darauf, 
an den letzten Tagen des Marz und am ersten April, folgte das 
Fest der Venus, wo die romischen Damen in feierlichem Zug 
zum Quirinal hinaufstiegen, dem Heiligtum dort den Phallus 
entnahmen, ihn in Prozession zum Tempel der Venus trugen 
und dieser Geschlechtsgottin in den SchoB legten (Dulaure 120 
bis 122). Diesen Festen gingen die mehr oder minder verwand- 
ten der zweiten Halfte des Februars voraus mit den Luperka- 
lien und dem Fruchtbarkeitsfest der Anna Perenna an der 
Spitze. Der April brachte dann mehrere Ackerbau- und Vieh- 
zuchtfeste mit dem schon gekennzeichneten Floralien und der 
Mai die Totenseelenfeiern der Lemuren, um diese Gespenster zu 
versohnen. DaB nun im Festkalender des Bhavishyottarap. kein 
Fest fur Vaicakha (15. April — 15. Mai) auftaucht, muB wohl 
befremden. Es konnte sehr gut Zufall sein. Aber es stimmt 
genau mit Col. Tod, Rajasthan 1 I, 578. Das einzige dort fur 
diesen Monat genannte Fest wurde erst vom damaligen Herr- 
scher eingefiihrt, eine Gottlosigkeit, die durch die Gotter 
furchtbare Ahndung erfuhr. Es stimmt auch mit dem Verbot, 
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im Vaicakha oder in der Regenzeit Hochzeit zu halten. 
Vishnudh. II, 87, 28 f. und da her Agnipur. 154, 13. Ebenso 
wurden bei den alten Romern im Mai keine Hochzeiten gefeiert 
(Plutarch, Quaest. Rom. Nr. 86; Ovid Fasti V, 485), wohl aber 
Bohnen besonders den Lemuren oder Totengespenstem geop- 
fert (am 9.. 11. und 13.). Im Mai geschlossene Ehen sind un- 
gliicklich (Hoffmann-Krayer, Feste und Brauche des Scliwei- 
zervolkes, 33). Auch in der indischen Regenzeit gehen die To- 
ten auf Erden umher. Siehe Altindische Rechtsschriften 17 f.; 
376 Anm.; 386 Anm., und im ,,Bali“. So wird hier die Ant- 
wort liegen, besonders wenn wir uns erinnern, wie streng der 
Geschlechtsverkehr wahrend der Totenfeiertage untersagt ist. 
Weib im altindischen Epos 182; Abegg, Pretakalpa, S. 79. Str. 
41, wo weitere Parallelen genannt werden und zur Erklarung 
des Yerbots auf Oldenberg, Rel. d. Veda, 589 f., verwiesen 
wird. Dies Werk ist mir jetzt nicht zur Hand. Urspriinglich 
soli wohl die befruchtende Tatigkeit der Geister nicht durch 
den Mann gestort werden. Dazu trat anderes. 

Wie nun der Friihling jedes Jabr aufs neue da ist, aber im 
Lauf der Zeit immer wieder andere Mensehen trifft, so geht 
das Fest des Frtihlings in Indien gewifi schon durch Jahr- 
tausende, hat dabei aber mancherlei Wechsel in den dabei ver- 
ehrten Genien und Gottheiten gesehen. Mit Recht braucht das 
Sanskrit ofter denn „Fest des Liebesgottes 44 den Ausdruck 
„Fest des Friihlings 44 ( vasantotsava ). Und nicht ein Tag und 
eine Gottheit wurde da gefeiert, sondern viele Tage und eine 
Anzahl Genien oder Gottheiten, jede in der ihr geweiliten Zeit, 
und zwar schon in friihen Tagen, gerade wie in denen Col. Tods. 
So ist, genauer geredet, die Holifeier durchaus nicht dieselbe 
wie die Kamafeier. Das ergibt sich auch aus dem verschiedenen 
Datum: Holi im Phalguna. Madanotsava im Caitra. Spater wur- 
den dann die zwei durcheinandergewirrt *) . 


1 ) Yachtraglich stoBe ich auf die Worte von Washburn Hopkins, die 
mit meinen Ergebnissen iibereinstimmen: ,.Tbe rites in honour of one god 
have passed over to another without materially altering the celebration 
The numerous spring festivals now in vogue appear to be the disiecta 
membra of a continuous spring festival which originally lasted a much 
longer time. 1 " Hastings. Encyclop. of Rel. & Ethics. Vol. V. p. 868, Col. 2: 
870, Col. 2. Vgl. z. B. Ludwig Weniger, Altgriech. Baumkultus passim. 
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Krishna als spaterer Eindringling beirti Holifest. 

Auch noeh anderes Spatere hat sich an unser Fest angesetzt, 
DaB Krishna, der heute in Nordindien bei der Holi wohl am 
meisten gefeiert wird, hier wie anderwarts ein junger Ein- 
dringling sei, nehmen alle Forscher an 1 )- GemaB seiner Ver- 
selbigung mit Vishnu, einem Sonnengott, von dem auch das in 
Bengalen mit der Holi vermengte und schon in Padmapur. 
Uttarakh. 85. 5 auf den 11. der hellen Halfte des Caitra ange- 
setzte Fest der Schaukel (dolotsava), d. h. wohl urspriinglich 
der Sonnenschaukel, stammt, und gemaB seiner* eigenen be- 
kannten ubererotischen Anlage paBt er freilich nicht gerade 
libel 2 ). Hiezu kommt noch die schon berichtete Identifikation 
Vishnu-Krishnas mit Kama (als Pradyumna und Aniruddha 
usw.). Ein besonders lehrreiches Beispiel solcher Verdrangung 
durcli Krishna finden wir beim Pongalfest Siidindiens. Sogar 
in Harivamca II, 15 — 19 = 3787 ff., wo doch, wie im Hariv. 
iiberhaupt, Krishna mit inbriinstig schwitzender Begeisterung 
iiber alle Gottheiten erhoben, und uns erzahlt wird, wie Hari- 
Krishna den Indra vollig um dessen Fest bringen will und wie 
dann die Sache in einem KompromiB endigt, wird Krishna nur 
zum Rinderfiirsten oder Rindergott geweiht. Das war er aber 
gewiB schon vorher, namlich der Heros oder Gott eines Berg- 
und Hirtenvolks, das Berggeister und Rinder verehrte. 


Ans Friihlingsfest Angeschlossenes (Feuerwandeln, Ge- 
fechte, Festbaumerklettern) und Vorzugsstelluns der 
Frauen bei Fruchtbarkeitsfeiern. 

Ebenso hat sich auch in Indien da und dort manches andere 
an das Friihlingsfest angegliedert, einiges eigentiimlich entwik- 
kelt. So finden wir besonders bei den europaischen Feuerfesten. 
daB man iiber das Feuer oder doch dessen Asche hiniiberspringt 


Die Legende zur ErklUrung der Holifeier, die den fromraen Vishnu- 
verehrer Prahlada zum Mittelpunkt hat, ubergehe ich also zauz. Man findet 

11 313 Cr °° ke 78; Underhi11 45; 0man 250 f -i Crooke, Popul. Rel. etc. 2 

2 ) Die Keuie mit der er ausgerii.tet ist, durfte den Phallus vorstellen. 
die -Muscnel ist bekanntes Symbol fur die Vulva. 


190 



oder das Viek dariiber treibt 1 ) und so Unheil abwehrt und Se- 
gen, besonders auch fur die Feldfrucht, erlangt 2 ). Auch in In- 
dien springen die Menschen, wenn die Lohe niedergesunken ist, 
iiber die brennenden Kohlen (Wilson 229) oder iiber die Asche, 
wie wir gehort haben. Kleine Kinder bait die Mutter einen 
Augenblick iiber das Feuer und beseitigt dadurch Gefahr von 
allerhand Unheil fiir sie (Natesa Sastri 45), gerade -wie man 
im Abendland die Kinder iibers Johannisfeuer trug oder 
schwang (Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte 304; Nork, 
Festkalender 435; Handworterbuch des deutschen Aberglaubens 
IV, Sp. 735). Nur indische Weiterentwicklung aber schiene, 
wenigstens auf den ersten Blick, das oft beschriebene Fire- 
Walking zu sein, von dem Crooke S. 64 — 68 Berichte zu- 
sammenstellt, natiirlich unvollstandig. Aber nacb Oman, der es 
in Brahmins, Theist and Muslims of India, S. 323 — 325 ebenfalls 
bespricht, findet es sich auch in Polynesien, Japan, Bulgarien 
usw. Er verweist auf Andrew Lang, Modern Mythology Ch. XII, 
und dessen Aufsatz „The Fire-Walk“ in Proceedings Society 
of Psychical Research, Febr. 1900, und auf andere Berichte 
und Artikel 3 ). S. auch Frazer 3 V, 168 — 170; Hastings VI. 30 f. 


x ) Vgl. A 5 val.-G.rihy as. IV, 8 , 40 — 44. 

2 J Beispiele aus dem spateren Europa sind viel zu zahlreich, als daB ieh 
auch nur eine Auslese darbieteu konnte. Erinnert sei uur nochmals an das 
am 21. April gefeierte von Ovid, Fasti IV, 721 ff. gut beschriebene Palilien- 
fest der Romer, bei dem die Hirten die Schafe (pecus) durch das Feuer 
setzen machten, damit wahrend des Jahres keine Krankheit Macht iiber sie 
habe (eingehend dargestellt von Mannhardt, Ant. Wald- und Feldkulte 309 
his 317), und dessen Asche auf die Felder gestreut wurde, sie fruchtbar 
zu machen. Man hat auch 5. Mose 18, 10; 2. Konige 17, 17; 23, 10 verglichen. 
Aber mit Unrecht; die letztgenannte Stelle schon zeigt deutlich. daB die 
Sitte gemeint ist, die Kinder dem Moloch in die Anne zu legen, von wo sie 
in den Feuerofen hinabrollten. Vgl. 3. Mos. 18, 21; 5. Mos. 12, 31; 2. Kon. 
16, 3; 2. Chron. 28, 3; 33, 6 ; Ps. 106, 35—38; Jereni. 7, 31: 19, 5: 32, 35; 
Hesek. 16, 20 f.; 20, 26; 31. 

3 ) Weil wohl unter Gelehrten wenig bekannt, nenne ich uur L. Elizabeth 
Lewis, Fire-Walking Hindus of Singapore, National Geographic Magazine 
(Washington, D. C.}, April 1931, pp. 513 ff. und J. A. Sauter, Feuerwandeln 
in Siidindien, in der Berliner Morgenpost, Sonntag 20. Juni 1926. Sauter 
kann auch diese Besonderheit Indiens als Augenzeuge darstellen. Er war 
eine Zeit lang Lehrer an einem College in Madras und schreibt: ..In einem 
der Feuerwandler, der einen mit Blumen geschmiickten Topf auf seinem 
Haupte trug, erkannte ich einen Schuler unserer Anstalt in Madras: am 
niichstenTage spielte er in einem Kricket-Mateh gegen ein anderes College! 
Ich fragte ihn und andere, die an der Feier teilgenommen. ob sie irgend- 
welche Schmerzen verspiirten, oder ihre FiiBe mit der Salbe einer Pflanze 
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Auch Neuseeland, Trinidad, Mauritius usw. werden genannt. Im 
Oktober 1935 berichteten die Zeitungen von einern Inder, der 
vor einem Kreis von Londoner Professoren und Spezialisten das 
Kunststiick ausfiihrte. Mannhardt, Ant. Wald- und Feldk. 330 ff.; 
Wissowa, Rel. und Kultus der Romer 288; Preller, Rom. Mythol. 3 
I, 269 f.; Altheim, Terra Mater 59 f.; 104 behandeln das Feuer- 
wandeln der Hirpi Sorani, d. h. der„Wolfe des Soranus“, das all- 
jahrlich zum Fest des Apollo am Sorakte stattfand. Nach Strabo 
waren diese Familien mit bloBen FiiBen iiber brennende Kohlen 
und Glutasche gegangen zu Ehren der Gottin Feronia, der schon 
erwahnten Fruchtbarkeits- und Totengottin, besonders aber 
Ackergenie. So sieht denn Mannhardt in den Wolfen Korn- 
wolfe, Altheim 1. c. 59 mit W. F. Otto (in Pauly-Wissowa) 
..zweifellos Totendamonen“. Dem sei nun wie ihm wolle, ist im 
Grunde auch das gleiche, hier fallt es immerhin auf, daB im 
heutigen wie in Ziegenbalgs Indien (Malabar. Gotter, hrsg. von 
Germann, S. 99) das Feuerwandeln dfters zu Ehren einer 
weiblichen Gottheit, der Draupadi, geschieht. Draupadi wird 
da eine andere weibliche Gottheit verdrangt haben. 

Wie Verspottungen, so gehoren auch Kampfe so gut wie zu 
alien Fruchtbarkeits- und Freudenfesten des derberen Men- 
schen; wo es ihm kannibalisch wohl ist, da muB er andere necken 
oder verhohnen und muB er dreinschlagen 1 ). Dazu kommt na- 
tiirlich mancbes andere, wie z. B. dies: in beidem fiihlt er seine 
Kraft. Fruchtbarkeit aber in Natur und Menschenvolk ist 
Kraftentfaltung, und zauberanalogisch erzeugt die eine Kraft 
die andere Kraft'). Ebenso wichtig wird ein anderer Gesichts- 

eingerieben hatten. aber meine Zumutung wurde mit Unwillen als profan 
zuriickgewiesen. Und doch konnte ich mir diese Immunitat gegen Brand- 
wonden nur durch die Anwendung des Saftes der Aloe indica erklaren, der, 
wenn kraftig in die Haut eingerieben, diese so unempfindlich machen soil, 
dab ein Mensch eine gliibende Eisenkette Iangsam durch seine Hand ziehen 
kann, ohne die geringste Spur einer Verletzung nachher aufzuweisen.“ In 
diesem Fall gingen die Andaehtigen iiber eine Flache von 7 — 8 Meter im 
Quadrat, die mit einer etwa 4 — 5 Zoll tiefen Scbicht gliihender Kohlen 
aufgefullt war. tJber diese ..schritten die Teilnehmer gemaBigten Schrittes 
und bis zu den Knocheln versinkend hinweg“. Auch hier geschah es zu 
Ehren der Draupadi, die so ihre Keuschheit bewiesen haben soil. 

H V S '. auch Sartori. Sitte und Brauch III, 120 — 122. 

: ’l Herr Domdekan Chr. Caminada von Chur berichtet mir von so einem 
Fest in Schlans, einem kleinen romanischen und katholischen Nest am 
Vorderrhein in Graubiinden: Zuerst hiinseln die Burschen aus den verschie- 
denen Orlen einander. daraus ergibt sich eine Keilerei, und je grimmiger 
und bluliger sie ausfallt, desto frucbtbarer wird nach dem Volksglauben 
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punkt sein: Wuttke 3 , S. 474, fiihrt den auch aus Altindien be- 
kannten Aberglauben an, man diirfe keinen, der sich erhangt 
hat, abschneiden. Tue man es dennoch, dann miisse man ihm 
erst einen Backenstreich geben. Im alten Rom verabfolgte der 
Herr seinem Sklaven bei der Freilassung einen Backenstreich 
(alapa), und offenbar war das wesentlich, denn alapa bedeutet 
auch Sklavenfreilassung. Sehr haufig ist die bei wichtigen oder 
freudigen Gelegenheiten verabfolgte Ohrfeige. P. J. Miinz gibt 
eine Zusammenstellung in seinem Aufsatz: Der Backenstreich 
in den deutschen Rechtsaltertiimern und im christlichen Kul- 
tus; Annalen fur Nassauische Altertumskunde und Geschichts- 
erforscbung, Bd. 9 (1868). S. 341 ff. Siehe z. B. auch Pfannen- 
schmid, Germanische Erntefeste 42 f.; 45; 344; 348, Anm. 6; 
605, Mitte; Sartori, Sitte und Brauch I, 102; II, 31 f.; 182; 184; 
Mannhardt, Mythol. Forscb. 81 f.; 113 — 153: Samter, Familien- 
feste der Griechen und Romer 32; 46; Fr. S. KrauB, Sitte und 
Brauch der Siidslawen 385. Besonders merkwiirdig ist der 
Backenstreich, den bei der Amtseinfiihrung des Karntner Her- 
zogs diesem der ,,Herzogsbauer“ verabreichte. Boemus Aubanus 
scbildert in lebendiger Weise die eigentiimlichen Vorgange oder 
Zeremonien in seinen Mores, Leges et Ritus omnium gentium 
S. 292 unten bis 294 und nach ihm Seb. Frank im Weltbueh 
(1534), fob XC b: Auf dem Amtsstuhl, einem boben Stein in 
weiter Wiese, sitzt mitten in der groBen Volksversammlung ein 
Bauer, in dessen Familie diese Wiirdestellung erblich ist. Vor 
ihm erscheint der zu Weibende in Bauernkleidung, mit einer 
landlichen Filzkappe bedeckt, einen Hirtenstab in der Hand. 
Der ,.Herzogsbauer“ stellt eine Reihe feierlicher Fragen, ob es 
ein rechter Herrscher werde. Auch muB der hohe Herr sich 
von ihm erst das Recht erkaufen. daB der Bauer von dem 
Machtsitz heruntersteige und i h n hinauflasse. Der Bauer er- 
teilt ihm einen Backenstreich, ,,aber gelinde 41 , und heiBt ihn 
einen gerechten Richter sein. Dann bringt man dem Herzog in 
einer Bauemkappe Wasser zum Trinken. Anderes bleibe bier 


das Jahr. VTegen der Scheingefechte, die Fruchtbarkeit der Felder zu for- 
dern s. Mannhardt, bes. 548 — 553. Vgl. Hastings, ERE. IV, 607 a. Davon 
einiges spater. Siehe auch Frazer, in One. p. 66 fin einem Distrikte Abv«- 
siniens lie/em die Einwohner, Dorf gegen Dorf, im Januar einander die 
blutigsten Schlachten, um so reichlichen Regen zu erlangen). 
Die Zentralaustralier stechen sich mit einem spitzen Knochen in den Pe- 
nis und lassen das Blut auf den Boden rinnen (Winthuis. Mythos usw. 
163). Das fliefiende Blut also macht Regen flieBen. 
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weg. Diese Amtseinfiihrung hat natiirlich eine Reihe Schriften 
hervorgerufen. Ich habe nur die zwei sehr reichhaltigen und 
hochinteressanten Abhandlungen gelesen: Emil Goldmann, Die 
Einfiibrung der deutschen Herzogsgeschlechter Karntens in den 
slowenischen Stammesverband, Gierkes Untersucbungen zur 
deutschen Staats- und Rechtsgeschichte, 68. Heft (1903), und 
den gegen ihn argumentierenden Georg Graber, Der Eintritt 
des Herzogs von Karnten am Fiirstenstein zu Karnburg, Sit- 
zungsber. d. Akad. d. Wissenschaften in Wien, Bd. 190, fiinfte 
Abhandlung (Wien 1919). 

Mir schienen die verschiedenen von dem Bauern gegeniiber 
dem Herzog geiibten Gewaltausiibungen zu symbolisieren: „Wir 
Bauern sind die urspriinglichen und eigentlichen Herren. Dich 
nehmen wir unter uns auf und iibertragen dir unsere Herr- 
schaft.“ Ein Zeichen dessen ware aucb der Backenstreich. Fiir 
diese Ansicht lieBe sieh Entsprechendes aus Indien anfiibren: 
„The Mina caste were formerly the rulers of a considerable 
portion of the present state of Jaipur if not of Alvar and Bhart- 
pur also ... It used to be the custom . . . for a Mina to complete 
the enthronement ceremonial of a chief of Jaipur by affixing 
upon his forehead the mark of his caste, just as in Mevad the 
chief has to undergo the same operation at the hands of a Bhil. 
in token of the acquiescence of the former owners of the soil 
in the new order of things” (Baines, Ethnography, im Grund- 
riB, p. 81). Anders Goldmann und wieder anders Graber. Was 
nun aber die Einzelheit: den von dem Bauern dem Karntner 
Herzog gegebenen Backenstreich, anlangt, so behandeln ihn 
Goldmann S. 164 — 174; Graber S. 101 — 108. Aber weder sie, 
noch Miinz, noch andere erwahnen sonderbarerweise die alapa. 
Auch bei ihr schiene die zauberische Ubertragung einer Macht 
usw. mit bedeutet zu sein. Namentlich beim Erhangten mag der 
unheimlich gewalttatige Schlag auch eigene Zauberkraft zuwege 
bringen sollen. Hauptwurzel all des Ohrfeigenflors aber ist wohl 
der Glaube, daB man schlimme Zauber- und Geistermachte 
durch Schlagen austreibe. Wie so oft, finden wir die beste Be- 
1 eh rung im alten Indien. Beim Fest der Konigsweihe (raja- 
suya) schlagen der Adhvaryupriester und seine Gehilfen den 
Konig .,lang8am und leise und zwar schweigend, wie es bei 
Zauberdingen notig ist. mit Stocken, die von opfertauglichen 
Baumen stammen 1 ). Der Spruch dabei erklart: „Wir schlagen 

1 ) Also auch die ..Lebensrute". 
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das Ubel von dir hinweg." £atap.-Br, V, 4, 4, 7; Weber, Raja- 
suya 63; Oldenberg, Rel. des Veda 491 (diese beiden jetzt 
mir nicbt zur Hand); Hillebrandt, Rituallit. 146. Im alten 
Babylon nimmt der Oberpriester des Marduk, des eigentlichen 
Herm des Landes, dem Konig seine Konigsinsignien, legt sie 
vor dem Gott, von dem des Konigs Macht herstammt, nieder, 
zieht den Fiirsten an den Ohren 1 )> scblagt ihn auf die Backe 
und laBt ihn auf den Knien ein BuBgebet sprechen. Dies am 
Neujahrsfest. H. Zimmern, Das babylonisehe Neujahrsfest, S. 12. 
GernaB schweizerischer Sitte sind Braut und Brautigam am 
Hochzeitstag der Obhut einer iilteren Frau anvertraut. Nach der 
Trauung muB sie dem Brautigam eine Ohrfeige geben. Hoff- 
mann-Krayer, Feste und Briiuche des Schweizervolkes, 36 f. 
Brautleute sind bosen Geistern sehr ausgesetzt (ib. 33). So soil 
die Ohrfeige des Brautigams bosen Zauber u. dgl. vertreiben 
(s. Schweizer. Arcbiv fur Volkskunde XII, S. 116 Mitte). Will 
man einen vom zauberischen Diebsbann losen, so soli man ihm 
.,drei Streich geben und im Namen Gottes weiter gehen heiBen . 
Schweizer. Archiv fiir Volkskunde XXV, 65. Bei den Jeziden 
am Tigris gibt ein Priester der Leiche eine Ohrfeige mit den 


a ) Das Ohr ist Sitz der Intelligenz, wie schon unser ,-jemand an den 
Ohren ziehen“ und das klassische aurem vellere vermuten laBt. Es geschieht 
ja, scharfe Aufmerksamkeit, das Gedachtnis usw. zn wecken. Vgl. Miinz 
1. c. 341; Graber 1. c. 106. Auch bei den Gebirgsstammen des siidostlichen 
Afrikas gilt das Ohr als Sitz der Intelligenz, wie die Geschleehtsteile als der 
der Kraft usw. Frazer in One 497; Frazer 3 VIII 148. Die gleiche Ansicht 
finden wir in Altindien. Der Esel, der das zweite Mai dem Lowen in die 
Pranken lief, „besab nicbt Herz nocb Ohr“. Zweite Erzahl. des 4. Bncbs 
des Pancatantra; siehe bes. Tantrakhy. S. 154. Z. 18 f.; Pancakhy, S. 239, 
Z. 20 ff. (beide ed. Hertel). GroBe Ohren werden also mit groBem Verstand 
verbunden sein. Daher das Zaubermittel in Garudapur. 176, 16 f., Briiste, 
Penis und Ohren zu vergroBern. Pusteln am Ohr fiihren sogar zur Erkennt- 
nis des Atman, also zur ewigen Erlosung (Brihats. 52, 3). Obendrein ist 
Ohr eines der zentralaustralischen Worter fiir vulva. Auch wir sprechen ja 
von der Ohrmuschel, und Muschel = vulva erscheint von Indien bis 
Deutschland hinauf. Davon spater mehr. Bei den Gunantuna legt der Mann 
den Zeigefinger (= penis erectus) ans Ohr (= vulva) in erotischer Zeicben- 
sprache. Winthuis, Einfiihrung usw. 242. Daher die erotische Bedeutung 
des Ohres und seiner Beriihrung in Indien, wovon ich in Mores et Amores 
Indornm rede. Beide Anschauungen mogen bewirken, daB das rechte Ohr 
des Brahmanen so entsiihnend ist wie alle heiligen Badeplatze zusammen 
und daB in ihm all die groBen Gotter wohnen. So braucht der Brahmane 
bei wer weiB wie vielen Verunkoscherungen nur sein rechtes Ohr zu be- 
riihren. Siehe bes. die lange Zusammenreihung von Stellen in Heat. Ill 1, 
690 f. 

is* 
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Worten: ,.Geh ins Paradies!" Birger Momer, Tinara 183. Fiir 
Miinz ist die feierliche Ohrfeige einfach ein „Denkzettel“, Gra- 
ber, der seine Beispiele meist aus Miinz schopft, aber noch an- 
dere hinzufiigt, sieht in ihr, wie Sartori, einen Ubergangsritus, 
und zwar auch in Fallen, wo dieses zwar sehr dienliche, aber 
an sich auch ziemlich leere Zauberwort gar nicht am Platz und 
ganz andere Erklarung nbtig ist, und sagt auch vom Backen- 
streich des Herzogsbauers, er sei dazu da, „dem Begriff der 
Trennung und des Ubergangs Ausdruck zu geben, die der Schlag 
vor dem ganzen Volke sinnfallig bewirkt“. Die saftigen Priigel, 
die bei Fruchtbarkeitsfesten ausgeteilt werden, haben also ur- 
spriinglich auch den Zweck, die Unheilsmachte aus den Men- 
schen und aus der Kulturvegetation zu verjagen. Ygl. Frazer 3 
IX, 186 f.; 255 f.; 259 ff.; 264 ff.; 268 ff,; X, 61; 66 ff.; auch 
III, 18. Von dieser Sache dann bald mehr. 

Ofters freilich sehwachte sich der Kampf zu einem rechi 
harmlosen Spiele ab. Eine rajputische Sonderentwicklung der 
bei Friihlingsfesten wohlbekannten Kampfspiele und der Karne- 
valskonfetti stellt auch die von Col. Tod, Rajasthan 1 I, 567, 
beschriebene Sitte von Mewar dar, daB die Edeln zu Pferd unter 
Reiterstiickchen und allerhand Scherz einander mit Speeren be- 
werfen, die aus diinnen Micaplatten mit Holipulver im Innern 
bestehen. Eine Abschwachung konnte auch das feierliche Auf- 
einanderschlagen der Gerten bilden, die die Gopas bei ihren 
Umziigen fiihren (Wilson 226 f.). Diesem steht das Zusammen- 
schlagen der weiBen Stabe nahe, die im Paderbornischen und 
anderwarts bei der Osterfeier alle Teilnehmer trugen (Mann- 
hardt 506). 

Als besonders urspriinglich konnen gewiB die SpaBgefechte 
zwischen Mannern und Frauen gelten, ja sie mogen im letzten 
Grunde geradezu eine Art Tiererbe sein: bei den Tieren findet 
vor der Begattung vielfach erst langerer oder kiirzerer Kampf 
und besonders wildes Jagen zwischen Mannchen und Weibchen 
statt, gewiB um die Geschlechtsbrunst und -kraft zu erhohen. 
DaB in den offenbar recht derben Scherzschlachten der Si'da- 
vinnen bei dem Frauen- und Fruchtbarkeitsfest des ..Bo'cksfei- 
genbaums“ und der .,Ziegenjuno‘ - (s. S. 154) die ancillae-- uur ge- 
geneinander kampften, diirfte spatere „Verfeinei? /un g 14 . ur- 
spriinglicher aber ihr Kampf gegen Manner, wohl/ sogar der 
Herrschaftsfamilie, sein. Interessant sind da die Holigefechte 
zwischen Mannern und Frauen, bei denen es df/ m starken Ge- 
schlecht meistens recht iibel ergelit. und die vr^ 11 Growse, Ma- 



thura 2 , S. 85 — 87; 91; G. R. Hearne in Man, Bd. V, p. 155 (zit. 
von Crooke, p. 70) gesehildert werden. Die Frauen sind dabei 
mit langen schweren Bambusstangen oder mit langen Kniitteln 
bewehrt. Tamarindengerten fiihren sie bei den Gonds und an- 
deren Waldstammen der Central Provinces (Crooke, S. 70f.j. 
Bei ihnen und den Bhlls geht der Kampf um eine aufgepflanzte 
Stange oder um einen eingerammten Baumast. Die Gonds brin- 
gen oben auf der Stange einen Zuckerklumpen mit einer Rupie 
drinnen an. Der Mannerhaufen dringt vor, einer klettert hinauf 
und holt den Zucker herunter, was die Frauen durch kraftige 
Hiebe zu verhindern suchen. Siehe auch Crooke, Popul. Rel. 
etc. 2 II, p. 324 f. 1 ). In manchen Teilen der Madras Presidency 
nimmt eine Frau ein Getreidebiindel und klettert auf eine 
Stange, die Manner bemiihen sich, die Garbe zu rauben, und die 
Frauen, den Raub zu vereiteln (Gupte 91). Dieser letzte Brauch 
ist wohl der aufschluGreichste: hoch hinauf soil das Biindei 
und dadurch zauberisch bewirken, daB das Getreide ebenso fa- 
belhaft hoch emporwachse. Crooke, S. 81 f., kommt zum glei- 
chen Ergebnis der Bedeutung des Emporkletterns, ohschon er 
das von Gupte Mitgeteilte nicht bringt, dafiir aber aus den Cen- 
tral Provinces die Sitte, daB Kinder auf Stelzen durch die Ge- 
treidefelder gehen. Sehr bekannt ist ja das Springen der .Tugend 
bei den europaischen Feuerfesten, namentlich zu Johannis, und 
der Glaube, so hoch wie die Begeisterten da sprangen, so hocli 
werde der Flachs 3 ). 

Urspriinglich aus gleichem Boden erwachst wohl das Klettern 
und Herunterholen von allerhand Herrlichkeiten. Es ist in 
Deutschland so haufig, daB Mannhardt sogar erklart, hier sei 
der Maibaum vielfach nur Kletterstange (172, vgl. 187). Selbst 
wahrend die Feuerschichtung um den Jobannisbaum brennt, 
holen die Burschen die Sachen herab (Reinsberg-Diiringsfeld, 
Festkalender aus Bohmen, S. 308; Mannhardt 179: 466). Das 
weitere mag man bei Mannhardt, bes. auf S. 169 — 172; 464 bis 
466, nachlesen. Der Kletterbaum ist mir aus meiner amerikani- 
schen Kindheit bekannt. In der Frankenansiedlung Franken- 


2 ) Besonders wichtig bei dem holiartigen friiheren Marzfest der Dards 
(zwischen Kaschmir und Hindukusch) war das Verpriigeln der Manner 
durch die Frauen. Hastings, ERE. IV. 401 b. 

2 ) DaB beim Vajapeyafest der Opferherr auf den Opferpfosten hinauf- 
klettert, hat wohl ebenfalls den Zweck, zauberanalogisch die Feldfrucht 
recht hoch wachsen zu machen. Dies Fest suche ich im .,Indra“ als Vegeta- 
tionsfest zu erweisen. 
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muth, Michigan, meinem Geburtsort, findet das „Kinderfest'‘ 
am groBen Nationalfeiertag, am 4. Juli, statt. Da wird oder 
wurde doch in meinen Knabentagen ein hoher, w r ie oft in 
Deutschland vollig abgeschalter, schlanker Baum eingegraben 
mit einem ziemlicb groBen Reifen und, wenn mein Gedachtnis 
mich nicht betriigt, einem griinen Biischel an der Spitze. An 
dem Ring waren bunte Taschentiicher, Taschenmesser und 
andere Verlockungen fiir ein Kinderherz befestigt. Zu dem 
Wagestiick gehiirte nicht nur Mangel an Schiichtemheit, sondem 
auch Klettertiichtigkeit, da der ohnehin ja sehr glatte Baum 
etwa gar noch obendrein tiickisch mit Seife eingeschmiert wurde. 

Yerkiimmerung ist es wohl, wenn bei den Bhils ein Mann um 
den andem auf den in einem Ast bestehenden „Baum“ losstiirmt, 
bis es einem gelingt, ihn herauszureiBen und zu erobern, Irotz 
der niederregnenden Schlage der Frauen (s. auch Crooke, Popul. 
Rel. etc. 2 II, p. 325). Dagegen streben die Weiber bei Growse, 
Mathura, p. 91, zu einer auf einer langen Stange befindlichen 
und von den Mannern umschlossenen gelben Fahne vorzudrin- 
gen, und sie verwunden dabei ein paar Manner empfindlich. Die 
Bhils erinnern aber an Mannhardt 305: Beim Pfingstritt in Wurm- 
lingen wird der etwa zehn FuB hohe, bunt geschmiickte Maie 
in die Erde gesteckt. Auf ein Kommando hin geht es in ge- 
strecktem Galopp auf ihn los. Wer ihn zuerst erreicht und aus 
dem Boden hebt, hat ihn samt seinem Zubehor gewonnen 1 ). 
Hier und bei manchen sonstigen an die Fruchtbarkeitsfeste ge- 
kniipften Balgereien in Europa fehlen freilich die Frauen. Wir 
treffen sie aber dennoch auch in solchem Zusammenhang 2 ). In 
Westfalen muBten die Frauen zu LichtmeB auf dem Felde tan- 
zen. Sie trugen Gerten des in Deutschland ja bochheiligen Ho- 
lunders in den Handen, mit denen sie auf die Manner los- 
schlugen, welche sich der Stelle niiherten (Mannhardt 253). Am 


t) Vom Streit um die Vegetationsstange spricht Mannhardt. Wald- und 
Feldkulte I, 323 ff.; II. 254 f.; 382 ff.. Mythol. Forschungen 18 ff.; 169 ff.: 
193 ff. Hammarstedts Abhandlung Striden cm vegetationsstangen. Fataburen 
1907, 193 ff. ist mir nicht zuganglich. 

"1 In Hochfilzen in Tirol scbiniickt beim FlachsDrechen die Obermagd 
einen Taimenwipfel mit Apfeln und bunten Bandera und stellt ihn bei der 
Breehstube auf. Alle die Flachsbrecherinnen halten nun ein wachsames 
Auge auf diesen Erntemai. Der Burscbe der Dime bat aber die Pflicht. ihn 
trotz ail der Hut zu rauben. Das fuhrt nils auf eine ofters erscheinende 
Eigenbeit. Den Maibaum eines andern Dorfes zu stehlen. gilt als groBe 
Ehre I Mannhardt 168). In England wird der Maibaum von fremdem Grand 
and Boden beiinlieh weggeholt (Mannhardt 171). I m Fricktal im Aargau 
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bezeichnendsten ist wohl da der Scherzkampf in Wohlen, an 
dem nur Manner teilnehmen, die Angreifer aber in Weiber- 
kleider gehiillt sind. Schweizer. Archiv fiir Volkskunde I, 271 f. 
Dagegen wird das Chateau d’ Amour in den Kantonen Freiburg 
und Waadt von Madchen verteidigt und von Burschen ange- 
griffen und schlieBlich erobert, worauf jeder ein Madchen packt 
und zum Tanz fiihrt (ib. Bd. XI, 263 f.) 

In diesen Scherz- und Scheinkampfen der zwei Geschlechter 
lebt vielleicht aucb ein Nachhall des Kampfes zwischen Sommer 
und Winter fort. Von diesem ist oft geschrieben worden (z. B. 
Mannhardt 245 f., der auf Uhland. Schriften III, 18 ff. verweist: 
Grimm, Deutsche Mythol. 3 , 719 ff.; Nork, Festkalender 841 ff.: 
322 f.; Sartori III, Register unter ..Kampf zwischen Sommer 
und Winter 14 ). Hier nur, was Naogeorgus (S. 146) davon berich- 
tet. Multa quaeque a pueris hastili crustula circum / Fertur 
habentque duos, quorum unus dicitur Aestas / Indutus cultu 
viridi florensque iuventa, / Alter Hiems musco plenus canusque 
capillos. / Hi pugnant inter se palmamque obinet Aestas. / Hinc 
abeunt commesatum vinoque replentur. 

Das geschah am Latare- oder Rosensonntag. Seb. Frank, Welt- 
buch, fol. CXXXIb, sagt, da habe man „an etlichen orten eyn 
spil, das die buben an langen ruten brezlen rumb tragen inn 
der statt / vnd zween angethane mann / eyner inn Syngriin oder 
Eppheu / der heyset der Sommer. Der ander mit gemiess (Moos) 
angelegt / der heysst der Winter. Dise streitten mit eynander I 
da ligt der Sommer ob vnd erschlecht den Winter / darnach 
gehet man darauff zum wein“. Ebenso ist bei Hone, Every Day 
Book I, p. 359, der Sommer 

Apparelde all in greene, and drest in youthful fine arrave. 

The other. Winter, cladde in mosse with heare (i. e. hair) all 

hoare and gray, 

und besiegt der Sommer in einem Gefecht den Winter (zi- 
tiert von Nork. S. 1012 f.). Der Sieg der Frauen ware 


wird die Pfingsthutte, d. h. das laubumkleidete. blumenverzierte Gestell, 
wrorin der Pfingstbub steckt. von Buben aus einem anderen Dorfteil geraubt 
und am eigenen Brunnen aufgepflanzt, wobei es natiirlich eine Balgerei 
setzt (ib. 323). In Northumberland raubt man den Nachbardorfern wenig- 
stens die Asche ihres Mittsommerfeuers. die man bezeichnenderweise ..the 
flower of the wake“ nennt ( ib. 512). U. dgl. mehr. Entsprechend horen 
wir, daB das Material fiirs Holifeuer geraubt oder gestohlen werde, dies 
nicht nur diirfe. sondern miisse (Wilson 225: Crooke 57). Die Notwendig- 
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schon daraus verstandlich, denn die warme Jahreszeit 
wird wohl, wie jetzt noch in indogermanischen Sprachen 
nicht selten, so auch urspriinglich oft, ja hochst wahrschein- 
lich so gut wie immer, weiblich gewesen sein. Der Sommer in 
Frauenmaske erscheint im „Schelmenlaufen“ von Imst im 
Tyrol. S. die Aufnahmen auf S. 203; 208 des National Geogra- 
phic Magazine (Washington) Vol. LXX, Number 2. Ferner diirfte 
das „Schlagen mit der Lebensrute“, das Mannhardt ausgiebig 
behandelt (251 ff., vgl. Sartori III, 46; 52 mit Anmerkung 19; 
61; 101, bes. Anm. 47), eine Wurzel bilden. In einigen Gegenden 
des Koniggratzer Kreises verstecken die Madchen am Latare- 
tag ihren „Sommer“, der aus mehreren, mit bunten Bandera 
durchflochtenen Weidengerten besteht, und warten hinter 
irgendeiner Tiir oder einem Torweg auf die jungen Burschen, 
um sie unversehens damit zu schlagen. An anderen Orten in 
Bohmen schlagen die Frauen mit dem „Sommer“ ihre Manner, 
indem sie rufen: „Gib was! Gib was! 44 Jetzt kauft sich der Mann 
von weiterem Schlagen los. Was aber die Weiber urspriinglich 
unverhiillt und in Wirklichkeit auch jetzt noch wollen, ergibt 
sich von selber 1 ). Urspriinglich soli das Schlagen die Frauen 


keit nun, daB beim Fest und Zauber das Benotigte gestohlen werde, 
erscheint haufig (Wuttke 3 146 und sonst ofters; Folk-Lore 25, 258 f.; 
Schweiz. Arch. f. Volksk. X, 39; I, 178; XVIII, 28; XX, 380—388; Frazer, 
Golden Bough 3 X, 110; 193 f.; 232 f.; 273; 234 f.; 241 f. (hier zn Divina- 
tion gebrauchter Wirsingkohl). Auch das Zusammenbetteln des Holzes zum 
Festfeuer finden wir in Europa (vgl. z. B. Panzer 239 ff.). 

t) Ein kostliches Zusammentreffen ist es da, daB der Geistliche Joh. 
Beleth um 1160 von dem in slawischen oder vormals slawischen deutschen 
Landschaften iiblichen Brauch, daB zu Ostern die Manner die Frauen und 
die Frauen die Manner hauen (gewohnlich mit Birken- oder mit Weiden- 
ruten), also ausdeutet: „Ob earn rem faciunt ut ostendant se mutuo debere 
corrigere, ne tempore illo (also iu jener heiligen Zeit) alter ab alterutro 
debitum thori exigat“ (zit. von Mannhardt 261; Nork 936 f.). Ebenso bringt 
Dr. P. J. Miinz, „Der Backenstreich in den deutschen Rechtsaltertiimern“ 
usw., Annalen des Vereines fiir nassauische Altertumsk. und Geschichts- 
forsch. IX (1868), S. 348, aus dem Rationale divinorum officiorum des Du- 
randus, Bischofs von Mende gegen Ende des 13. Jhs., bei, daB in manchen 
Gegenden die Weiber ihren Mannern am 2. Ostertag, die Manner ihren 
Frauen am 3. Backenstreiche gaben, und meint. sie wollten einander die 
hohe Bedeutung dieser Feiertage tief einpragen. Wie e r das Schlagen bei 
Verlobung und Hochzeit in gleicher Weise erklart (ib. S. 347 f.), so auch 
W. Wackernagel und Friedberg (Mannhardt 302), alle naturlich verkehrt. 

Auch die Haustiere und die Obstbiiume werden geschlagen, damit sie 
fruchtbar seien (Mannhardt 269 ff.), wi e schon gesagt. Wie sehr das Peit- 
schen der Frauen ursprUnglich sie fruchtbar machen soil, erhellt noch 
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ja geschlechtstiichtig machen. Vgl. auch Mannhardt 263. Sie 
bediirfen aber kraftiger Mitwirkung durch die Manner. So mag 
die Verpriigelung der Liebesgesellschafter durch. die Frauen eine 
Mahnung und noch urspriinglicher ein Zauber sein, dab sie 
ihrer Begattungspflicht gehorig nachkommen, natiirlich eine 
orgiastisch iibermiitige. 

Endlich tritt uns immer wieder entgegen, dab die Weiber 
eine engere Yerbindung mit den Frucbtbarkeitsfesten haben 
als die Manner. Zum Fasching haben sie mehrerenorts beson- 
dere Freiheiten und eigene, den Mannern verwehrte Feste, 
ahnliches zu Pfingsten (Sartori II, 118 f.; 211 f., Anm. 81 und 
82). Mit Recht spricht Mannhardt 210 f. von „tiefbegriindeten 
Beziehungen des Maibaums zum weib lichen Geschlecht“. Von 
der Wichtigkeit der Frauen und Madchen bei Ackerbauriten 
und bei festlichen oder feierlichen Ackerbauverrichtungen redet 
auch Sartori II, 56 f. ; 66; 93; vgl. auch 64, Anm. 14; 110; 63 
usw. So finden wir z. B. als ortliche Sitten: Nur die Frauen 
haben das Recht, den Maibaum zu holen und herzurichten 
(Mannhardt 173 f.; 183), sie tragen in der Lausitz den „Tod“ 
aus (155 f.), beim Jariloritus in RuBland spielen sie die fiihrende 
Rolle (415 ff.), ja sogar bfters beim Richtmai (219; 221), was 
wohl nur eine tibertragung sein kann, und mit vollem Recht 
beim Erntemai 200 f. Vgl. auch Sartori II, 118 f.; 211 — 212, 
Anm. 81 und 82 usw. Zur Erklarung sagt Mannhardt S. 216: 
,,Der im Acker griinende Lebensbaum stirbt mit der Ernte ab, 
aber aufs neue soil er gepflanzt werden in der Erde SchoB und 
daraus Friichte hervortreiben. Darum gehort er den Frauen 
zu eigen. 11 Das ist aber mindestens nicht alles. Immer wieder 
stoBen wir auf die Gleichsetzung von Pflanzenwachstum und 
Zeugung. Die Ackerfurche ist die Vulva (y oni) und der darein 

daraus, daB es den ihnen unterstellten Flachs, wie die dabei gebrauchten 
Spriiche ausdriicklich angeben, recbt hochwachsen macht (Mannhardt 255), 
natiirlich durch zauberische tibertragung der in den Weibern erzeugten 
Fruchtbarkeitsfiille. Noch dentlicher redet Japan: dort gingen am Fest der 
phallischen Gottheiten Buben mit Weiden stecken, die am obern Ende 
zu Spanchen (shavings) zerschnitzelt waren, umher nnd schlugen damit 
junge Frauen. Das sollte Fruchtbarkeit bewirken. Hastings 
IX, 826 a. Beriihrung des Rindviehs mit dem Zweig eines Palaca- (Parna-) 
und (Jamlbaums hat aus einem Rinderzauber des Yajurveda schon 
A. Kuhn, Herabkunft des Feuers 148; 180 f. bekannt gemacht. Eine Art 
Weihwasserwedel finden wir z. B. in Brihats. 44, 20: bei der groBen Lustra- 
tion (nirajana) taucht der Priester einen Zweig vom udumbara (Ficus glo- 
merata) in das zauberische Wasser und beriihrt damit die Rosse, die Sol- 
daten. die Elefanten und den Konig. 
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gesate Same das Sperma (Qatap.-Brahm. VII, 2, 2, 5) und das 
Weib ist des Mannes Saatfeld, wie die Inder und Mohammed 
besonders deutlich ausspreehen, sein Weinberg usw., dessen 
Fruchtbarkeit gefordert wird durch die Feste und Brauche, 
und nach urtumlichen Glauben liegt es an ihr. niclit an dem 
wohl weit ofter schuldigen Manne, wenn die geschlechtliche 
Vereinigung nicht Kindersegen bringt, ebenso wenn die Frau 
nur Madchen gebiert. Dieses letzte wird dagegen wirklich zeigen, 
daB sie dem Gatten gescklechtlich nachsteht. So finden wir 
denn in Indien, sonst im alten Morgenland und im klassischen 
Altertum und anderwarts, daB bei manchen der Fruchtbarkeits- 
riten und -feste die Frauen sogar allein teilnehmen oder aber 
hauptsachlich. Endlich, und das ist wohl das Wichtigste, ruhte 
ja der Ackerbau urspriinglieh in den Handen der Frauen. Kein 
Wunder, daB sie bei Ackerbaufesten noch so spat oft wenigstens 
die Hauptrolle spielen und noch so spat selbst mit Rute oder 
Priigel, freilicli jetzt nicht mehr bewuBter Weise, ihr Urrecbt 
in Erinnerung bringen 1 ). 

1 ) Dagegen war bekanntlich die Viehzucht anfangs iiberall Sache der 
Manner. Im Einklang damit darf noch in unserer Zeit beim feierlich reli- 
gibsen Ritus des Mattu Pongal, d. h. des Rinderpongalfestes, in Siidindien 
kein Weib zugegen sein. Jonrn. Royal As. Soc., New Series V, p. 114 f.; 
Dubois-Beauchamp 3 573. Ebenso stands im alten Rom: Bei dem Opfer an 
Mars Silvanus, das aus einer gewissen Menge Mehl, Fett, Fleisch und Wein 
fiir jedes Stiick Vieh bestand nnd zum Schntze der Herde dargebracht 
wurde, dnrfte kein Weib der Zeremonie auch nur zusehen. W. Warde Fowler 
in Hastings, Encyclop. of Rel. & Ethics, Vol. 10, 846 — 847. Dergleichen 
Verbote gibts bei Mannerwerk und die Manner angehenden Riten unter 
Primitiven ja wer weiB wie viele. Nach deutschem Volksglauben diirfen 
Obstbaume nicht von Frauen gepflanzt werden. So bericktet man wenig- 
stens aus der Pfalz. Wuttke 3 , S. 426. Das wird wohl ebenfalls ein Finger- 
zeig sein. Baumzucht ist jiinger als Anbau der Halmfrucht. In Deutschland 
geht ja die Namengebung in jener fast durchweg aufs Latein zuriick. Bei 
Frauenverrichtungen, Frauenriten und Frauenfesten in alter und neuerer 
Zeit schimmert nun. wie eben gestreift. oft noch deutlich das Bestreben 
hervor, einfach die Manner fernzuhalten: die konnen da nur Schaden brin- 
gen oder gehoren mindestens nicht hin. Im Kult des Phallus lebt nun 
natiirlicherweise scbon an sich in ganz besonderem Sinn Drang und Glut, 
Angst und Geltungssehnsucht des Weibes. sodann aber auch weil der 
Phallus ein so machtiger Forderer. ja Erzeuger der Fruchtbarkeit und des 
Gedeihens beim Ackerbau ist. also bei einer urspriinglieh den Frauen oblie- 
genden Angelegenheit. So sagt scbon Movers. Die Phonizier I. S. 571. die 
Phallophorien und iiberhaupt der Phallusdienst bei Phbniziern und Agyp- 
tern sei gewbhnhch Sache der Frauen (zit. von Otto Stoll, Das Geschlechts- 
leben usw.. S. 640). Auch besonders vein Adonisdienst horen wir. daB vor 
allem die Frauen ihm inbriinstig oblasen. 
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Wehklagen um Kama bei seinem Fest. 

Nachhall aus uralten Zeiten sind auch die Klagen der Rati 
um ihren Gatten Kama, die wenigstens vereinzelt genannt 
werden (so von Shankar Pandurang Pandit, Malavikagnimitra 2, 
p. 164; B. A. Gupte 90 f.), sowie das mehrfach bezeugte und 
ebenfalls scbon besprocbene „Bombne“. Wechsel oder Gemisch 
von Klagen und mehr oder minder tollem Scberz finden wir 
auch in Europa beim ^odaustragen 1 ' und beim Begraben des 
Jarilo, Wechsel von tddlichem Ernst und baccbanalischer Aus- 
gelassenheit bei der Johannisfeier der „Briiderschaft des griinen 
Wolfs' 1 in der Normandie (Frazer in One 303; 318; 628 f.; 
Mannhardt Baumkultus 416; Antike Wald- und Feldkulte 323 f.). 
U. dgl. mehr, worauf schon hingewiesen worden ist. 


Holi und die Totenseelen. 

Vereinzelt aber steht folgender Brauch da: Among the Ma- 
rathas the vir or people who died on the battle field are „dan- 
ced“ by their descendents, who go round the fire with a drawn 
sword until they get into a trance, or believe themselves pos- 
sessed by the spirits of the heroes. B. A. Gupte, S. 89 (vgl. 
wegen vir oder bir Crooke, Popul. Rel. etc. 2 I, 25; 62; 178; 235). 
Aber auch dieser Totenseelendienst am Fruchtbarkeitsfest 
diirfte alt sein (vgl. die fjpcoeg = lares, divi manes) 1 ). Denn, 
wie schon mehrfach betont, es fallen Totenseelen- und Wachs- 
tums- oder Fruchtbarkeitsgeister und -gotter ja gewohnlich zu- 
sammen, und zwar in Indien und in Europa 2 ). Ebenso haben 
wir vom Abbe Dubois gehort. daB in Indien am Allerseelenfest 
Dipavali Ackerbauriten stattfinden (S. 82). Erinnert sei auch 


0 Die Manen heiBen im Veda f ura (Helden). Caland, Totenverehrung 
49: Ahnenkult 11. VTra Held = Totenseele haben wir schon genannt. 

2 ) Ja das gilt wohl schon vom alten Babylon. Alfred Jeremias, Holle und 
Paradies bei den Babyloniern, 2. Anfl. (1903), S. 24 sagt, es sei .,besonders 
wichtig, . . . daB die Unterweltsgotter auch bei den Babyloniern eng ver- 
wandt sind mit den Gottern der Frnchtbarkeit und des Feldbaus“. Vgl. 
Tamuz und Istar und Osiris. Das Passer des Lebens oder der Unsterblich- 
keit befindet sich denn auch in der Unterweit. bei den Babyloniern, spa- 
teren Juden. Griechen. Ib. 21; 32. In 5. Mos. 26. 14 horen wir ebenfalls. 
daB man den Totenseelen Opfer von der Ackerfrucht brachte. 
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an die Worte Frazers (The Golden Bough in One Volume, p. 
339), wo er davon redet, daB urspriinglich wohl Jahr um Jahr 
ein den Korndamon darstellender Mensch getotet worden sei: 
If that was so, it seems likely that the propitiation of the corn- 
spirit would tend to fuse to some extent with the worship of the 
dead. For the spirits of these victims might be thought to return 
to life in the ears which they had fattened with their blood, and 
to die a second death at the reaping of the corn (= Frazer 3 
V, 233 f.). Wie richtig das ist, zeigt das indische „Lichterfest'\ 
zugleich eine Ernte- und Totenseelenfeier, also eine solche 
chthonischer Machte. Von ihr im 3. Stuck unserer Trilogie. 


Die Holi ist arisch. 

Mir ergibt sich also der SchluB: Auch in der „Verbrennung 
Kamas“ hat Siidindien Urspriingliches treu bewahrt. Auf dem 
Holzweg befinden sich Crooke und andere, die die indische Er- 
klarung, beim Holifest werde der Tod Kamas gefeiert, einfach 
verwerfen und die da glauben, die Holi sei gar nicht hindui- 
stisch (Crooke 77: The rites have no connexion with orthodox 
Hinduism; ahnlich p. 63). Weit richtiger hat da schon Wilson 
gesehen: It is also to be remarked, that although traces of the 
original purport of the festival are palpable enough, yet that 
Love and Spring have been almost universally deposed from 
the rites over which they once presided and that they have 
been superseded by new and less agreeable mythologial crea- 
tions (Works II, p. 224). Vollkommen verkehrt ist auch Croo- 
kes Meinung, wir wiirden in der Erkenntnis der mit unserem 
Gegenstand zusammenhangenden Fragen gefordert werden 
durch umfangreichere und eingehendere Erhebungen vor allem 
in den Distrikten und unter den Stammen, die dem EinfluB des 
brahmanischen Hinduismus am wenigsten ausgesetzt seien. Im 
Gegenteil: gerade die unarischen oder unarisierten Bewohner 
Indiens bieten hier an sich den allergeringsten AufschluB. 
Was sie Gleiches oder Verwandtes aufweisen, das stammt nach 
allem. was wir sehen konnen. wenigstens gewbhnlich von den 
hinduistischen. den brahmanischen oder gar schon den vedi- 
schen Indern. Es ware also besonders dies moglich, daB sie viel- 
leicht schon sehr friih Entlehntes treuer bewahrt hatten als die 
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Inder selbst 1 2 ). Schon Col. Tod hat vor gut hundert Jahren 
einen besseren Fingerzeig gegeben mit den paar Worten, wo er 
vom Friihlingsfest in Mewar spricht: Even the wild Bhil, or 
savage Mer, will leave his forest or mountain shade to mingle 
in the revelries of the capital; and decorating his ebon hair or 
tattered turban with a garland of jessamine will join the clam- 
orous parties which perambulate the streets of the capital 
(Rajasthan 1 I, p. 563). Der jedem Kenner wohlvertrauten Sach- 
lage und der Natur des Menschen nach konnten die TJreinwoh- 
ner Indiens nichts so widerstandslos annehmen wie dergleichen 
F estgebrauche. 

Diese sind nicht nur hinduistisch. sondem urindisch, ja sie 
sind, wie hoffentlich meine Ahhandlung gezeigt hat, minde- 
stens im Wichtigsten urindogermanisch. Wenn wir sie nicht in 
Rigveda finden, dann liegt das wie so manches andere gewiB 
an dessen aristokratisch- und hieratisch-theologisch exklusivem 
Charakter "). 

Der Name Holi und Holika gehort jedenfalls recht junger 
Zeit an 3 ), auch Kama oder Madana mag statt eines alteren Fest- 
gottes eingedrungen sein. Wahrscheinlicher aber ist, daB Kama 
hei seiner Literarisierung gewaltig kleiner gehobelt wurde wie 
im altindischen Mythus der allzu licht- und glutenreiche Son- 


1 ) Als Beispiel aus der Sprachgeschicbte erinnere ich daran, wie unver- 
andert uns das Finnische uralte von ihm entlehnte germanische Sprach- 
formen und Worter erhalten hat. 

2 ) Der Gott Kama (brw. sein Vorganger) ist nicht im Rigveda, so wenig 
wie die bauerischen Vegetationsd'amonen Pan. Faunns, Silvanus nsw., welche 
Wald- und Feldgottheiten waren, unter die Olympier aufgenommen wurden. 
„Erst nachdem der WerdeprozeB der olympischen Gottheiten iD der Haupt- 
sache langst voriiber war, traten die Pane, Satyre, Silene, Kentanren, die 
im niederen Volksglauben weit treuer den Zusammenhang mit der Natur- 
erseheinung bewahrt hatten, aber dafiir leerer an geistigem Gehalt geblie- 
ben waren, in den stadtischen Kult und in die Literatur ein.“ Diese und 
die anderen Worte Mannhardts auf Seite 209 der ,,Antiken Wald- und 
Feldkulte“ enthalten Wertvolles auch fur Altindien. Ebenso nennen zwar 
die homerisehen Dichtungen chthonische Gottheiten, reden aber nicht 
weiter von ihnen; sie „iiberlassen sie dem Volk“. Preller, Griech. Mythol. 1 
I, 399. Was Altindien selber anlangt, vergleiche man L. v. Schroder, Myste- 
rium und Mimus, S. 58 ff. 

3 ) Seine Bedeutung kennt man nicht. Stammt er vielleicht von einem 
Ausruf hola, ahnlich wie der Name Adada laut des Bhavishyott. von diesem 
Ausruf? Dann miiBte man wohl die Form Holaka als die urspriinglichste 
ansehen. Crooke, S. 55, sagt: ,,said to be derived from tbe sound made in 
singing. “ Das ist mir dunkel. Eine Art Juchzer der Festschwarmer? 
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nengott dureh Takshan. Aber viele Gottheiten Indiens und an- 
derer Lander haben starke Umwandlung erfahren, oft viel star- 
kere als Kama. Das Friihlingsfest selbst aber wurde sicherlich 
schon in vediseher Zeit so gut wie in der klassischen gefeiert 
und zwar im wesentlichen wie da und wie heute das Kamada- 
hana und die Holi. Es liegt dabei nicht einmal ein Grund vor 
fiir die Annahme, in urarischen Tagen sei es einfach ein Vege- 
tationsfest gewesen und nicht auch eine Art menschliches 
Brunstfest. Im Gegenteil sehr weitgehende ,,freie Liebe“ wird 
da ein religioser Bestandteil der Feier gewesen sein. 

Ja auch hier zeigt es sich, wie so oft anderwarts, daB die 
Inder uns Urspriingliches in treuerer Gestalt bewahrt haben 
als andere Glieder der indogermanischen Gruppe, hier sogar 
als Yolker, die lange vor den Indogermanen Kulturtrager waren. 
Bei den Indern ist der Fruchtbarkeitsdamon noch deutlich 
Pflanze und Baum und, was noch besonders auffallt, nicht wie 
anderwarts wird er durch Bruderhand getotet, nicht durch eines 
Ebers Hauer, nicht durch Selbstentmannung, nicht dadurch, daB 
ihn jemand erschlagt, sondern so, wie es einzig und allein seiner 
Urgestalt und einem Heer von Uberlebseln und Festbrauchen 
entspricht, durch Verbrennung im Feuer. Jetzt erst verstehen 
wir die indische Mythe, daB Kama im Zornfeuer Qivas seinen 
Tod gefunden habe l )- 


1 ) In Antidoron, Festschrift fiir J. 'Wackernagel (1924). S. 1 — 8, sucht 
Sten Konow zu beweisen, daB Anahga von anj komme und Manmatha von 
math oder manth. Das zweite ist mir immer selbstverstandlich gewesen, da6 
erste halte ich fiir verkehrt. Eine von der bekannten sehr abweichende und 
allem Anschein nach recht junge, obschon wahrscheinlich vielleicht eine 
altere Vorlage bearbeitende Gestaltung von Kamas Verbrennung steht in 
Bhavishyap. Ill, 4, 14, 21 ff. : Dem Asura Taraka hatte Brahma die Gnade 
gewahrt, daB nur ein Sohn aus CJivas Samen ihn werde toten kbnnen. Da 
er nun die Gotter schwer bedrangte, flehten sie £iva, der damals fiinf 
Weltalter ( yaga) lang im Yoga begriffen war. an. er moge heiraten. Nun 
aber ist Qiva ans dem guna tamas der Prakriti entsprnngen, also ein Kind 
der Prakriti, und andererseits das Weib bekanntlicb = Prakriti. Seine 
Mutter aber konne er nicht heiraten, er, der ja ein frommer Yogi sei. So 
der Gott. Er wolle aber von seinem Samen ins Feuer tun; dieser Same 
werde das Geschaft der Gotter ausfiihren. So machte ers denn und ver- 
harrte selber in Versenkung (samadhi). Die Gotter aber scheinen der Ge- 
schichte nicht recht zu trauen; sie gelangen schlieBlich an Vishnu Der ent- 
liBt Zeugungskraft (tejas) aus seinem Mund. Daraus entsteht der Mann 
Pradyumna, also Kama. Durch dessen Feuer- und Zeugungskraft (tejas) 
wurden nun Manner und Frauen in alien drei Welten von Liebe (smara) 
gequalt und vereinigten sich. Sogar die Pflanzen wurden von der Glut der 
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War der verbrcinnte Vegetationsdamon zuerst ein mtinn- 
licher oder ein weiblicher und warum eine wild- 
wachsende Pflanze? 

In Indien wird nun sowohl ein mannlicher wie ein weiblicher 
Fruchtbarkeitsdamon verbrannt. So jung aber auch die Holika 
sein mag, die weibliche Genie selber konnte iiberhaupt noch 
alter sein als die mannliche, im Einklang mit der Tatsache, daB 
der Ackerbau zuerst reine Frauenangelegenheit ist und daB 
alles Waehstum aus dem SchoB der Mutter Erde kommt. 

Die waehstumgebarende Erde selber ergabe sich also am na- 
tiirliehsten als alteste Vegetationsmaeht, und der Baum kame 

Liebe gepeinigt und dadurch holdselig (saumya, d. h. wohl: blutenbedeckt), 
den Ranken und den (ja weiblichen) Fliissen gatteten sich mannliche 
Wesen. Aber da besanftigte (,'iva diese Erregung. Voll Zorn dariiber er- 
greift jetzt Pradyumna seinen Bogen und schieBt seine fiinf schrecklichen 
Pfeile auf seinen „Bruder“ £iva ab. Durcb den ersten Pfeil, Uccatana (etwa 
Entwurzler), fangt <^iva an zu gehen (wahrend er vorher Sthanu, der Btock- 
gleich stehende BiiBer gewesen ist), dnrch den zweiten, Vasikarana, gerat 
er in die Gewalt des Weibes, durcb den Stambhana pflanzt er sich an der 
Seite der (Jiva (oder Durga) auf, durch den Akarshana will er sie schon 
an sich reiBen, durch den Pfeil Marana, den „Totenden“, fallt er aber in 
Ohnmacht. Als die Schone ihn bewuBtlos daliegen sieht, verschwindet sie. 
Sowie er erwacht, wehklagt er immer wieder: ,,0 Geliebte, Mondgesichtige, 
Holdin, Krugbriistige, rette mich, den von Liebe Ermatteten. LaB dich 
schauen, du Pisangschenklige, ich bin jetzt dein Sklave geworden.“ Da 
erscheint sie wieder und spricht : „Ich bin eine Jungfrau und gehorche 
Mutter und Vater. Von ihnen empfange du meine Hand. w So sandte der 
von Pradyumnas Pfeilen Gequalte (wie in Skandapur. II, Vaisakbamah. 9, 
34) die sieben Rishi als Brautwerber ab, und die Hochzeit fand im Beisein 
aller Gbtter statt. Diese richteten ein Preislied an die Uma. In einer Hohle 
des Kailasa nun feiert das Paar sein Brautlager, und tausend Jahre lang 
wahrte diese Begattung. Die wie sonst in der hanfig erzahlten Geschichte 
von dieser oft aonenlangen gottlichen Wollustfeier, mit der man des Zen- 
tralaustraliers Anschauung vergleiche, daB die geschlechtliche Vereinigung 
des androgynen Urwesens immerfort dauere CWithuis Mythos usw. 57 f.), 
schwer beunruhigten Gotter fiirchteten, davon moge die Welt untergehen, 
stellten sich mit Brahma vor das unersattliche Paar hin und lobpriesen 
den (,' i v a . Da wurden die zwei von Scham und Reue erfaBt. Dann aber 
packte sie wilder Zorn, und die armen Gbtter suchten schleunigst das Weite. 
Nur der Starke Pradyumna blieb stehen. unbeweglich wie ein Stier. Rudras 
Zornfeuer entlud sich da natiirlich auf ihn und verbrannte ihn. So verier 
Pradyumna seinen festen oder stofflichen Korper (sthularupa) nnd ward 
zu Asche, er nahm einen feinen Leib ( sukshmadeha ) an und ward znm 
..Korperlosen“. Wie er vorher (d. h. vor seiner Entstehung aus Vishnus 
Feuer- und Samenkraftl gewesen war, so wurde er wieder. Fur seine Gattin 
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spater als ihr Kind. Auf jeden Fall aber erhebt sich fur uns die 
Frage: Waren die Baume oder doch die hier vor allem in Be- 
tracht kommenden im Urindogermaniscben mannlicben oder 
weiblichen Geschlechts? Das Sanskrit steht nun allein da mit 
fast durchgangig mannlichem Geschlecbt der Baume, Griechisch 
und Lateinisch mit dem weiblichen, das Germaniscbe und das 
Slawische verteilt die Geschlechter, dasselbe lese ich vom Li- 
tauischen. Soweit ich sehe, wiegt aber im Germanischen und 
im Slawischen das Femininum merklich vor, und die bier be- 
sonders wicbtigen: Fichte, Tanne, Birke haben auch im Deut- 
schen und im Russischen weibliches Geschlecht. Dem steht ge- 
geniiber, daB die doch in Baumen, vornehmlich in der Fichte, 
verkorperten Machte: Osiris, Attis, Adonis, Dionysos, Kama 
mannliche Wesen sind. Die urspriinglichste Stufe stellt wohl 
der noch unverfalschte alte Romer dar, der seine Gebete an 


Rati war das nun aber fatal; denn s i e hatte ja ihren grobmateriellen 
Korper behalten. So suchte sie denn wahrend hnndert Jahren durcb reli- 
giose Versenkung £ivas Gnade zu erlangen. Da gewahrte ihr dieser die 
Wahlgabe: „In den Herzen der Leute wirst du entstehen, durch Vermitt- 
lung der Leiber der Menscken (d. h. jeder die Minnewollust kostende Men- 
schenleib wird d e i n Leib sein, womit natiirlich sie ebenfalls zur korper- 
losen Gottbeit wird). Deinen Gatten wirst du dann wieder fleischlich 
genieBen, wenn er mit der Hiilfte meines (dann in ihm verkorperten) We- 
sens als Pradyumna wird geboren werden, u. zw. wird im Zeitalter des Manu 
Vaivasvata, in dessen 28. Mahayuga, am Ende des Dvapara, der hochheilige 
Krishna selber (in diesem seinem Sohn aufs Neue) geboren werden. Dann 
wirst du seinen Sohn Pradyumna auf dem Gipfel des Meru im lieblichen 
Walde Nandana lange fort genieBen. 

Wir sehen, der Konfusionarius, von dem wahrscheinlich das ganze 
4. khanda des 3. Buchs stammt, hatte vorher immer den Namen Kama, 
nicht aber Pradyumna gebrauchen sollen. 


Verniinftiger macht da das Vai^akhamatatmya von Skandapur. II die 
Sacbe, das in 8, 67 c ff. die bekannte Erziihlung von Skandas Entstehung 
mit mehreren Besonderheiten vortragt. “Wie schon auf S. 133, Anm. 1 be- 
richtet, wird da Rati durch eine „korperlose Stimme‘- verhindert, sich eben- 
falls zu verbrennen; diese eroffnet ihr, Kama werde als Pradyumna wieder- 
geboren und mit ihr vereinigt werden. Hier haben die Frauen noch nicht 
ihre bekannte Gnade von Indra empfangen, daB sie wahrend der ganzen 
Schwangerschaft der Wollust pflegen konnen (Taitt.-Samh. II 5 1 j f f • 
Vas. XII, 24; Bhagavatapur. VI, 9. 9 usw.). Da das endlieh gliicklich zu- 
sammengebrachte Gotterpaar immerzu aufs neue sich in die Umarmung 
stiirzt, so geht allemal wieder nach der Empfangnis Parvatls Leibesfrucht 
ab. Die Getter sehicken den Feuergott zu dem Paar, damit dieser Civa in 
etnen ph. osophtschen Vortrag verwickle und so eine Begattungspause ein- 

,. re . 6 r . 0 Scflam lauft die Gottin nackt davon, und in wildem Zorn ent- 
ladt k'lva semen Samen in des Storenfriedes Mnnd. 
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Ackerbaugenien an den Geist des Baumes, der gefallt werden 
sollte, und an andere so begann: Sive deus sis, sive dea, oder: 
Sive mas sive femina usw. Es waren eben nur dunkle numina. 
Sodann sind ja sogar groBe Gottheiten verschiedener Volker 
androgyn oder doch urspriinglich androgyn. Vor allem gilt das 
von Wachstums- und Fruchtbarkeitsgottheiten, und an wer weiB 
wie vielen landlichen Gebrauchen tritt, wie wir gesehen haben, 
die zweigeschlechtige Natur des Vegetationsdamons klar ou- 
tage. Als dann eine starker verpersonlichende Stromung ein- 
setzte, hier friiber, dort spater, mag zunachst die weibliche 
Genie mindestens den Vorrang gehabt haben 1 ); dauert doch 
noch in Col. Tods Rajasthan das Fest der Getreidegottin Gauri 
neun Tage und iibertrifft an Glanz weit das nur zweitagige des 
Kama. Und Qiva, ihr Gatte und ein groBer Gott der Frucbtbar- 
keit, „oceupies an unimportant position nea’ her at the water’s 
edge, meanly clad, smoking intoxicating h«,rbs“ (Rajasthan 1 I, 
575). In der Hand halt er einen bliihenden Zwiebelstengel als 
Szepter, wo doch die Zwiebel von den Hindus besserer Klasse 
verabscheut wird 2 ). Sie kommt aber Qiva als Zeugungsgott zu. 

1 ) Lehrreich ist die Sitte der Esthen, ihren Metsik oder „WaIdgeist“ 
(am Fastnachtsdienstag) abwecbselnd das eine Jahr als Mann, das andere 
als Weib herauszuputzen (Frazer, Golden Bough 3 IV, 233). 

2 ) Zwiebel, Knoblauch nnd das Zwiebelgewachs grinjana sind den Indern 
unkoschere Speisen. Der Zweimalgeborene, der sie iBt, verliert die Kaste. 
Der Grund ibrer Unheimlicbkeit ist wohl der, daB sie als kraftige Aphrodi- 
siaca und daher als zauberisch gelten. Siehe Weib im altind. Epos 179 — 180, 
Anm. (wo aber die Stelle aus dem Agnipur. nur nach Dutts. Ubersetzung, 
nicht in der Anandajrama-Ausgabe stimmt); Samayamatrika II, 26; Cha- 
vannes. Cinq cents contes etc. Ill, 280; Divvavadana ed. Cowell & Neil 
408 f. Mit Knoblauch behangen sich in Theophrasts „Charakteren“ die 
Aberglaubischen. Vgl. Nork, Festkalender 181, Anm. Wenn MBh. K XII, 
141, 91 f. die Zwiebel aus des Hundes Hoden entsteben laBt und weiter 
spinnend den grinjana (Art roten Knoblauch) aus dessen Penis, den ge- 
wohnlichen Knoblauch aus den Zahnen, so soil das natiirlich die Veracht- 
lichkeit anzeigen, diirfte aber auch auf erotischem Grunde ruhen: die Zwie- 
bel mag in der Tat ihre aphrodisische Bedeutung von einer Hodenahnlich- 
keit empfangen. Im klassischen Altertum war sie Symbol der Vulva. So 
Nork. Festkalender 165. Anm. Und bei dem Totenritus Narayanabali wird 
der Penis der Mannsfigur durch einen grinjana dargestellt (Garudap., 
Pretak. 4, 145; 40, 54). Wegen der geschlechtlicben Kraft sind die Zwiebel- 
gewachse wie andere aphrodisische. d. h. vor allem manneskrafterzeugende 
Speisen bei Totenfeiern verboten (Vayupur. 78. 12: Brahmapnr. 220. 173 f.: 
Hemadri, Caturv. Ill 1, p. 562. 1. ult.: 560; 567: MBh. XIII, 91, 38 f); nicht 
Menschen. sondern die Totengeister sollen da zeugend tatig sein. Die zaube- 
rische Bedeutung von Zwiebel und Knoblauch, zu der der scharfe Geruch 
ebenfalls beigetragen hat — schadigende Geister fliehen vor dem Geruch 


Vielleicht sind nun die Yerkorperungen und die Genien des 
Wachstums der Kulturpflanzen vor allem das Erzeugnis der 
groBeren Angstlichkeit der Frau, der zuerst der Ackerbau 
oblag, und ihres besonders engen pbysiologischen Zusammen- 
hanges mit der Natur, was wiederum die Annahme wenigstens 
vorwiegend weiblichen Geschlecbts fiir den Vegetationsdamon 
nahe riicken konnte. Wie namlich schon eingangs erwahnt, diir- 
fen wir keinen Augenblick voraussetzen, daB etwa romantische 
Freude oder trauemde Teilnahme an der Natur jene urzeitli- 
chen Menschen erfiillt habe. Nein, egoistische Sorge um ihre 
Feldfrucht hat sie zu ihrem Wachstumskultus gefiihrt. Freilich 
auch fiir die Viehzucht, die wohl ebenfalls bei den Indogerma- 
nen dem Ackerbau vorausgeht, ist Wachstum notig. Aber das 
Gedeihen des Grases scheint dem Menschen nie solches Kopfzer- 
brechen gemacht zu haben, wie das der von ihm angepflanzten 
oder angesaten Bodenfriichte 1 ). Das kommt nicht nur von der 


einer zauberischen Pflanze in Ath.-Veda IV, 37, 2; VIII, 6, 10 — , geht 
auch durch das alte und das neuere Europa. Siehe Weib im altind. Epos 
1. c.; Andree, Ethnol. Parallelen (1878), I, 41 — 43; Mannhardt, Antike 
Wald- und Feldkulte 64; Sartori, Sitte und Brauch III, 77, Anm. 23 SchluB; 
K. E. Franzos, Vom Don zur Donau (1878), Bd. I, 211; II, 8; 80; Zachariae, 
Kleine Schriften 358. Wunderlich beruhrt es, daB in Bhavishyapur. 1, 100, 7 
grihjana bei der Verehrung des Sonnengottes gebraucht wird. Docb mag da 
einzig seine rote Farbe wirken. 

*) Rigv. VII, 102 fleht den Regengott Parjanya an, er moge grasreiche 
Weide schaffen. Anderes lieBe sich anreihen. Besonders aufschluBreich 
diirfte die corona graminea, die hochste aller kriegerischen Auszeichnungen 
bei den alten Rbmern, sein. Keine, mir bekannte Erklarung, wie einfach ein 
Kranz aus Gras zu solcher Ehre kommen konne, scheint mir Wert zu 
haben. Festhalten miissen wir die ja recht allgemein berrschende Anschau- 
ung, daB Mars urspriinglich ein Wachstumsdamon sei. Hier nur eine, -viel- 
leicht bisher nicht beachtete Einzelheit: Die Lanze oder der Speer (hasta) 
ist kennzeichnend fiir Mars wie fiir Skanda. Mit einer hasta wurde nun im 
alten Rom daB Haar der Brant fiir den Hochzeitstag frisiert. Ovid Fasti II, 


560. Das wird kaum nur von der bekannten weitverbreiteten. auch im alten 
Rom bezeugten, Bedeutung des Speers als Penissymbol kommen. Wissowas 
Einwande und Griinde gegen Mars als Vegetations- und Fruchtbarkeitsgott 
(Rel. u. Knit. d. Rom. 2 143) entbehren der Oberzeugungskraft; sein Blick 
ist hier wie sonst manchmal zu sehr beengt. Den urspriinglichsten uns 
bezeugten eigentlichen Gott Mars sehe ich im Mars Silvanus in dem Wald- 
gott, zu dem der Viehziichter beten soil. Wie in Altindien weidete ja auch 
ber den Sltesten Rbmern das Vieh im Wald (saltus). Siehe Preller, Rom. 
Mythol. \ I, 339-341, bes. 340. Anm. 2. Als Waldgeist und Genius der 
Viehzucht wird halt Mars am Anfang Grasgott und noch fruher selber Gras 
gewesen sein. als er noch in den Windeln lag und sich noch nicht traumen 
lieB, daB er einst bei den Rbmern schier iiber den Scheitel Jnpiters, des 
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viel groBeren Zartheit und Gefahrdung der Kulturpflanzen, 
sondern Gras ist ja eiu Teil der Natur, Korn ein Teil der Kul- 
tur. Die Naturmachte aber sind der Kultur gegeniiber gleich- 
giiltig oder gar feindlieh, wie tiickevoll oder grausam feindlich, 
das weiB mit schmerzlichem Wissen der Bauer 1 ). Der Korn- 
geist ist im Grunde ein Geschopf des Mensehen. Kein Wunder, 
daB der Mensch so besorgt ist, die Wachstumsmacht des Kornes 
kraftig zu erhalten. Wenn er nun nicht eigentlich eine Getreide- 
pflanze, sondern fast durchgangig einen Baum (oder doch eine 
wildwachsende Pflanze) zur Yerkorperung der Wachstumskraft 
erwahlte, so entsprieht das dem Gefiibl, daB dieselbe Macht in 
Korn und Baum wirke, und der Tatsache, daB der Baum - — 
nur der wildwachsende kommt hier in Betracht — , ja gewohn- 
Iich auch die wildwachsende Pflanze iiberhaupt nicht nur un- 
endlich viel kraftiger und dauernder ist als eine Getreide- 
pflanze, sondern auch ein Teil der geheimnisvollen, gewaltigen, 
oft unheimlichen Natur, die man giinstig stimmen will. 

Sodann: Bodenkultur ist ein Einbruch ins Naturleben in das 
Reich der urspriinglichen, der wilden Vegetation. Da hat der 
primitive Mensch Angst vor der Rache der Machte dieser Vege- 
tation. In Arabien wird noch heute, wenn man ein Stiick Land 
zum erstenmal pfliigt, den Dschinnen, den Geistern des Orts, 
zur Versohnung Blut gesprengt (Robertson Smith, Rel. d. Se- 
miten. 124, Anm. 198, zit. in Schweiz. Arch. f. Volksk. XX. 31). 
So bittet schon der Jager in Kambodscha den Baum, unter dem 
er seine Falle oder sein Netz aufstellt, um die Erlaubnis, Tiere 
aus dessen Herde fangen zu diirfen und bringt ihm ein Opfer 
von Bananen dar. Cabaton in Hastings, ERE. Ill, 160, Sp. 2. 
Derselben Vorstellung entspringen die so weit iiber die Erde 
verbreiteten Erstlingfriichte von Feld und Baum als Opfer, das 
in meist verwandelter Form auch in Europa weiterlebt. Also: 
der Mensch bezieht oder verleibt die in der wildwachsenden 
Pflanze wohnende Macht ein ins Reich seiner Kulturvegetation, 
gewinnt sie fiir diese. 


hohen Himmelsgebieters, emporwachsen werde. Steckt nuu der groBe 
Kriegsgott im Gras, woher sollte ein Kranz aus Gras, als Erbe aus urtiim- 
licher Zeit, nicht des romischen Kriegsgottes hocbst begnadete Lieblinge 
zieren! — In deutschen Landen ist entsprechend das Holzfraulein 
Genie des Gra>wuehses. Sartori, Sitte u. Branch II, S. 114. 

1 ) Der Damon der Kulturfrucbt heiBt .,der arme Mann”, ..die arme alte 
Frau* 4 , ..der Bettler**. Mannhardt. Mythol. Forschungen 48 f. Das kann mehr- 
fache Hintereriinde haben. 
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Entstammt nun aber der Kultus der Yegetationskraft dem 
Ur- und Ursprungsgefiihl der Religion, dem der Sehwache und 
der Abhangigkeit, dann diirfte diesem und besonders dem des 
Weibes, das auch unter mutterrechtlichen Verhaltnissen im 
groBen und ganzen keineswegs die ihm von vielen Schriftstel- 
lern angefabelte Kraft- und Herrscherstellung einzunebmen 
pflegt, der Baum und der Baumgeist nur als mannliches 
Wesen genug tun *)• Wie gut paBte da der kraftvoll ragende, 
immergriine Fichtenbaum! DaB daneben aber aucb weibliche 
Fruchtbarkeitsgeister entstanden und fortlebten, liegt in der 
Natur der Sacbe. Ich komme im „Indra“ auf diesen Punkt 
zuriick. 

Doch solche vielleicht miiBige Spekulationen fiihren zu kei- 
nem sicheren Ergebnis. E i n e n Grund aber, wohl den wichtig- 
sten, weshalb ein Waldbaum (oder eine wildwachsende Pflanze) 
den Vegetationsdamon darstellt, baben wir noch nicht genannt, 
namlich diesen: Im Wald wohnte und wohnt, mit wenigen Aus- 
nahmen, der urtiimliche Mensch. Hier erwuchsen seine magi- 
schen und seine gottlichen Machte, und zwar vor allem in den 
Baumen iiberhaupt und dann in bestimmten Baumen. Im Wald 
rodete oder schwendete er sich zuerst ein Feld, wichtig ftir das 
Feld wurde Umhegung oder Grenze, als Schutz gegen schadi- 
gende Tiere und als Wahrung gegen andere Menschen. Aus dem 
Wald wurde dann groBere oder kleinere Feldmark, der Mensch 
war aus dem Wald in mehr oder minder freies Land versetzt 
und baute sich da eine Hiitte oder ein Haus. LieB er nun etwa 
seine alte Waldmacht oder Waldgenie hinter sich zuriick? 
0 nein, wir wissen ja, wie der Mensch die Gottheiten seiner 
naheren oder weiteren Umgebung mit sich nimmt in andere 
Umwelt und sie da oft sehr umformt. wie groB seine Angst ist, 
sie und ihre Gnade zu verlieren. So trug er seine Waldnumina 
mit hinaus, der Waldgeist ward zum Ackergenius, dieser zu 
einer Gottheit der Umgrenzung, der Raine. der Feldwege, der 
W ege iiberhaupt, so kommt das Waldkind sogar dazu, Geleits- 
und Schutzgeist iiber weite Meere zu werden. Dabei aber, aus 
anderer Altersstufe oder in anderer Gestalt, bleibt er dem Men- 
schen innig nah: der Walddamon ist ja mit in die Behausung 
auf der Lichtung oder im Dorf gezogen und hat sich da als 
Hausgeist eingerichtet, teils freundlich und traut, teils aber 


Frazer 3 VI 211, damit aber ebenfalls S. 204 (auf den wei- 
berbeherrsehten Pelauinseln die Gottinnen wichtiger als die Gdtter). 
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auch, wenigstens unter bestimmten Umstanden, nicht ohne ge- 
fahrliche, unheimliche oder lastige Seiten 1 ). Diese zweite Natur 
brachte er in groBerem oder geringerem Umfang nattirlieh 
schon aus dem Walde mit, und sie empfing mehr oder minder 
dadurch Nahrung, daB ja die Wachstumsmaehte gewohnlich 
auch Totenseelenmachte sind. Dies wohl so etwa der Entwick- 
lungsgang auch solch groBer und erstaunlich vielfaltig aus- 
gebildeter Gottheiten wie Artemis, Dionysos, Apollo, vielleicht 
auch Hermes, obschon dieser von Anfang an starker chtho- 
nisch-phallisch zu sein scheint '). 

Beachten wir z. B. auch die sen Fingerzeig: Wie die den 
Gottheiten geweihten Baume fast ausnahmslos wildwachsende 
sind, so ist in Griechenland urspriinglich Eiche, Lorbeer und 
wilder Olbaum der Erdgottin heilig; diese wird dann auch 
hierin von Zeus und Apollo verdrangt. Der in Griechenland 
nicht einmal einheimische zahme Olbaum aber eignet der 
Athene, jener dem Pflanzen- und iiberhaupt dem Naturleben 
sonst fremden Gdttin. Vgl. Weniger, Griech. Baumkultus 12 ff.; 
29; 32 — 38; 45 — 47. Wenigers Gedanke, daB der Baum deshalb 
mantisch sei, weil er seine Wurzelu in die Erdentiefe der Toten- 
welt hinabsende und sein Saft, die beiden Welten vermittelnd, 
aus ihr emporsteige (S. 6), wird mindestens fur die alteste 
Glaubensschicht nicht zutreffen. Der Baum rauschte schon dem 
Waldmenschen Geheimnisse zu in einer Zeit, wo er kaum an 
solche Herkunft aus Erden- und Totentiefe dachte. Sowie der 
Mensch aber anfing, Bodenfrucht zu bauen, muBte sich ihm die 
bekannte Doppelnatur chthonischer Machte aufdriingen, und 
weil er diese zuerst als Baummachte erfaBt hatte, fiigte sich 
um so natiirlicher die Einheit Baumgeist, Ackergeist, Totengeist 
und mantischer Geist zusammen. 

Fest nun steht dies: wie bei anderen indogermanischen Vol- 
kern erscheinen in Indien mannliche und weibliche Wachstums- 
genien und ist der Tod von mannlichen und von weiblichen mit 
den Feuerfesten verbunden. Den Flammen iiberantwortet wird 


J ) Em hochst auffalliges, schon angefiihrtes Zengnis dafiir, daB der Ve- 
getationsdamon zum Hausgeist wird, haben wir schon in Atharvaveda III, 
12, 5: Die Genie des Hanses (manasya patni) ist in Gras gekleidet (trinam 
vasana). Wie kennzeichnend solche Gewandung fiir Vegetationsmachte ist, 
haben wir ja mehrfach gesehen. 

2 ) In Kyllene war das Bild des Hermes, den die Leute dort sehr ver- 
ehrten, einzig ein auf einem Piedestal emporragendes mannlicbes Glied. 
Hastings IX, 818 a. 
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sowohl Kama wie die Holika. Wegfallen muB also bei diesen 
das im Abendland so haufige Hineinwerfen ins Wasser, moge es 
nun der leblosen oder der lebendigen Menschgestalt der Vege- 
tationsmaeht oder -genie zuteil werden 1 ). Dieser Regenzauber 
kniipft sich in Indien an die Bilder einer ganzen Anzahl von 
Fruchtbarkeitsgottbeiten und wenigstens nach einigen Zeugnis- 
sen an den mit dem Maibaum eng verwandten Indrabaum. Von 
diesen dann mehr im 3. Stiick unserer Trilogie. Aber so zah 
halt sich altererbte Sitte, daB mancherorts die Asche vom Holi- 
brand ins Wasser geworfen wird (Wilson 229). Ebenso finden 
wir gelegentlich, daB man in Europa die Asche der den Wachs- 
tumsgeist darstellenden Puppe oder die Asche vom Osterfeuer 
ins Wasser bringt. 


Vegetationsmacht oder Vegetations genius mit Recht 
ein Baum. 

Aus der Asche als Samen und aus dem lebengebarenden SchoB 
der Wasser soil wohl nach dem Urglauben die Wachstumsmacht 
oder die Wachstumsgenie aufs neue erstehen. Verkorpert ist sie 
in jenem Wunder des Wachstums: im Baum. Und wie sehr ist 
dieser solcher Vorstellung wiirdig! Saft- und kraftgeschwellt 
hebt sich der Baum in immer reinere Sonne empor, oft hinauf 
zu schwindelnder Hohe, kerzengerade sogar an steiler Felswand 
emporgestreckt, oft durch sparlichste Erde hineinverklammert 
in streng abwehrendes Gestein, wie ein Riesenheld, der alien 
Wettergewalten trotzt und durch sie nur ziiher, starker und 
edler wird. Hinaus nach alien Seiten breitet er seine Astarme 


*) Dagegen wird beides: Verbrennung oder Versenkung ins Wasser dem 
Bild des Ganega an seinem holihaften Fest zuteil. Gesetzbuch nnd Purana 
S. 41, Anm. Ganz ahnlicb z. B. in Bulgarien: Aus der letzten Garbe, die be- 
kanntlich in Enropa weit umher und mehr vereinzelt auch in Indien 
(Crooke, Popul. Rel. etc. 2 , II, 306 f.) den Vegetationsdiimon darstellt, 
macht man eine Puppe, die Getreidemutter genannt, • kleidet sie in ein 
Frauenhemd und tragt sie um das Dorf. Dann werfen sie sie in den FluB, 
um reichlich Regen und Tau auf die Anssaat zu bekommen, oder sie ver- 
brennen sie im Feuer und streuen die Asche anf die Felder. Mannbardt, 
Mythol. Forsehungen 332, vgl. Baumkultus 613. In Oldenburg wurde friiher 
die Erntemutter unter Tanzen verbrannt (Handworterbuch des deutschen 
Aberglaubens V, Sp. 283). Natiirlieh wird sie auch begraben (ib. Sp. 285). 
Ein aus einem Baum geschnitztes Biidnis der Korngottin Persephone 
wurde 40 Tage lang betrauert und dann verbrannt. Frazer 3 IX, 348 f. 
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und die Hande seiner Zweige, wie im Veriangen, ja recht viel 
Leben an sich zu raffen, und seine schier unzahligen Blatter 
oder Nadeln schliirfen ebenso lebenszecherhaft die Flut des 
Lichtes und die nicht minder segensvolle des Regens und des 
Taus. Ein Menschengeschlecht urns andere kommt und geht, so 
ein machtiger Baum aber bleibt, Jahrtausende sogar, wenn be- 
sondere Art und Umstande ihn begiinstigen. 

Zu alien Zeiten haben die Menschen die Baume oder doch 
besondere Baume als gottlich oder als heilig verehrt, am Ganges 
sowohl wie in deutschen Landen noch unserer Zeit und gewiB 
Jahrtausende um Jahrtausende, ehe es ein Inder- oder ein Ger- 
manenvolk gab. Mit welchen Schauern und Ahnungen, mit wel- 
cher religiosen Hingerissenheit erfiillt uns Handels Largo, vor 
allem wenn ein guter Orgelspieler wenigstens mitwirkt! Es tont 
wie ein majestatischer Hymnus an Jehovah in einer Jesaias- 
vision und dabei doch so innig wie die Stimme eines liebenden 
Weibes. Und an wen ist das Largo eigentlich gerichtet? An einen 
Baum. Das mit Recht 1 ). Besonders in einer Fichte oder Tanne 
schauen wir das Geheimnis des Wachsens und Griinens und Le- 
bens in einzigartiger Gestalt, und aus dem schwermiitigen, fei- 
erlichen Rauschen, dem leidseligen Seufzen der Nadelharfen 
der Fohre dringt es in die innerste Seele wie ewig dunkle und 
doch wundersame Ahnung weckende Kunde aus den Tiefen des 
Urgeheimnisses. 

All die Millionen zum groBten Teil riesenhafter Tannen und 
Kiefern, die in meiner Heimat in Michigan einst ragten und 
raunten, waren langst niedergeschlachtet. als ich in dem von 
gewaltigem Laubholz immer noch dichten Urwald geboren 
wurde. Nur da und dort noch, ganz vereinsamt, fliisterte ein 
kiimmerliches Uberbleibsel der vemichteten Heroenwelt, das 
der Feind als allzu nichtig oder allzu jung nicht niedergemet- 
zelt hatte, im Winde seine ergreifende Klage. So stand etwa 
eine englische Meile von unserem Haus, aber am andern, fiir 
mich als Kind unerreichbaren Ufer des Flusses auf einem Stiick 
Weideland eine Fohre, km mm und kriippelhaft, niedrig, wie 
ein groBer schiefgehaltener Wedel in der Hand eines auf dem 
sonnensatten Rasen ruhenden. fliegenumschwarmten Riesen. 


*) In Handels Tonwerk ist es, wenn ich nicht irre, die von Xerxes ver- 
ehrte hohe Platane in Lydien. „die dieser mit kostbarem Schmuck zierte, 
ihre Zweige mit Halsbandern nnd Armspangen beschenkend 44 (Botticher, 
Baumkultus der Hellenen p. 101. Vgl. da 102 ff.). 
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V'ie oft saB ich nun in der Kindheit, vor allem sonntagnach- 
mittags. barfiiBig und barhauptig und wohl haufig mit nicht zu 
sauberem Gesicht und Nasenzipfel am FluBufer und schaute hin- 
iiber zu diesem Nadelbaum! Wie sehnte ich mich hiniiber zu 
ibm, das Herz erfiillt von einer Ehrfurcht und einer Liebe, ja 
•wohl fast einer Anbetung, wie ich als fromm erzogenes und tief 
religioses Kind sie gegen Gott empfand! Von Dichtung kannte 
ich damals nur Lieder des lutherischen Kirchengesangbuches. 
Mir scheint, das Kind hatte wenigstens ahnliche Empfindung 
wie der nicht allzu stumpfe Erwachsene in jenen Kindertagen 
der Menschheit. Freilich toste bei diesem dann der Geschlechts- 
drang mit hinein in die Wogen religioser Schauer, und so 
schaumte namentlich zu der Zeit, wo auch Tier und Pflanze in 
Begattungsrausch und Bliitenbrunst sich zu iippigstem Lebeu 
steigerte, jener orgiastische Strom dahin, dessen mannigfach 
verschobenes, aber im wesentlichen immer noch getreues Bild 
wir wohl im indischen Kama- und Holifest sehen diirfen, getreu 
vor allem auch darin, daB Indien in den Verbrennungsfeiern, 
in der Mythe von der Entstehung des „korperlosen Gottes“ und 
in sonstigen Zeugnissen die gottliche Wachstumsmacht allseitig 
in jener Urgestalt bewahrt hat: im Baum. 
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ANHANG 


Vom Grund der Segenswirkung der Glocke. 

Erbgut unseres innigsten Gemiits- und Religionslebens ist die 
Glocke, und sogar wer vom Glauben seiner Kindheit oder doch 
seiner Vorfahren weit hinwegtrieb, wird sich kaum einer Wei- 
hestimmung erwehren konnen, wenn er am Sonntagmorgen iiber 
Feld oder die LandstraBe dahin geht und von den Dorfern das 
Geliiute der Kirchenglocken zu ihm her klingt. „Es gibt kein 
Kultobjekt, das mit dem Gemiitsleben des Volkes so verwach- 
sen, von seiner Phantasie so umsponnen ware, wie die Glocke! 1 )' t 
Mancher sieht in der Kirchenglocke wohl eine rein christliche 
Erscheinung. So heilig war die Glocke, daB der Schwur iiber sie 
haufiger war als der iiber das Evangelienbuch (Handworterbuch 
d. deutsch. Abergl., Sp. 875). Aber auch anderen Religionen 
gehort die Glocke ebensogut zu. Sie laBt sich wie so viele reli- 
giose Anschauungen, Brauche und Gerate zuriickverfolgen in 
jene unendlich ausgebreitete Unterschicht, die w T ir Aberglauben 
nennen. Der noch heute nicht erstorbene Volksglaube von der 
vielfaltigen zauberischen Kraft der Glocke und ihres 
Klanges ist denn besonders fur europaische Volker haufig dar- 
gestellt worden. Also sei hier nur e i n i g e s aus Indien, jener 


- 1 ) So Perkmann im Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Artikel 
^Glocke 44 , Sp. 869. DaB die Kloster- und die Kirchenglocke erst allmahlich, 
seit der Mitte des 6. Jahrhunderts, in der Christenheit, und zwar da nur in 
der abendlandischen, Eingang fand, steht zu lesen bei Heinrich Otte, Glok- 
kenkunde (1858), S. 1 — 8; vgl. 18 (in dem sehr urtiimlichen, oft die ganze 
N a c h t dauernden Gottesdienst der Abessinier spielen Glocken, neben 
Sistra, Trommeln und Tanz eine groBe Rolle). fiber „Biindner Glocken 44 
bericbtet der mit dem Yolksleben eng verwachsene Domdekan Chr. Cami- 
nada in Chur und deutet dabei mit dichterischer Kraft die innige Verwoben- 
heit der Volksseele mit den Kirchenglocken aus. 
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unsckatzbaren Fundgrube der Kulturgeschichte im weiteren 
Sinn, zusammengestellt. Viel lieBe sich da anreihen. 

Des Glocken- und Glockcbengebimmels 1st kein Ende in Alt* 
indien. Die BiiBer und BiiBerinnen tragen Glocken, alle Reit- 
und Zugtiere nnd die Wagen, auf denen man fahrt, besonders 
natiirlich alles, was man in der Scblacht notig hat: die Streit- 
wagen, die Bannerstangen, die Pferde, die Elefanten, die Keu- 
len, die Lanzen, die Wurfspeere, die Wurfscheiben, die Schilde, 
vie denn auch der Schild des Tydeus, eines der ,,Sieben gegen 
Theben“ ebenfalls von gellenden Glocken tonte. So belehren 
tins an wer weiB wie vielen Stellen vor allem das Mahabbarata 
und die Puranas. Vgl. mein „Altindisches Bucb vom Welt- und 
Staatsleben“, S. 206 und 728. Auch die Schiffe, die schwerbe- 
drohten, fiihrten sie in reicher Anzahl. Dem vordersten Kamel 
einer Karawane wurde eine Glocke angehangt. Pancakhyana ed. 
Hertel, S. 98, 6ff.; Pancatantra ed. Kielhorn & Biihler I, p. 79, 
7 ff. Die Kuhglocken sind allgemein und urn so notiger, als in 
Altindien gerade wie bei den alteren Romern, den Finnen und 
sonst mancherorts das Vieh im Wald weidet, wo auch Zauber- 
und Geistermacht besonders rege Tatigkeit entfaltet. So lesen 
wir z. B. in Bhavishyapurana I, 12, 43: „Um die Herde von der 
Weide holen zu kbnnen und urn Raubtiere zu schrecken, soil 
man ihnen bei den Ohren Glocken anbinden und ja zur Zierde, 
sowie zum magischen Schutz 1 ) 44 . Auch die Zugochsen aber 


B Gleich die niichste Strophe empfiehlt aber, auf alle Falle eine Rinder- 
hiirde an einem von Raubtieren und von bosen Geistern nicht heim- 
gesuchten Ort anzulegen. Kautilva weist neben den Raubtieren und Schlan- 
gen wohl noeh auf die vorher schon von ihm genannten Riinber hin: damit 
man es gleich erfahre. wenn die Tiere auf der Weide verfolgt werden, soil 
man den furchtsamen Glocken und andere Larminstrumente anbinden 
(J. J. Meyer, Das altind. Buch v. Welt- und Staatsleben, S. 205.) DaB die 
Kuhglocken bei uns die Herde vor der Bosheit und den Kiinsten beson- 
ders der Hexen schutzen sollen und die Kirchenglocken bei Leichenbe- 
gangnissen sowohl die Totenseelen wie die Gberlebenden vor Damonen, ist 
bekannt genug (s. z. B. Otte, Glockenkunde, S. 26: Sartori, Sitte u. Branch, 
I, 149. Anm. 27: 127; IVork, Festkalender 796). In deutschen Landen schiit- 
zen die Glocken das Vieh auch vor dem Verlaufen (Sartori ib. II, 152, 
Anm. 6: Zeitschrift d. Ver. f. Volkskunde. 7, 362). also urspriinglich vor 
Verlockung durch Geistertiicke. Wie in Enropa werden auch in Indien 
Glocken gegen Gewitter (Blitz, Hagel) gelantet (Crooke, Popular Reli- 
gion an Folk-Lore etc. 2 . I, 79) oder gegen bose Geister (ib. 167 f.). Mittel 
gegen das mal’occhio und sonstige b5se Zauber und Geister war die Glocke 
im alten Griechenland. Rom und Assyrien. dann bei den Christen, nament- 
hch im Mittelalter. Hastings, Encyclopedia of Religion and Ethics, VI, 
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trageu Muschelketten und Glockchen am Hals. So aus dem heu- 
tigen Indien z. B. J. A. Sauter, Mein Indien, S. 201; 203; 209; 
Ders. Unter Brahmanen und Parias, S. 45 Anm .; 90: Mateer. 
Native Life inTravancore (London 1883), p. 272. Die Glockchen 
am Hals der Ochsen zu einer Gartenausfahrt nennt auch der 
Roman aus Altindien „Die Nonne“, iibersetzt von Leumann, 
S. 24. In einem langen Hymnus von der Herrlichkeit und Hei- 
ligkeit der Glocken, den das Margacirshamahatmya des Skanda- 
purana (Buch II) in Kap. 6, 3 — 30 anstimmt, heiBt es: „Weil 
die Glocke aus alien Musikinstrumenten zusammengesetzt ist x ) 
und zusammengesetzt aus alien Gottern, darum soil man mit 
allem FleiB Glockengelaute veranlassen 41 (Str. 4). „Alle tlbel 
verschwinden durch den Ton der Glocken, und den Gottern. 
den Rudras (oft Formen Civas) und den Totenseelen entstehl 
so ein Fest‘‘ (Str. 27). Tragt vollends eine Glocke am Kloppel- 
kopf ( ghantadandasya girasi) den Abdruck des Sonnenrades 
( cakra ) des Vishnu oder gar das Bild des Vogels Garuda, seines 
Reittiers und einer urspriinglichen Tiergestalt dieses Sonnen- 
und Fruchtbarkeitsgottes selber, dann wachst noch die Wunder- 
kraft der Glocke. „In dem Hause, wo bestandig eine Glocke mit 
dem Bild des Schlangenfeindes (d. h. des Garuda) ist, da gibts 
keine Gefahr von Schlangen, keine von Feuer oder Blitz kom- 
mende‘‘ (Str. 29). Da auch diese Schrift stark sektiererischen 
Eifer verriit, so wird wahrscheinlich auch hier, wie an unge- 
zahlten anderen Orten, Vishnu und sein Abzeichen andere Gott- 
heiten und deren Embleme verdrangt baben. Besonders nalie 
stiinde das Wahrzeichen seines machtigsten Nebenbuhlers, des 
Giva, d. h. das Linga oder der Phallus, oder vielleicht noch eher 
die Yoni als Abbildung auf Glocken. Die Kuhglocken nun und 
wohl auch andere werden noch zauberkraftiger. wenn man sie 
mit verschiedenen zauberhaltigen Pflanzen und Sachen berau- 
chert, von denen Vishnudharmottara II, 43, 22 f. und danach 
Agnipurana 292. 33 f. eine Reihe aufzahlt 3 ). Ebenso haben die 


p. 314. col. 1; 315, col. 1. ,.Auf daB er nicht sterbe' 1 beim Dienste „vor dem 
Herrn“, tragt Aaron am Saum seines Seidenrockes rote Granatapfel nnd 
giildne Scbellen (2. Mosis, 28, 31 — 35; vgl. 39, 22 — 26). Am bekanntesten 
ist das eben erwahnte fulgnra frango. Siehe anBer Handworterbnch des 
deutschen Aberglaubens und Otte, Glockenkunde, z. B. Ulrich Jahn, Die 
deutschen Opfergebrauche bei Ackerbau und Viehzucht, S. 55 unten bis 57. 

x ) Ebenso in Matsyapurana 71, 10 und wohl anderwarts. 

2 ) Bei der von Otte. Glockenkunde, S. 10, dargestellten ,.Glockentanfe“ 
der katholischen Kirche wird das RauchfaB mit Thymian. Weihranch und 
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Glocken oder Glockchen doppelte Zauberkraft, wenn sie z. B. 
aus dem magisch so machtigen Gold bestehen, wie z. B. die der 
Pferde des Konigs in Matsyapur. 212, 17 f. 

Die Tiere und Gerate der Gotter nun sowie diese selbst be- 
diirfen ebensosehr zauberischen Schutzes und zauberischer 
Krafterhohung, ja wohl noch mehr wie die der Menschen und 
diese selber, wovon schon die Rede gewesen ist. Als (Jiva in die 
Schlacht zieht, wird dem Stier, seinem Reittier, an die Horner 
ein herrliches mondformiges Diadem ( mukuta ) gebunden, an 
den Hals ein Hundert Glocken gehangt, an jedes Ohr ein Spie- 
gel befestigt 1 ), an die Schultern eine Menge Schellen usw. Pad- 


Myrrhen unter die Glocke gestellt, ,,so daB sie den ganzen Rauch in sich 
an fni mint". Auch dieser Teil der Glockenweihe tr'agt dazu bei, der Glocke 
magische Kriifte zu verleihen (ib. 10; 15 f.; 27, Anm. 1; 31, 97). 

x ) Auch der Spiegel ist ein bervorragender Gliickserzeuger. Siehe meine 
Altind. Rechtsschriften S. 10. Viel ware hinzuzufiigen. Hier nur einiges. Er 
gehort zu den acht Gliicksdingen ( mangala). Glasenapp, Der Jainismus, S. 384. 
Jeden Morgen soli der Konig sein Gesicbt in einem beschauen. Nitiva- 
kyamrita, Cap. 25, Sutra 4; Vishnudharmott. II, 151, 11 (daraus Agnipur. 
235, 6); Yogayatra II, 23 usw. Ebenso soli er es machen bei seiner Weihe 
zum Fiirsten. Vishnudh. II, 21, 28 (daraus Agnipur. 218, 28). Das gleiehe 
gilt fur den Menschen, an dem ein Gliicksritus vollzogen wird. Vishnudh. 
II, 103, 20 f.; 161, 25 f. Im Traum einen Spiegel sehen bringt Gliick. J. v. 
Negelein, Traumschliissel des Jagaddeva 127 f. Ebenso ist er segensvoller 
Angang. Vishnudh. II, 163, 24 (daraus Agnipur. 230, 12). Yicht minder ist 
er notig zum Lustrationsritus ( nlrajana ), beim Baden oder Weihen eines 
Gotterbildes (Matsyapur. 267, 17 — 19), wie bei der Ausfahrt eines Giitter- 
bildes, damit es im HauptfluB des Landes gebadet werde (tirthayatra). 
Agnipur. 68, 12; vgl. 78, 14. Bei solch einer Reise kann ja allerhand schlim- 
mer Zauber die Gottbeit anfallen. Darum wird auch s o vorgebaut : Unter 
anderem mit Spiegeln behangt man den Wagen, auf dem eine Gottheit an 
ihrem Fest durch die StraBen gefahren wird. So den des Sonnengottes in 
Bhavishyapur. I, 169, 4, den der Dnrga bei der groBen Feier dieser Toten- 
seelen- und Korngenie am 9. der hellen Hiilfte des Monats Acvina in He- 
madris Caturvargacintamani II 2, S. 946, den des £iva, worauf sein Phallus 
festlich umhergefahren wird (ib. II 2, S. 859) usw. Der Grand wird zum 
Teil aufgehellt durch Bhavishyapur. I. 57, 28: Wenn das Bildnis des Son- 
nengottes von seiner Wagenumfahrt (rathayatra) heimgekehrt ist, wird an 
ihm eine groBe Lustration (aratrika) vollzogen, indem man Lichter, Wasser, 
Sesamkorner, Salz usw. um ihn oder an ihm umherschwingt, alles bekannt- 
lich zaubergewaltige Dinge. Und warum? Bosen Blick unschadlich zu ma- 
chen, sagt der Text. Ein Bild des Qiva soli in einer seiner linken Hande 
einen Spiegel halten (Vishnudh. Ill, 44, 19). ebenso das des mit der Parvati 
zusammengewachsenen, des androgynen Civa (ib. 55, 3). Da ist es kein Wun- 
der, daB namentlich weibliche Gottbeiten oft mit einem Spiegel in der 
Hand dargestellt werden. Im Spiegel wohnt die groBe Gottin selber (Mat- 
syapur. 62. 13: Bhavishyott. 26, 13; Hemadri 1. c. Ill, S. 423). Gliick, 
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mapurana, Uttarakhanda 13, 45 ff. Mit Goldglocken behangt 
sind die 10000 Rosse am Streitwagen des Gbtterkonigs Indra 
(Matsyapur. 148, 80), und von hundert Glockchen tont der des 
Damonenfiirsten Bana (Harivam^a II, 119, 138). Da nun den 
Beischlaf tiickisehe Zaubergefahr umlauert, nimmt es nicht 
wunder, dais das Liebeslager des Civa und der Parvatl mit Edel- 
steinglockchen bewehrt ist (Matsyapur. 154, 585), genau wie 
die Betten an der Statte bochster Wollust: im Dirnenhaus (Sa- 
mayamatrika III, 13) und gewiB anderwarts. AuBerdem wird 
der beim „Werk der goldenen Aphrodite“ lebhaft erregte Glok- 
kenton Kraft und Glut des Paares steigern. Weshalb, das diirfte 
auch das Folgende deutlicher machen 1 ). 

Tapferkeit, Liebesfiille vom anderen Geschlecht, Ehre und reine Erkennt- 
nis bewirkt der Spiegel, wenn man ihn ansieht (Hemadri II 1, S. 290). 
Darum soil man ihn natiirlich immer im Hause haben (Bhavishyott. 205, 
144). Vgl. Crooke, Popul. Religion and Folk-Lore etc. II, S. 35 f.; Th. Za- 
cbariae, Zeitschrift des Vereines fiir Volksknnde 15, 75 ff. In Schaumburg- 
Lippe sind die Brautknechte und ihre Pferde auch mit kleinen Spiegeln 
geschmiickt. Sartori, Sitte und Braucb, I, 83, vgl. Anm. 15. Der urspriing- 
liche Grund wird der namliche sein wie bei der indischen Gotterfahrt, 
d. b. Schutz vor magischer Schadigung. 

*) An manchen Orten in Deutschland bindet man Glockchen unter das 
Brautbett. Sartori, I, S. 109, Anm. 4. In der gleicben Anmerknng: „In 
Westfalen wurde ein Korb mit einem Hahn unter das Bett oder in die 
Kammer gestellt.“ Sartori sieht in beidem nur zauberische Abwehr boser 
Machte. Diese spielt sicherlich herein, aber urspriinglicher wird die Glocke 
auch hier ihre unmittelbar segenwirkende Bedentung haben und der Hahn 
seine in Indien so gut wie bei Germanen, Slawen usw. erscheinende Kraft 
als Verkorperung und Sinnbild der Geschlechtstiichtigkeit und als eine Art 
Fruchtbarkeits- und Korndamon. Ebenfalls in Westfalen wird auf dem 
Brautwagen an einen Besen ein Hahn gehunden und durch Branntwein zn 
lautem Krahen gebracht. Sartori ib. 68 f. Er erklart : „Besen und Hahn 
sollen hose Geister verscheuchen.“ GewiB. aber das ist erst Folge eines 
Urspriinglicheren: Auch die wohl hundertfaltige magische Macht des Be- 
sens hat geschlechtlichen Hintergrund; Friedr. S. Krauss hat sicherlich mit 
Recht in ihm das ,,Sinnbild des mannlichen Geschlechtsgliedes“ erkannt. 
Das Geschlechtsleben des japanischen Volkes 2, I, S. 263 (in 262 ff. eine 
lange Besprechung des Besenaberglaubens). Natiirlich muB man an den ur- 
spriinglichen Besen mit dem Reisigbusch am untern Ende denken, der das 
Haargewirr und das Hodenbiindel vorstellt. Befiirchtet doch in England die 
Frau vom tjberschreiten des Besens unerwiinschte Schwangerschaft (Hand- 
worterbuch des deutschen Aberglaubens, I. Spr. 1140). Mit Wonne aber 
reiten die Hexen auf ihm, die umgetauften Fruchtbarkeitsgenien, ebenso die 
nackten Miidchen in der Neujahrs- oder in der Matthiasnacht zum Ofenloch, 
um darin ihren Zukiinftigen zu sehen (Wuttke 3 , S. 247). In Schwaben wird 
der Besen einigen Heiligen als Opfer dargebracht. namentlich dem hi. Veit 
von bettniissenden Kindem mit Versen, wie: ,.Heiliger St. Veit, Week mi 
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DaB die Zauberpriester und Zaubertanzer (Devil Dancers) 
bei ihren Tanzen Glocken an den FiiBen und eine Glocke in der 
Hand fiihren, wie z. B. Mateer, Native Life in Travancore 55 
berichtet, ergibt sieh um so natiirlicher, als ja (Jiva, zugleich 
der Urmagier und Urzaubertanzer, bei seinen wilden Tandava- 
tanzen mit ihnen ausgeriistel ist. Fromme hangen Glocken im 
Tempel seiner Gattin Kali auf (Gaudavaha 285), eine besondere 
Kaste, die Maireyaka oder Madhuka, lauten Glocken beim Auf- 
steigen der Morgenrote (Manu X, 33; Mahabharata XIII, 48, 
20), um das tiickisch briitende nachtliche Dunkel zu scheuchen 
und all die Machte des Heils zu wecken und zu starken, und die 
Puranas geben gliibende Schilderungen des dies- und des jen- 
seitigen Lohns, wenn man einer Gottheit Glocken oder Glbck- 
chen stiftet. 

Gleich bedeutsam fur den Kultus und das Leben in Indien 
sind etwa nur noch die Lichter. Von deren Verwendung, Segens- 
und Abwehrkraft lieBe sich schon aus Indien ein Buch zusam- 
mentragen. Am meisten tritt hervor, daB auch das Licht, eine 
Gestalt des iibermachtigen Feuers, allerhand Gefahr durch 
Nacht, Zauber und Geister vemichtet. Vor allem ware es zu 
nennen als Schutz und Hilfe gegen und dann auch fur die Toten- 
seelen. Die apotropaische Kraft der Lichter wird aber ebenfalls. 
mindestens zum guten Teil, aus ihrer unmittelbar Heil erzeu- 
genden Eigenart kommen: sie wirken an sich allerhand Gutes 
als Vertreter des Lichtes iiberhaupt, des Feuers und dann des 
Sonnenfeuers und Sonnenlichtes, und da die Lichter mit dem 
Dienst der chthonischen Machte: der Totenseelen- und Vege- 
tationsgeister eng verbunden sind, kommt Heil auch durch die 
von den Lichtem erfreuten chthonischen Genien und damit wie- 


bei Zeit, Net z'friih und net z'spat, DaB nix ins Bett gat." KrauB 1. c. 
270 f. KrauB sagt, Veit sei da das lat. vita, franziisisch vie = Penis, slo- 
wenisch zivot. (Bekanntlieh ist in Gegenden slawischer Bevolkerung der Gott 
Svantovit znm heil. Veit geworden, einem schonen, die Bodenfrnchtbarkeit 
fbrdernden Jiingling mit einem sehwarzen Hahn zur Seite, in dem alien dem 
Svantovit gleich.) Vergessen wir nicht das goldene, schon zitierte Wort des 
genialen Bahnbreehers Wilh. Mannhardt : ,.Dnrch die positive Mitteilung 
der Wachstumskraft werden zugleich die Damonen des MiBwachses, der 
Krankheit usw. vertrieben oder vernichtet" (Baumkultus 522). Also wird 
zunachst die positive Wirkungskraft zugrunde liegen. auch wenn in Ja- 
mund bei Coslin der Riicken des Brautstuhls mit Glockchen behangt ist 
fSartori I. S. 92), oder wenn Indra den Krishna zum Kbnig von Goloka mit 
Wasser aus der Glocke seines Elefanlen weiht (Brahmapur. 188. 36 und 
daher entlehnt Vishnupur. V. 12, 13). 
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der durch die eigene Kraft der Lichter. Dariiber soli der 2. Band 
der ,,Trilogie’‘ mehr bringen. 

Abnlich steht's mit den Glocken. Bei diesen horen wir in christ- 
lichen Landern gewohnlich nur vom Schutz gegen bose Machte 
und schiidliche Naturdinge, sowie gegen Krankbeit aller Art bei 
Mensch und Vieh. Hier nur noch eine weniger bekannte Nach- 
richt aus den ungezahlten. Joh. Stumpf berichtet in seiner 
Schweizerchronik (Ziirich 1546), zweite Halfte, Blatt 418 a vom 
Jahre 1364: „Inmitten des monats Augusti kamend die How- 
stoffel oder howschracken (Heuschrecken) in den liifften so 
dick als der schnee fliegend, das man den himmel an etlichen 
enden kum darnaeh mocht gesahen. Zu Ziirych nit allein sunder 
auch an anderen orten leiitet man die Glogken wider sy als 
wider das watter / der hoffnung, sy mit dem Sturm oder glockeu- 
thon zeuertreyben (zu vertreiben): ob es aber etwas gebolffen 
habe / weiss ich nit.“ Ebenso lautet man noch heute in Indien 
die Tempelglocke gegen Heuschreckenschwarme. Crooke, Pop- 
ular Religion and Folk-Lore of Northern India 2 II, 302. .Vgl. I, 
78 f.; 167 f. Aber auch, was urspriinglicher ist, Fruchtbarkeit 
wirken die Glocken. So brachte die Landbevolkerung um Lau- 
sanne an Maria Verkiindigung (25. Marz) Kiirbissamen mit in 
der Meinung, daB das Lauten der groBen Kathedralglocke um 
Mittag ihm Fruchtbarkeit bringe. In Oberriet (St. Gallen) wur- 
den wahrend des ersten Osterlautens die Obstbaume geschiittelt, 
sie fruchtbar zu machen (Hoffmann-Krayer, Feste u. Briiuche 
des Schweizerv. 140; 149). Das machtige Lauten mit den Scliel- 
len der herumziebenden Buben am Chialanda Marz (1. Marz) 
im Engadin soli ,,das Gras wachsen machen“ (Schweiz. Arch. f. 
Volksk. II. 146). Die Madchen in Hildesheim Iauteten an Him- 
melfahrt die Kirchenglocken, damit der Flachs recht hoch 
wachse. Frazer 3 IX 247 f. Vgl. auch Sartori. Zeitscbr. d. Ver. 
f. Volksk. VII (1817) 363 f. 

Die Tempelfahnen sollen mit einer Menge Glockchen ausge- 
stattet sein (Bhavishvapur. I, 138. 38; 46). Eine Menge Glocken 
und Schellen sind befestigt am Wagen der Gottheit bei ihrer 
Festfahrt (rathavatra) durch die StraBen der Stadt — selten in 
der mir bekannten Literatur fiihrt die Fahrt durch die Land- 
gegend. So an dem des Sonnengottes (Bhavishyapur. I. 55. 35; 
59. 11; 93. 49: Hemadri II 1, S. 653), dem der Durga (Hemadri 
II 2. S. 420). dem des Vishnu und iiberhaupt jeder Gottheit, 
der eine rathayatra abgehalten wird (Vishnudh. III. 117). Am 
natiirlichsten schiene nun die Wagenfahrt dem Sonnengott an- 
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zugehoren. Aber indische, germanische und andere Beispiele 
(Kybele, Berecynthia, Nertbus, Freyr) deuten darauf, daB sie 
iiberhaupt yon Fruchtbarkeitsgenien ausgegangen, ja fast nur, 
urspriinglieh wohl einzig, ihnen zu Ehren, d. h. ihren Segen 
sich zu sichern, durchs Land zu tragen, gefeiert wurde. Acht 
Glocken werden an den mit neun Licbtem obendrauf besteck- 
ten Lichterbaumen fiir die Totenseelen und chthonischen Gei- 
ster in deren Hauptmonat, dem Erntemonat Karttika, aufge- 
hangt. So nach dem Adipurana (wiedergegeben von Hemadri II 
2, p. 764 unten). Der unserem Mai- oder Johannisbaum ent- 
sprechende Indrabaum (Indradhvaja) ist voll Glocken und 
Schellen. Brihatsamhita 43, 7; Bhavishyott. 139, 22; Kalikapur. 
90, 33; Hemadri II 2, p. 402; Jacobi, Ausgewahlte Erzahlungen 
in Maharashtri, S. 40 usw. 

Einen Fingerzeig gibt schon die Tatsache, daB die Glocken 
zur Ausriistung der Totenseelen- und Zeugungsgottheiten ^iva 
und Parvati gehoren. Bei ihren Tanzen ertonen sie laut. Ebenso 
tragt die aus dem Unterleib der durch fabelhaft langen und 
doch vor der Befriedigung unterbrochenen Koitus erhitzten 
Parvati hervorgekommene Baum- und Totenseelengenie Bhu- 
tamatar den Giirtel voll klingender Schellen (Bhavishyott. 136, 
12). Ein Name oder eine Form der Durga ist Candaghanta, „un- 
gestiime Glocken fiihrend“. Bhavishyott. 29, 35. In einer ihrer 
linken Hande halt Durga in ihrer neunfachen Gestalt als gut- 
ter, 4 eine Glocke (Hemadri II 1, S. 84 und sonst ofters), ebenso 
in ihrer Form als Mahegvari (ib. S. 83) und als KatyayanI 
(Matsyapur. 260, 61). Als Camunda ist sie baddhaghanta „mit 
umgebundenen Glocken ausgestattet“ (Matsyapur. 261, 37). 
Sogar der ihr geweihte Tag des Mondmonats ( tithi fem.), als 
Weib dargestellt, tragt eine Glocke in einer Hand (Hemadri II 
1, S. 152). Von Civa, dem groBen Zeugungsgott, heiBt es, daB 
ihm die Glocke ubermaBig lieb sei (Hemadri II 2, S. 880), und 
er ist umgeben von Geisterscharen, urspriinglichen Totenseelen, 
die Glocken an den Ohren tragen (ghantakarnagana, Hemadri 
II 2, S. 1031). Ghantakarna „der mit Glocken an den Ohren“ 
ist ein Damon, der sowohl in seinem, wie in Skandas Gefolge 
erscheint (Mahabh. IX, 45, 24). Jeder der 11 Rudra, die in 
inniger Beziehung zu ^iva stehen. halt eine Glocke in einer 
seiner acht linken Hande (Hemadri II 1, S. 126 ff.). Skanda 
(Kumara, Karttikeya), sein Sohn, ein Geschlechts- und Toten- 
seelengenius und ein stark phallisches Wesen, ja eine Gestalt 
des Penis erectus und des Samenergusses, heiBt „Liebhaber der 
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Glocken" (Vishnudharmott. I, 233, 7; Matsyapur. 159, 42). Von 
Indra, ebenfalls einem Fruchtbarkeitsgott, haben Skanda und 
seine Dublette Guha je eine „Glocke des Sieges 14 erhalten 
(Mahabh. Ill, 231, 18). In einer seiner zwei rechten Hande fiihrt 
dieser nabe Verwandte des Hermes seinen eigenen und dieses 
Gottes Liebling, den wegen seiner Geschlechtskraft oft sinnbild- 
lichen Hahn 1 ), in der anderen eine Glocke (Vishnudh. Ill, 71, 
5). Er hat sie von Indra erhalten, als ihn die Gotter zu ihrem 
Heerfiihrer im Kampf gegen die Damonen feierlichst weihten; 
sie ist groB, lauttbnend, \veiB leuchtend 2 ), und sein Heer von 
Totenseelen, als dessen Anfiihrer er urspriinglich und eigent- 
lich senam oder Heerfiihrer heiBt, zieht mit glockenbehangenen 
Feldzeichen in die Schlacht. Mahabh. IX, 46, 45; 55. Ein Teil 
seiner damonischen Feinde sinkt schon in Angst vor dem Ton 
seiner Glocke oder Glocken zur Erde nieder (ib. 46, 78). Seine 
personifizierte Energie, die Kaumari, halt in einer ihrer linkeu 
Hande eine Glocke. Hemadri II 1, S. 83. Cataghanta ,,die mit 
Hunderten von Glocken Ausgeriistete 11 nennt sich eine der 
„Miitter“ in seinem Gefolge, und als er in sein Amt eingesetzt 
worden ist, tanzen hocherfreut seine dienenden Geister, „die 
Glieder bedeckt von Glockenmengen 11 . MBh. 46, 11; 45, 112 f. 
Im alten Mexiko tragt Tezcatlipoca, der Fruchtbarkeitsgott und 
groBe Tanzer, Schellen an den FiiBen. Venn dann sogar alien 
Gottheiten der Azteken Schellen beigegeben werden, so halte 
ich das fur eine verstandliche Erweiterung von ihm und andern 
mexikanischen Fruchtbarkeitsgestalten her. Siehe K. Th. Preuss 
im Archiv f. Anthropol. XXIX, 165 f. Vgl. Hastings, Encyclop- 
edia of Religion and Ethics VI. p. 317, col. 2; 318, col. 1; Fra- 
zer 3 IX, 146; 243; 251; 278; 280; 284. Auch die wichtigsten 
Darsteller bei dem Kamevalsspiel im heutigen Thracien, das 
man als Dionysosspiel erkannt hat, tragen als notige Aus- 
riistung Glocken. der in Kosti in der Hand einen Besen. Frazer 3 

1) Vgl. Mahabh. Ill, 225, 24 £.; 226, 14; 229, 33; 232, 16; IX, 46, 51; 
XIII, 86, 22; TJtpalaa Ka$yapazit. zu Brihatsanih. 58, 57; Matsyapur. 159, 
10; 260, 50; 261, 28; Vishnudh. Ill, 71, 5. Lukian nenut in seinem „Traum w 
den Hahn sogar den ,,Tischgenossen des Hennes“. Mannhardts „Baum- 
kultus“, und ,,Korndamonen". Frazer, Nork, Festkalender und andere lie- 
fern eine groBe Zahl Beispiele vom Hahn als Fruchtbarkeits- und Feld- 
wuch8tier in Deutschland und sonst in Europa. 

2 ) Dagegen scheint sie in MBh. Ill, 231, 17—19, rot zu sein genau wie 
Gewand, Siegesfahne, Rosse, Kranz und Hahn (das Bannertier) des Gottes. 
Auf jeden Fall wird auch hier seiner Glocke eine sehr hohe Bedeutung 
beigemessen. 

15 I 
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VII, 26; 28. Auf Miinzen mit Cybele und Attis finden sich zwei 
Glocken im Vordergnmd. Hastings, ib. VI, p. 314, col. 1. Ein 
Basrelief im Louvre stellt ein Widderopfer an Attis dar; von der 
alten Eiehe dabei bangen zwei Glocken herab (Hastings, ib.). 
Zwei Glocken werden dem zum Besten der Totenseelen entsand* 
ten Stier wenigstens im Kalikapur. (Hemadri II 2, 993) umge- 
hangt. Warum gerade zwei? Die Antwort wird sich spater er- 
geben. Die Gefolgsleute des Dionysos werden oft mit Tympana 
dargestellt, die von einer Reibe Glocken umrandet sind (Has- 
tings, ib.). 

Geradezu mit Gewalt aber drangt uns folgendes Ergebnis 
der Neuland eroffnenden Forschungen Wilhelm Mannhardts in 
die gleiche Richtung: Glocken oder Schellen erscheinen fast 
standig im Aufputz oder Aufzug der den Wachstums- und 
Fruchtbarkeitsdamon vertretenden Gestalt bei den Friihlings- 
und anderen hieher gehorigen Festen (Pfingstliimmel, Schnack, 
Latzmann, wilder Mann, Jarilo, St. Niklas usw.). Siehe Mann- 
hardt, Baumkultus der Germanen und ihrer Nachbarvolker, 
bes. S. 321; 324 f.; 342; 416; 428; 433; 440; 445; 539—549, vor 
allem 546 f. Ebenso trugen sie die Morris Dancers (Nork, Fest- 
kalender, S. 432, Anm.), und ein Hauptstiick sind sie im Fa- 
schingstreiben, alles Erscbeinungen, die mit dem Dienst der 
Fruchtbarkeitsmachte eng zusammenhangen *) . Wie gebieterisch 
die Wachstumsdamonen die Glocke verlangen, zeigt z. B. fol- 
gendes. Oft sind es Tiere, die den Vegetationsgeist darstelleu, 
darunter auch Baren. Die zwei Baren nun beim Nikolausumzug 
in Bohmen tragen viele Glocken und Schellen, mit denen sie 
unaufhorlich lauten. Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus 
Bohmen, S. 528; Mannhardt. Antike Wald- und Feldkulte. 
S. 188. 

Als SchluB ergibt sich: Die Glocke ist deshalb so zauber- 
gewaltig, weil sie den Wald- und Ackerdamonen, den Zeugungs- 
und Totenseelenmachten — sie alle sind meist ja ein Ding — 
angehbrt, ja gewissermaBen eine ihrer Formen oder doch ihrer 
Bekundungen ist. Deshalb vertreibt sie zunachst alles, was im 
Gebiet dieser Machte oder Geister Schaden stiftet, wobei es 


’) In dem biindnerischen Kampfspiel zwischen Winter und Sommer trug 
der Friihling „einen langen roten Rock und Hosen, die zur Halfte griin, 
zur Halfte rot waren. An den Schultem hatte er klingende Gldckchen. 14 
Gian Caduff, Die Knabenschaften Graubiindens, S. 118. Rot ist ja alliiberall 
Farbe der Geschlechtlichkeit und ihrer Damonen, dazu kommt hier Griin — 
wirklich eine vorziigliche Kennzeicbnung fiir Lenz und Liebe zugleicb. 
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dann sogar so weit kommt, daB die Glocke auch urspriingliche, 
aber in ihrem Wesen verdunkelte oder gar ganz umgekrempelte 
Vegetations- und Zeugungsgeister schreckt, lahmt, verjagt, wie 
z. B. Elfenfrauen und Elfenmanner, die Hexen und andere 
(Wuttke 3 , S. 142; Nork, Festkalender, 769 f. usw.) 

Ein Hochfest der Totenseelen ist in Alt- und Neuindien die 
Diwali, das Lichterfest. Da schwarmen diese chthonischen und 
Fruchtbarkeitsmachte. Unter dem Christentum sind bekanntlich 
solche Geister vielfach zu Hexen geworden. Ahnliches finden 
wir in Indien: Diwali gilt als schlimme Hexenzeit (Crooke, Pop. 
Rel. and Folk-Lore etc. 2 II, 266 unten f.). So wird denn in 
Mirzapur (und sicherlich auch anderwarts) an Diwali dem Vieh 
eine kleine i r d e n e Glocke als Schutz umgehangt (ib. 298 
unten). Von den Szegeder Weilern horen wir, daB da die 
Frauen ihren kleinen Kindern Glockchen aus Ton um den 
Hals hangten, damit sie sich nicht verloren, urspriinglich: durch 
die Tatigkeit schlimmer Machte. Sartori, Sitte und Brauch II, 
152, Anm. 6. Warum denn irdene? Irdenes Geschirr usw. fin- 
den wir ofters im Totendienste r ) und es muB deshalb bei ge- 
wissen Opfern, Riten usw. vermieden werden. Menschenblut 
muB der Kali immer in irdenem Geschirr oder in solchem 
aus glanzendem Metall (taijasa) geopfert (Kallkapur. 72, 42 f.; 
45 c — 46 b), in irdenem Geschirr ihr (und (Jiva) die Spende 
dargebracht werden an Kundacaturthi (Heat. II 1, p. 526) und 
beim triratrivrata (ib. pag. 902). Die Menstruierende muB 
irdene GefaBe meiden (Vishnudh. II, 52, 25). Sie ist auch fiir 
die Geisterwelt Tabu. In der Erde wohnen ja die Toten. In den 
irdenen oder tonernen Glocken sind also die chthonischen Ge- 
walten in doppelter Weise verkorpert. 

Warum nun aber gerade die Glocke in diesen Rollen bei den 
Geistern? Man hat geltend gemacht, daB sie aus Metall bestehe 
und Metall sei geisterscheuchend. Das stimmt. Aber warum 
wirkt dann Metall vor allem in Glockenform so hervorragend 
und so weitverbreitet in dieser Weise? Auch steht Glockengut 
als Geisterschreck weit zuriick hinter Gold oder gar Eisen. 


1 1 So z. B. werden wahrend der drei ersten Tage nach dem Tod drei 
Scheiter Holz schrag aneinander aufgestellt, oben mit Schniiren zusammen- 
gebunden und zwischen ihnen ein irdenes GefaB (oder eins aus n n g e- 
brannter Erde) mit Wasser und Milch (oder mit Milch) aufgehangt. 
Garudapur. Pretakalpa 5, 13 — 15; 34, 12; Abegg. Pretak. X, 64 — 67. Vgl. 
Heat. Ill 1, 159: 1593. Bei Qraddha und Pitritarpana wird irdenes Geschirr 
aber verboten. Heat. Ill, 1674; 676 f.; 918. 


15 * 
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Sodann hat man sich mehrfach damit zufrieden gegeben, daB 
die Glocke eben Larm macbe, und Getose vertreibe die Geister. 
DaB diese wiisten Larm nicbt aussteben konnen, bekundet sich 
in der Tat so gut wie iiberall auf Erden. Aber gehort denn 
Glockengeton in diese Klasse? Der bekannte Radau zur Ver- 
scheucbung schlimmer Machte ist denn meist auch anderer Art. 
Und wenn die Glocken wirklich den Geistern urspriinglich so 
verbafit waren, weshalb tragen dann sie oder ibre Yertreter sie 
bestandig mit sich herum? Mannbardts Erklarung stiitzt sich 
auf den bekannten Glauben von den summenden, pfeifenden, 
zirpenden oder zwitschernden Stimmen der Geister, namentlich 
der Totengeister, den man schon aus Ovids Fasti kennt — 
in Indien sprechen sie namentlich durch die Nase oder mit 
nasal twang oder undeutlich ( glishtabhdshin die Pi§aca in 
Bharatlyanatyac. ed. Grosset XXII, 108). Crooke, Popular 
Religion and Folk-Lore of Northern India 2 L 237 f.; Wide 
Awake Stories, p. 400; Folk Tales of Bengal, p. 199; Devendra 
N. Das Sketches of Hindoo Life (1887), p. 244; Steel, Tales 
of the Punjab, p. 367. Daher ergehen sich noch bei uns im 
Faschingstreiben die Teilnehmer, namentlich die Vermummten. 
in naselnden Fisteltonen, wenigstens hier in Chur. Mannhardt, 
Baumkultus 327 meint also: ,,Sollte nicht die Glocke die geister- 
hafte Stimme des Vegetationsdamons auszudriicken bestimmt 
gewesen sein? Aber Glocken waren dazu doch ganz ungeschickt. 
Weit eher paBten da etwa die Floten, die im klassischen Alter- 
tum als einziges Instrument bei Leichenbegangnissen gespielt 
wurden.“ 

Nun sehen wir ofters. daB der den Wachstumsgeist darstel- 
lende Mensch den Toten oder den Schlafenden spielt und auf- 
geweckt oder wieder belebt wird. Hinzukommen die Brauche 
vom ,,Wecken des Sommers 11 oder .,des Lenzes“. vom „Lerchen- 
wecken“, vom „Kornaufwecken“ und vom „.Grasauslauten“. 
Mannhardt, Baumkultus 253; 420; 434 f.; 540; 607; Sartori, 
Sitte und Brauch III, 168: 174, Anm. 8 1 ). Glocken oder Schel- 
len spielen dabei die Hauptrolle. Im indischen Gottesdienst 
soil die Glocke unter anderem den Gott wecken, und fur den 
Sonnengott Vishnu wird am Ende seines, wahrend der vier 
Monate der Regenzeit andauernden Schlafes ein hochwichtiges 


1 ) Der „Baum damcnaka oder Artemisia, also eine Form des Vegeta- 

tions- und Zeugungsgottes Kama, wird in Agnipur. 80, 8. geweckt, aber mit 
heiligen Spriichen oder Mantras (bodhayet ). 
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..Aufweckungsfest’ 4 gefeiert. Sind also die Glocken oder die 
Schellen urspriinglich vor allem dazu da, die vom Winterschlaf 
oder -tod erstarrte Vegetation oder die in Winterschlaf oder 
Wintertod liegenden Wachstumsgenien zu erwecken, wurden 
Glocken so auch zu den personlichen Beigaben solcher Gott- 
heiten und Gestalten und hat sich von daher der Gebrauch der 
Glocken auf den Gottesdienst iiberhaupt ausgedehnt? 

Aber auch dann bliebe die Frage: ,,Warum nun gerade 
Glocken? 41 Ich mochte folgendes vorlegen. Die mannlichen 
Geschlechtsteile zusammen oder auch nur die Hoden heiben 
auch Glocken, Glockcben oder Schellen 1 ), und ein beliebter 
Ausdruck der alteren italienischen Novellisten fur die Begat- 
tung ist suonare a doppio ,,gedoppelt lauten, zusammenlauten". 
Ob dabei an die zwei Hoden gedacht ist oder an Penis nebst 
Hoden oder Penis und Vulva zusammen, weiB ich nicht. Da 
die Vulva auch Kelch, Becher, Krug usw. genannt wird und 
da solch ein GefaB, wenn umgestiirzt, mehr oder minder einer 
Glockenwandung gleicht und femer der Penis erectus einem 
Kloppel 2 ), so diirfte wohl eher an das Zusammenspiel des 
mannlichen und des weiblichen Geschlechtsgliedes gedacht sein. 
Verwandt ist der bei alteren italienischen Novellisten und ander- 
warts haufige Vergleich der Vulva mit dem Morser und des 
Penis mit dem StoBel. Dieser Vergleich erscheint schon in 
Rigveda I. 28, 2 f . : ..Wo die zwei PreBmittel (d. h. Morser und 
Kolben), wie die zwei Schamglieder (das mannliche und das 
weibliche) bereitet sind. da mogest“ usw. 

Wie natiirlich Kloppel und Penis erectus verselbigt werden. 
erhellt schon aus folgender Mitteilung: ,,In der Kathedrale 
von Mende in Frankreich war eine gewaltig groBe Glocke. Als 
die Stadt 1580 von den Protestanten erobert wurde, lieB deren 
Anfiihrer die Glocke fur Kanonengut einschmelzen. Verschont 
blieb aber der Kloppel, der am Knoten, phallisch gesprochen: 
an der Eichel, lV 10 Meter Umfang hatte. Man stellte ihn an 
der linken Pforte der Kathedrale auf. Dort befindet er sich 
noch heute, und noch heute kommen Frauen, die ein Kind 
begehren, und reiben ihren Bauch gegen diesen riesenhaften 


La clochette de notre dame (Notre-Dame), sagte eine Frau. 

2 ) Eine babylonische Glocke mit dem Kloppel innen, aus dem J. 850 
v. Chr., ist abgebildet bei Feldhaus. Die Technik der Antike und des Mit- 
telalters. S. 89. Sie -ieht aus wie ein umgestiirzter Becher mit gerundetem 
Boden. 
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Kloppelphallus. A. van Gennep in Dulaure, Divinites genera- 
trices etc., S. 326 f., Anm. 

Die Fascina oder Phallusamulette, die bei den Romern als 
kraftigstes Mittel gegen den bosen Blick, alien moglichen 
Zauber und allerhand sonstiges Unheil den Kindern angehangt 
und besonders von den Frauen getragen, an die Hauser und 
offentlichen Gebaude befestigt, sogar vome an den Triumph- 
wagen der Kaiser angebracht wurden, und deren Abdruck oder 
Darstellung man auf allerlei Geraten findet, die man auch den 
Toten ins Grab mitgab 1 ), und die die verschiedensten Formen 
hatten, darunter auch gefliigelte oder wie in Indien die Yoni 
(Vulva) mit dem Linga verbindende — : die Fascina waren 
auch einfach ein mannliches Glied mit Glockchen. 
genau wie auch die Priapusfiguren zuweilen eine 
Glocke in der Hand halten, oder wie die an Civas, 
Parvatis und Tezcatlipocas, dieser per6onifizierten Geschlechts- 
glieder, Leib angebrachten Schellen erklingen, wenn diese 
phallischen Genien dem Tanz obliegen, bekanntlich einer das 
Wachstum gewaltig fordernden, ja erzeugenden Tatigkeit, und 
zwar nicht nur bei den Indianem und den alten Mexikanern, 
sondern auch in Indien (s. z. B. Bhavishyapur. II. 1, 10, 61; 
meine Anmerk. S. 62 der Winternitz-Festschrift) und ander- 
warts. Statt der Glocke nun hielt Priapus gewohnlich mit der 
linken Hand seinen ungeheuern Phallus gefaBt. Ebenso machen 
es Darstellungen anderer Vegetations- und Fruchtbarkeitsgenien 
im Altertum, in Indien und Altmexiko, wie wir in Kama, Anm. 
zu S. 30 gehort haben. Der Jarilo in RuBland, eine deutliche 
Personifikation der Wachstumskraft, ist ein mit Glockchen 
behangter Mensch oder eine Puppe mit ungeheuerm P h a 1 1 o s 
(Mannhardt, Baumkultus, 415 f.). Die Glocke ware demnach 
auch hier dem Penis erectus gleich. 

In Rom nun mdgen die Glockchen am mannlichen Organ nur 
auf Amulettphallen beschrankt gewesen sein, anderwarts aber 
finden wir sie auch am natiirlichen Glied. Otto Stoll, Das Ge- 
schlechtsleben in der Volkerpsychologie (Leipzig 1908) bringt 
auf S. 718 eine Stelle aus Lindschottens Bericht liber Hinter- 
indien: „Viele in Pegu tragen vornen an ihrem Quoniam eine 
Schellen, auch etliche zwo zugleich. die da so groB wie eine 
weltsche Nuss. welche also zwischen Fell und Fleisch hangen. 1 ' 


1 ) In Kama 113 f. haben wir gehort. tlaB Priapus auch auf Grabern auf- 
gestellt wurde. 
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Wesentlich das gleiche meldet schon Nicolo Conti im 15. Jhd. 
von Ava in Hinterindien. Hier aber sind es bis zu einem 
Dutzend oder mehr Schellen von der GroBe einer kleinen Hasel- 
nuG, unter die Haut des Penis eingeheilt wie bei Lindschotten. 
Im Koitus erhohen sie die Wollust der Frau, die ohne solchen 
Ampallang auch hier den Mann von sich weist. Auch heben 
beide Reisende hervor, daB sie beim Gehen einen lieblichen 
Klang gaben. Dieser wirkt natiirlich anreizend, besonders auf 
das andere Geschlecht, ahnlich dem Klirrschmuck bei Mannern 
und Frauen, von dem Stoll 716 ff. manches vortragt. Aber der 
erste Grund ist gewiB die zauberische, namentlich apotropai- 
sche Kraft der Glockchen; sie sollen das iiberaus wertvolle und 
von bdsem Zauber bedrohte Glied schiitzen. Daemones pello 
steht nach Erwin Poeschels Mitteilung auf einer Graubiindner 
Kirchenglocke (vgl. Otte, Glockenkunde, S. 82; 91). Wir haben 
also auch hier die nicht seltene, auch in Indien haufige Er- 
scheinung, daB die ja dock selber zaubergewaltige Gottheit 1 ) 
oder deren Darstellung durch magische Mittel geschiitzt und 
gekraftigt wird, und zwar ofters wie hier, durch eine andere 
F orm odereinEmblem des Gottes selber 2 ). Die Kraft 
des Penis wird erhoht nicht nur durch die wolluststeigemde 
Ampallangerweiterung, sondern auch durch die magische Macht 
der kleinen Schellen. Der zauberische Gegenstand ist d o p p e 1 1 
da: in ihm selber und in seinem Symbol. Das finden wir ja wer 
weiB wie oft vor allem in den Fruchtbarkeitsbrauchen. Hochst 
merkwiirdig und beleuchtend ist da besonders die Nachricht 
von Dubois-Beauchamp, Hindu Manners, Customs and Cere- 
monies 3 , p. 333: „Die Buben tragen an ihrem Geschlechtsglied 
einen goldenen oder silbemen Phallus, die kleinen Madchen 
einen Gold- oder Silberschild mit einer ihnen entsprechenden 
eingravierten Abbildung.“ Statt vom Sinnbild; von der Glocke 
wird also hier vom Urbild selber: von der Darstellung des 
Geschlechtsgliedes dieses magisch geschiitzt. Der indischen Braut 
wird bekanntlich das tali umgehangt, ein kleines Goldblattchen. 
Es ist wie das Blatt der Ficus religiosa (aqvattha) gestaltet und 


*) Schon bei den alten Babyloniem ist Ea, der Vater des Marduk, Ober- 
magier unter den Gottem. Alf. Jeremias, Hdlle und Paradies bei den Ba- 
byloniern, 2. Aufl., S. 38. 

2 ) Scbon auf der Bannerstange des Tetnpeidaches einer Gottheit soil ibr 
Reittier oder Wahrzeichen stehen oder auch dran gemalt sein. Bhavishya- 
pur. I, 138. 35 f. Solch ein vahana oder dhvaja ist meist eine Tier- oder 
sonstige Gestalt der Gottheit. 
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soil einen Phallus darstellen. So Hartland in Hastings IX, 826 a, 
der aus dem auf Sonnerat fuBenden Dulaure schopft. Das ist 
schon an sich unmoglich und widerspricht den indischen Quel- 
len: die vulva bringt ,,groBmachtiges Gluck, wenn sie wie das 
Blatt des acvattha gestaltet ist (Brihats. 70, 3; Garudap. 65, 95; 
Vishnudh. II. 9, 4 und daraus Agnip. 244, 3). Sogar die yoni des 
agnikunda soil agvatthadalabha sein (Bhavishyott. 138, 33). 
Diese Talivulva starkt und schiitzt also das junge Weib und ihre 
Vulva. 

Aus der Sanskritliteratur nun konnte ich nur einen einzigen, 
dabei nicht vollstandig sicheren Beleg anfiihren. Zu den Brah- 
manen, die nicht zu einem Totenmahl (graddha) geladen werden 
diirfen, gebort nach Katyayana und Paithinasi (zit. von He- 
madri III 1, p. 492; 469) der viddhaprajanana. Viddhagigna 
nennt ihn Sumantu (Hemadri ib. 486, 1, ult.). Beides heiBt: 
..der mit dem durchbohrten Penis“ oder: .,mit der Durchboh- 
rung am Penis 14 . Hemadri erklart auf S. 488: „Der viddha- 
gigna ist unter den Drawidas bekannt. Dort tun die Lebe- 
manner an das Geader unter Penis und Hodensack ( cicnavrish - 
anddhahsirdydm), nachdem sie ein Loch durchgemacht haben. 
eine Perle (oder: Perlen) oder so was (muktaphaladi) hinein 
zusammen mit einem goldenen Glockchen (oder: mit goldenen 
Glockchen). 11 Hemadri hat zwar suvarnaghatikdghatitam. Aber 
ghatika „Wassertopf“ oder .,Uhr“ ist unmoglich. So setze ich 
ghamtika. Das nur aus einem Punkt bestebende Anusvara- 
zeichen wird ja leicht vergessen. Auch so wird der Text nicht 
ganz geheilt sein, und nach viddhaprajanana und viddhagigna 
selber zu urteilen, befanden sich die Glockchen usw. im oder 
am Penis selbst. Vgl. auch R. Schmidt, Ind. Erotik 936 f. Ge- 
sichert aber scheinen die den mannlichen Geschlechtsteilen ein- 
gefiigten Glockchen zu sein. Diese stellen zunachst weitere 
Geschlechtsorgane dar, so daB der also Ausgeriistete mehrfach 
geschlechtlich bemittelt ist. Auch die Glockchen am Liebes- 
lager vervielfaltigen also die Geschlechtskraft. 

Gar manches lieBe sich gewiB von Sprachen- und Sachkennern 
anreihen, und so schiene die Annahme, daB die Glocke wegen 
der Gleichsetzung mit den mannlichen Zeugungsteilen oder mit 
der V erschmelzung der mannlichen und der weiblichen in der 
Begattung Sinnbild und natiirlichstes Toninstrument der Wachs- 
tums- und Fortpflanzungsgenien sei. viel fur sich zu haben J ). 

1 ) ..In der Frankfurter Sammlung aus IVeuguinea befindet sich ein Was- 
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Damit ginge gut zusammen, daB der gatikha, die Muschel, in 
Indien als das „gliickbringendste aller Gliicksdinge“ (mangala) 
unendlich oft und vielfaltig vorkommt, daB sie ein Attribut 
Vislmus, des Sonnen- und Fruchtbarkeitsgottes, und des Kubera, 
eines Totenseelen- und Befruchtungsgenius, ist u. dgl. mehr. 
Aucb als gewohnliches Blasinstrument im Krieg ist sie wohl 
schon an sich, d. h. zauberisch, erfolgerzwingend. Hagel wird 
abgewendet, wenn man gegen ihn eine Muschel blast (Crooke, 
Popul. Rel. & Folk-Lore etc. 2 I, 79 f.), und nach den Puranas 
wirkt ihr Ton wie der der Glocke, d. h. erfreut und starkt 
die gottlichen Machte, scheucht und vernichtet dagegen die 
bosen. Alle heiligen Badestatten (tirtha) in den drei Welten 
wohnen in der Muschel, sagt Skandapurana II, Margagir- 
shasmah. 5, 27. 

Die Wasser, denen sie entstammt, sind der UrschoB der 
Fruchtbarkeit, namentlich in Indien — ,,Du, o Wasser, bist 
der MutterschoB aller Dinge und Wesen,“ beiBt es z. B. in 
Bhavishyottarapur. 31, 14 (vgl. 147, 27). Machtiger aber wirkt 
wohl noch die auch sprachliche Gleichsetzung von Muschel 
und Vulva, die wir im Sanskrit, im alteren und im heutigen 
Deutschland und bei andem Volkern im Morgen- und im 
Abendland finden 1 ). Die (Jankhamuschel ist fast ausnahmslos 
nach rechts gewunden (Stoll 1. c. 422), ebenso die richtige 
Vulva (Brihatsamhita 70, 7; Garudapur. 65, 114; Vishnudhar* 
mott. II, 9, 4). Aber wahrend die nach links gewundene Vulva 
Unheil erzeugt (ib.) , gehort die nach links gewundene Muschel 
zu den wertvollsten Gliicksgegenstanden (Stoll 422 — 425), 
natiirlich wegen ihrer groBen Seltenheit. In Frankreich werden 
noch heute Muscheln als Amulette getragen (Dulaure 197f.) 2 ). 


serschopfer, der einem solchen aus Neuseeland, den ich in Wien sah, 
ganz ahnlich ist: der Griff daran, der dentlich als Phallus zn erkennen ist, 
ragt in die Schale (vulva) hinein.“ Winthnis, Zweigeschlechterwesen 231. 

1 ) Weib im altind. Epos 97, Anm. 2: Bloch, Die Prostitution I, 313, Anm.; 
Aigremont, Muschel und Schnecke als Symbol der Vulva einst und jetzt in 
Anthropophyteia VI, 35 — 50 (mir nicht zuganglich); Fr. S. Kranss. Ge- 
schlechtsleben des japanischen Volkes im Index jedes der zwei Bande. 

2 ) Jedenfalls wegen des Namens oder der wenigstens angenommenen 
Ahnlichkeit der Bliite mit einer Muschel ist die Pflanze gaiikhapushpi 
(Andropogon aciculatus) magiegewaltig und deshalb heilig und entsiihnend. 
Vas. 27, 11: Vishnusmriti 51, 23; Manu 11. 148: Baudh. II. 1. 21; Vishnu- 
dharmott. II, 52, 69; 104, 80; 124, 143 f.; Garudapur. 180, 6 — 8 usw. Nach 
Matsyapur. 267, 14 gehort sie zu den acht besonders zauberkraftigen Pflan- 
zen. Wenn man eine Glockenblume abpfliickt. wird es regnen. Hand- 
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Jeder Kenner nun weiB, eine wie uberragende Bedeutung 
der Geschlechtlichkeit und ihren Werkzeugen im Denken und 
Fiihlen der Menschheit zukommt, welch eine Fiille besonders 
aueh von religiosen Erscheinungen, Anschauungen, Symbolen 
usw. von daher erwachsen ist. Die Frage jedoch, wesbalb dem 
Geschlechtlichen iiberhaupt und vor allem den Geschlechtsteilen 
und dann all ihren Sinnbildern eine solche Zauber- und Gliicks- 
kraft innewohne, diirfte nicht so einfach, wohl aber auch fiir 
unseren Gegenstand wiehtig sein. 

Sebr friih in der Geschichte der Menschheit wird das zaube- 
rische Wort allmachtig, und in diesem Sinne konnte als Leit- 
spruch einer Geschichte der Zauberei, ja in weitgehendem 
MaBe auch der Religion, dienen: „Am Anfang war das Wort, 
und das Wort war Gott.“ Nur Butter vor dem Feuerhauch des 
zaubergewaltigen Worts sind ja die Gotter der verschiedenen 
Volker. Warum wurde also nicht vor allem die Zunge zum 
Sinnbild der Zaubermacht? Aber nirgends kenne ich eine Spur 
davon 1 ). Die schier unvergleichliche Herrschaft des Geschlecht- 
lichen iiber den Menschen, die wahrhaftig von selber groB 
genug ware, unter Kulturmenschen aber von Kunst und Dich- 
tung, von Frauenkleidung und mancherlei Sitten, von Unter- 
haltungsfutter und hundert Dingen, jetzt sogar von entwiirdig- 
ter Wissenschaft und durch die sogenannte „neue Moral“. 
immer aber durch geschaftliche Berechnung vieler verschie- 
dener Kreise maBlos, ins Ekelhafte. gesteigert wird — die Uber- 
schwemmung des Gehims durch „die Strome des Namenlos“ 
vom Unterleib her, sie allein reicht zur Erklarung nicht hin. 
Zauber ist eine Kraft, nach urtiimlichem Denken eine einzig- 
artige, schlechthin unvergleichliche Kraft. Also wird wohl auch 
das vom Geschlechtsvermogen und von der Wollusthandlung er- 
weckte Gefiihl der Kraft und machtigsten Lebens, ein Gefiihl, 
das sich oft zu trunkener Uberspannung steigert, am Werke 
sein, sowie die unbeschreibliche, von den Indem oft dem seli- 
gen Aufgehen in der Gottheit, im Urgrund (Atinan oder Brah- 
man) oder im Nirvana gleichgesetzte Wonne des Beischlafs, 


wbrterbuch des deutschen Aberglaubens unter Glocke. Sp. 876. Dagegen 
hindert eine Glockenblume im Haus die Hiihner am Legen. Als echte 
Fruchtbarkeitsmaeht wirkt sie also auf ihrem Gebiet fbrdemd und 
schadigend. 

’) Winthuis 1. c. 255 aber sagt, des Wortes Zauberkraft komme daher. 
daB die Zunge (= Penis) im Mund (= Vulva) es hervorbringe. ..Der untre 
Mund" ist haufig bei den iilteren italienischen Novellisten. 
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namentlich gerade vor oder im Orgasmus. Ekstatisches Gluck 
verdankt der Mensch seinen Geschlechtsteilen. Woher sollten 
sie da nicht Gliick aller Art wirken? 

Hinzukommen muB aber doch wohl das Gefiihl der Kraft 
der Zeugung, also des schopferischen Vermogens. In 
der Zeugung offenbart sich eine einzigartige Naturmacbt, die 
Staunen und Ehrfurcht erweckt. Nun bat man bekanntlich viel 
daruber geschrieben, daB die Menscben einmal nicht gewuBt 
hatten, die Entstehung eines Kindes komme von der geschlecht- 
lichen Vereinigung. Das wird aber trotz der Wueht der An- 
zeichen kaum ganz richtig sein, wohl aber dies, daB es nach ur- 
tiimlichem Glauben immer der Mitwirkung auBermenschli- 
cher Machte bediirfe, wenn wirklich ein Kind zustandekommen 
solle (vgl. meine Altind. Reehtsschriften 371 — 375) J ). Es 


*) Der Koitus bereitet nach den Aussagen verschiedener niedrig stehender 
Primitiven den MutterschoB fur die Aufnahme des von anderswoher kom- 
menden Kindes, Kinderkeims usw. vor und ahnlicb mehr (vgl. Altind. 
Rechtsschr. 374 f.). Jetzt, nachdem meine Worte im Text schon Jahre lang 
geschrieben sind, stoBe ich auf die Schriften von J. Winthuis, und auch 
nach dem, was er uns zu sagen hat, kann ich trotz der Bedenken gegen 
manches bei ihm und trotzdem auch er erklart, der ganz Primitive wisse 
nichts vom wahren Grund der Frauenschwiingerung, nicht mehr recht glau- 
ben, daB mit dem beriihmten australischen ratapa und ahnlichem die viillige 
Unkenntnis der wirklichen Menschenentstehung bewiesen sei, sondern mir 
scheint, man miBverstehe auch hier die Wilden. So z. B. wegen ratapa 
auch Winthuis, Mythos usw. 120; 198. Algonquinfrauen. die Mutter werden 
wollten, drangten sich zu Sterbenden in der Hoffnung, die entweichende 
Seele in sich aufzunehmen und schwanger zu werden (Brinton, Myths of 
the New World -, p. 270, zit. in Frazer, Golden Bough 3 , IV, 199). Wenn bei 
den Huronindianern ein Kind innerhalh des ersten oder des zweiten Mo- 
nates starb, begrub man es nehen einem Pfad, damit es heimlich in den 
SchoB einer vorbeikommenden Frau eingehe und wiedergeboren werde 
(ib. 199 200). WuBten diese verhaltnismaBig hochstehenden Indianer 

nichts von der Zeugung? Und die vielen Vdlker und Stamme, die in den 
Kindern Verstorbene oder wiedergeborene Vorfahren seben? Oder all die 
unzahlbaren Millionen friiherer oder heutiger Christen mit ihrer Uber- 
zeugung, daB Gott die Seele des Kindes gebe ? Nach der Meinung der 
Ainu fiihrt eine ein- oder zweimalige Begattung nicht zur Schwanger- 
schaft; sie muB ofter erfolgen (Pilsudski in Anthropos, V, 769). Und 
doch sagen sie. die Kinder wiirden ihnen aus dem Jenseits von ver- 
storbenen Verwandten geschickt (ib. 765). Die Inder halten einen Ritus 
der ..Fotuseinfiihrung 1 - und den Gandharvu (Gandhabba), zuerst „Kinder- 
keim“, dann Befruchtungsgenius. zusammen mit der Begattung fur notig 
(vgl. Altind. Rechtsschr. 22 f.; 229; 271—275; die von Hillebrandt in 
einem Aufsatz: ,.Zur Bedeutung von Gandharva” aufgefiihrten Forscher 
Pischel. Winternitz. Kirste sowie Oldenberg. Rel. des Veda 249. Anm. 1). 
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mufite doch wohl auch dem Urmenschen, ja ihm besonders, 
auff alien, wie selten im Vergleich zu den Beiwohnungen die 
Schwangerung eintritt l ). Der Mensch diirfte also immer, so- 
lange er wirklich Mensch ist, oder doch schon sehr friih, 
das BewuBtsein gehabt haben, daB die Kinder das Miterzengnis 
seiner Geschlechtsteile seien. Nun aber war ihm sicherlich eben- 
falls schon friih die Zeugung eines Menschenwesens ein un- 
begreifliches Wunder 2 ) ein Geheimnis und Zauber ohne- 
gleichen und hochwichtig wegen des Wertes namentlich von 
Sohnen in urtiimlichen Verhaltnissen. Schon die fast durch- 
gangige Unheimlichkeit der Schwangerschaft beweist wohl, daB 
sie zauberisch schien. Beitragen mochte auch die unmiBver- 
standliche Aufdringlichkeit und die von anderen Gliedern ganz 
verschiedene Art, mit der sich besonders die mannlichen Ge- 
schlechtsteile darbieten. Ihr Ort ist jetzt so widernatiirlich, daB 
eigentlich schon dieser uns ein Beweis der urspriinglichen Fort- 
bewegung auf alien Vieren sein sollte, und daB schon dieser 
dem kindergleich scharf beobachtenden urtiimlichen Menschen 
die Einzigartigkeit dieser Teile naheriicken muBte. Und dann 
das rasche, groBe, kraftstarrende Anwachsen des Penis, das 
man sogar als die erste Ursache seiner Verhiillung hat ansehen 
wollen! 

Nach indischer Erklarung ist gandharva eine „Seele, die zwischen Tod und 
neuer Verkijrperung steht“ (maranajanmanor antarale sthitah prani) und 
dergleichen mehr. „Aber auch in einer Menge Marchen, Mythen, Sagen 
usw. entstehen Kinder auf die verschiedenste Weise ohne Beiwohnung!“ Da 
sind wir im Land der freien Phantasie, der Wonder, der ersehnten Erlo- 
sung von allem, woran sich der Mensch sonst gebunden ftihlt. Die heilige 
Verena fahrt auf einem Miihlstein die Aare hinunter. Hat also der Mensch 
einmal geglaubt, auf flachen Steinen konne man FloB fahren? So wenig wie 
Anatole France, der am Anfang seiner „Insel der Pinguine il seinen Heibgen. 
in Anlehnung an andere dergleichen Legenden, das Meer in einem groBen 
Steinmorser durchkreuzen laBt. Noch manches ware da zu sagen. Auf jeden 
Fall diirfte die Sache noch nicht ganz spruchreif sein. Das Obige wird 
namlich doch wieder sehr zweifelhaft namentlich durch das, was Mali- 
nowski. Das Geschlechtsleben der Wilden in Nordwest-Melanesien, bes. 
S. 113 — 134, von den Trobriand-Insulanern berichtet. 

J ) Oder sollte gerade diese haufige Folgenlosigkeit zusammen mit der 
ziemlich spiiten Sichtbarkeit der Schwangerschaft die Erkenntnis des Sach- 
verhaltes verhindert haben. sowie auch dies. daB bei den Primitiven so 
oft die Kinder etwa vom 5. Jahr an zur Freude der Erwachsenen dem 
Koitus obliegen? 

2 ) Naehtraglich finde ich bei A. Dieterich. Mutter Erde 2 , S. 4, den Satz 
vom primitiven Menschen: „Zeugungskraft und Zeugungsdrang ist das 
Wonder seines Leibes und Lebens/ 4 
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Noch eins kommt hinzu, etwas von einschneidender Wich- 
tigkeit: Die im „Kama“ mehrfach genannte urtiimliche, noch 
bei sehr fortgeschrittener Kultur weiterlebende oder doch 
weiterwirkende Anschauung, daB Pflanzenwachstum und Zeu- 
gung in ihrem Wesen ein und dasselbe seien 1 ), einander magisch 
entsprachen und beeinfluBten, eine Anschauung, die sich na- 
mentlich in mancherlei Erscheinungen bei den Friihlings-, 
Feuer- und Fruchtbarkeitsfesten unter uns, in anderen Landern 
und Zeiten und in einer Menge von Uberlebseln oder in Be- 
standteilen des Aberglaubens im Christenvolk deutlich bekun- 
det. Daher der Gedanke, daB moglichst unbeschrankte Begat- 
tung von gewissen Gottheiten und wenigstens zu bestimmten 
Zeiten auch eine solche der Menschen nbtig sei zum Gedeihen 
namentlich der Feldfrucht, also des Allerwichtigsten im Leben 
aller Ackerbauvolker. Mindestens als sakrale Begattung hat 
sich dann ofters diese „freie Liebe“ bekanntlich auch unter 
hoherer sittlicher Entwicklung forterhalten, noch weit mehr 
und langer aber in Form von sinnbildlichen, nicht selten noch 
iiberraschend deutlichen Riten und Volksbrauchen, gar nicht 
zu reden von den Ungebundenheiten der hieher gehorigeu 
Feste. Fiir eins von ihnen, ein Erntefest und Fest einer chtho- 
nischen Gottheit, des Bali, wird von mehreren Puranas sogar 
noch die fast vollig unbeschrankte Ziigellosigkeit in der Wol- 
lustumarmung als das Mustergiltige hingestellt. 

Da ist es kein Wunder, daB dem Geschlechtsakt, seinen Werk- 
zeugen und deren Entsprechungen und Sinnbildern eine iiber- 


' ) In Altindien haben die Baume Schwangerschaftsgeluste (Kautilya, 
Obers. 182; Gesetzb. u. Parana S. 103; Winternitz-Festschrift 58; 62 nnten f.). 
Da blflht und tragt der Kuravakabaum nur dann Friichte, wenn ein schones 
Weib ihn umarrat, der Tilakabaum, wenn sie ihn anschaut, der Agoka, 
wenn sie ibn mit ihrem FuB beriihrt, der Baknla oder Kegava, wenn sie 
ihn mit Rauschtrank aus ihrem Monde besprengt. Von den Indonesiern 
wird der Reis, wenn er bluht, genan wie eine Schwangere behandelt (Frazer 3 
II, 28 f.; VII, 183 f.), ebenso auf den Molukken der Gewiirznelkenbanm 
wahrend der Bliite (Hastings VII, 238 a). Dabei kann solche Schwanger- 
sehaft durch des Menschen geschlechtliches Tun noch gesteigert werden: 
Wenn der Reis bluht, laufen in mancben Teilen yon Jaya der Eigenttimer 
und seine Frau nackt um das Feld und iiben die Begattnng aus, um ihn 
anzuregen. und auf den Molukkeninseln Amboina und Uliasa, geht der 
Mann, wenn seine Gewiirznelkenbaume keinen gnten Ertrag yersprechen. 
des Nachts nackt zu ihnen, tut, als vollziehe er den Koitus mit einem Baum 
und ruft: ..Mehr Nelken! Mehr Nelken!“ Hastings IX, 824 b. Dort noch 
ahnliche Beispiele. Vgl. Frazer 3 II. 28 — 29: VII, 102 (,,Speeren“ der Tarok* 
pflanzen). 
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sehattende Segenskraft zugeschrieben wird, eine Segenskraft, 
die vor allem zu dem weitverbreiteten und wohlbekannteu 
Dienst des Phallus, nicht so haufig auch der Kteis oder Vulva, 
gefiihrt hat. Sogar der ayccSos daifMov oder Genius einer Person 
nicht nur, sondem auch von Stadten wurde, wie wir gehort 
haben, bei den alten Griechen oft durch einen Phallus darge- 
stellt. Es diirfte auch die Gliicksmacht der Glocke auf demsel- 
ben Grunde ruhn. Diese diirfte phallisches Symbol sein, am 
ehesten Symbol des mannlichen und des weiblichen Geschlechts- 
glieds in ihrer Vereinigung, also eine androgyne Gestalt 3 ). 


*) Erst beim Korrekturlesen stieB ich auf folgende Nachricht iiber die 
(nordlichen) Buddhisten: „Der Vajra“ (oder Dorje) „und die Gbauta oder 
Glocke baben eine besondere, ihnen von den Buddhisten beigelegte Be- 
deutung, ahnlich denen, die von den Hindus dem Lihga und der Yoni beige- 
legt werden. Der Vajra stellt Buddha dar und entspricht dem Linga, die 
Ghanta stellt Prajna, Devi oder Dharma dar, deren Kopf (head) oft auf sei- 
sem Stil (handle) gebildet ist und der Yoni entspricht." Oldfield. Sketches 
from Nipal (Nepali II, 200. Dharma, das zweite Glied der buddhistischen 
Dreiheit, gilt niimlich als weibliche Gottheit. Diese Devi, die Prajna, er- 
scheint nun zum GberfluB auch als Guhyer;vari, i. e. „Herrin“ oder „Gottin 
des Geschlechtsglieds 1 *. Also: die Ghanta oder Glocke ist gleich der Yoni 
oder Vulva und sie ist eine Form der „Herrin des Geschlechtsglieds". Das 
stimmt vorziiglich zu meiner Darlegung und Verselbigung. In Nepal aber, 
wie in China, wird an „alle groBen Glocken" mit dem Kloppel von anBen 
geschlagen (ib. 23d). Gegeniiber oder nahe bei der Hauptfassade der meisten 
hauptsachlichen Tempel befindet sich gewohnlich ein P a a r groBer Glocken, 
die bei Tagesanbruch und Sonnenuntergang von den Priestern gelautet wer- 
den, um bbse Geister zu vertreiben (ib. 295). 
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Vier groBe Feste hat nach dem Glauben der Inder Gott seinem 
V olk gegeben, je einer der vier Kasten eins. Siehe B. A. Gupte. 
Hindu Holidays and Ceremonies 2 , p. 36; M. M. Underhill, The 
Hindu Religious Year, p. 63. Am interessantesten und wohl in 
jedem Betrachte wichtigsten sind die zwei letzten der vier: die 
Dlpali, Dipavali, Dlwali oder Dewali der Vaigya und die Holi 
der Qudra. Freilich werden auch diese Feste keineswegs allein 
von dem Teil der Bevolkerung gefeiert, den man unter jene 
bekanntlich nicht einwandfreien Kastennamen einreihen konnte. 
sondem mehr oder minder vom ganzen Yolk. Immerhin aber ist 
wenigstens heutzutage und in manchen Landesteilen die Holi. 
das meistens recht ausgelassene Friihlingsfest, vor allem Sache 
der niedrigen Klassen. Und daB die Dipali oder das Lichterfest 
dem Urwesen nach wirklich so recht eine Feier der Vaigya ge- 
nannt werden darf, wenn wir gemaB der alten Uberlieferung 
als Berufe des Vaigya namentlich Viehzucht und Ackerbau an- 
nehmen. das wird sich bald zeigen. Sie bietet in vielfacher Hin- 
sicht sehr Fesselndes und Belehrendes dar, eroffnet mancherlei 
Einsicht und Ausblick, sodaB eine eingehendere Behandlung 
lohnt. 

Die beste mir bekannte Beschreibung in der Sanskritliteratur 
gibt Bhavishyottarapurana Kap. 140 in den Bombayer Ausgaben 
des Bhavishyapurana (von 1897 und 1910). Der Text stimmt 
in den beiden leider nur zu genau iiberein. Fur verderbte Stel- 
len hatte man geme die Wahl wenigstens zwischen zwei llbeln. 
Zum Gluck aber wird auch dieses Kapitel wie eine Menge andrer 
des Bhavishyapurana von Hemadri in seinem Caturvargacinta- 
mani wiedergegeben (Heat. II 2, p. 351 — 359) und wird das 
Fest auch von andem Sanskritschriften, namlich den Kartti- 
kamahatmyas oder Lobpreisungen des Monats Karttika geschil- 
dert, und zwar groBtenteils iibereinstimmend. oft wortlich 
gleich. 

Bhavishyott. 140 (gewohnlich von mir mit Bhav. bezeichnet) 
lieBe sich folgendermaBen gliedern: 
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§ 1. Einleitung: Ursprung des Balifestes (§1. 1 — 4). 

§ 2. Frage nach den verschiedenen Einzelheiten des Festes 

(cl. 5 — 6). 

§ 3. Das Sesamolbad von Narakas wegen am Morgen des 14. 

der dunkeln Halfte des Karttika und die Lustration 
durch das gesclrwungene Pflanzenbiindel (gl. 7 — 9). 

§ 4. Die Libation an den Konig der Toten (gl. 10). 

§ 5. Das Licht fur Naraka (gl. 11 ab). 

§ 6. Das Entziinden der Lickter am Abend des 14. der dun- 

keln Monatshalfte des Karttika (gl. 11c — 13). 

§ 7. Das ,, Reich des Bali“ am 15. oder Neumondtag des 

Karttika (gl. 14 — 21). 

§ 8. Lustration (nirajana) der Menschen am Abend des 

Neumondtages (cl. 22 — -24). 

§ 9. Des Konigs Spaziergang durch die Stadt, das Fest zu 

betrachten, in der auf den Neumondtag folgenden Mit- 
temacht (cl. 25 — 28). 

§ 10, Austreibung des Unheils kurz nach dieser Mittemacht 
(gl. 29). 

§ 11. Glucksumgang der Lustdimen am Morgen nach dem 
Neumondtag (cl. 30—31). 

§ 12. Einreibung mit Mehl und Beehrung und Beschenkung 
durch den Konig und das Volk am Tag nach dem Neu- 
mond (gl. 32 — 37 b). 

§ 13. Tierkampfe. Auffiihrung von Schauspielen und Tanzen, 
Gesangvortrage im Beisein des Konigs (cl. 37 c — 40 b). 

§ 14. Die Margapali mit Lustration des Konigs und der Tiere 
(gl. 40 c 47 b). Auch dies wohl noch am Tag nach dem 
Neumond. 

§ 15. Verehrung des Bali durch den Konig in der Nacht 
vom ersten auf den zweiten Tag nach dem Neumond 
(gl. 47 c — 55). 

§ 16. Verehrung des Bali durch das gewohnliche Volk (zu 
der gleichen Zeit). Lohn der Verehrung nnd der Schen- 
kungen und noch einmal Bericht von der Einsetzung 
des Balifestes (gl. 56 — 61b). 

§ 17. Etymologische Erklarung des Festnamens Kaumudi (cl. 
61c— 64 b). 

§ 18. Segen der Feier fur Konig und Land (gl. 64 c— 67). 

§ 19. Mantik des Festes (gl. 68 — 70 b). 

§ 20. Art des Festes. Preis der Feier und Segensspruch (cl. 
70 c— 73). 



Horen wir nun Bhav. selber. Ich verbessere manebmal still- 
schweigend verderbte Stellen nach Heat. (d. h. Hemadris C.atur- 
vargacintamani) und nach den Karttikamahatmyas. Die einzel- 
nen Emendationen werden dann meistens bei der Erorterung 
der betreffenden Abschnitte genannt. 

§ 1. „Seine Herrlichkeit Krishna (Qrikrishna) sprach: Einst 
erbat sieh Hari (d. h. Vishnu) in Gestalt des Zwerges diese Erde 
beim Opfer des Bali, und mit drei Schritten durchmaB er das 
All 1 ). Er gab (da) Indra die Herrschaft (iiber Himmel und 
Erde), und nachdem er den Bali zum Bewohner der Unterwelt 
gemacht hatte, verlieh er ihm hinwiederum einen Tag und eine 
Nacht (bier auf Erden) zu weilen. o Fiirst (2), nur einen und 
eine, zum GenuB (wohl: der Menschen) bestimmt und als 
„Balis Reich 4 ' (Balirajya) bezeichnet. Dies geheimnisreiche 2 ) will 
ich dir, o Bester der Menschen, kiinden (3). Im Karttika (Mitte 
Oktober bis Mitte November), am 15. der dunkeln Halfte beim 
Anbruch der Nacht, diirfen die Daitya 8 ) sich nach Wunsch 
regen, ist ihr Reich auf Erden (4). 

§ 2. Yudhishthira sprach: Restlos, o Hrishike^a, berichte mir 
die Kaumudifeier, o Herr. Wesbalb werden da Geschenke ge- 
geben? We r ist an ihr die Gottheit? (5). Und was soil ihr da 
dargebracht, welche Menschen sollen da beschenkt werden, 
o Janardana? Welche Freude wird da zuerteilt, welches Ver- 
gniigen da fur angemessen erklart? (6). 

§ 3. Seine Herrlichkeit Krishna sprach: Im Karttika. und 
zwar in der dunkeln Halfte, am vierzehnten, beim Anfsteigen 
des Tages, muB unbedingt von denen, die Naraka fiirchten, das 
Bad genommen werden 4 ). Apamargapflanzen oder SchoBIinge 3 ,! 
soli man iiber dem Kopf (des Badenden) umherschwingen und 
dabei soli er den Mantra sprechen: „Apdmarga, der du mit einer 
Scholle von der Ackerfurche zusammengetan und mit Blattern 

a ) In Wirklichkeit und nach den gewohnlichen Fassungen dieses oft 
erzahlten Mythus bat er nur um so viel Land, als er mil drei Schritten 
durchmessen konne. 

2 ) Oder wohl eher: „Dies mit seinen Geheimnissen“ ( sarahasyam ). Die 
Puranas kiinden ja unzahlige Male die bekanntesten, oft die nichtigsten 
Dinge so an, als seien es Geheimnisse, die vorher niemand offenbart wor- 
sen seien. 

3 ) Die Daitya, Danava oder Asura („Widergotter w nach spaterer An- 
schauung) sind das in die Unterwelt gestoBene alte Gottergeschlecht, jetzt 
bdse Geister. 

4 ) Naraka bedeutet gewohnlich Holle, ist hier aber zugleich der Name 
eines Damons. 

5 ) Nach Heat. II 2, p. 352 sind solche von Miichbaumen gemeint. 
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von Stachelpflanzen verbunden bist, nimm du, indem du wieder 
und wieder umhergeschwungen wirst, das Bose binweg. Nimm 
ganz und gar Ungliick und Siinde von mir hinweg. Apamarga. 
Verehrung dir! Reinige du meinen Leib (von allem Ob el, magi- 
sehem und religios-sittlichem) (7 — 9). 

§ 4. Danach soil eine Labelibation ( tarpana ) an den Konig 
des Rechts (d. h. an den Gott der Totenwelt) stattfinden mit 
den Namen: „(Dir) dem Yama, dem Konig des Rechts, dem 
Tode, dem Endemacher, dem Sobn der Sonne, dem Genius der 
Zeit ( Kala ). dem Vemichter aller Wesen (10), dem Geiste im 
Udumbarabaum (Ficus glomerata), dem rasch Gehenden, dem 
Schwarzen, dem Oberherrn, dem Wolfsbauch, dem Vielfaltigen, 
dem vielfaltig Yerborgenen Verehrung 1 * ) !“ 

§ 5. Und dem Naraka muB ein Licht gespendet werden, nach- 
dem man die Gottheiten verehrt hat. 

§ 6. Dann zur Zeit des Zunachtens soil man herzerfreuende 
Lichter aufstecken (111 an 3 ) den Tempeln des Brahma, Vishnu, 
Qiva usw. und an Kldstern ( matha ), an Dachzimmern, an Toten- 
malern (oder: an heiligen Baumen, caitya), an offentlichen Hal- 
len ( sabha , hier wohl besonders Spielhallen) und an Fliissen 
(12), an Mauem, in offentlichen Garten, an Teichen, an Tor- 
wegen (pratoli), in Lustwaldem 3 ), bei H'ausern, an Heiligtiimern 
des Siddhartha Buddha 4 ), der Camunda und des Bhairava, an 
einsamen Pferdestallen und Elefantenschuppen (13). 

§ 7. Wenn so der Morgen angebrochen ist, am Neumondtag 
(am fiinfzehnten), o Menschenoberherr, soli der Konig, nach- 
dem er die Gotter und die Manen in liebender Hingabe verehrt 
und sich vor ihnen verneigt (14) und das fiir den Mondwechsel 
vorgeschriebene TotenmahP) mit saurer Dickmilch, siiBer 

1 ) Der Qloka: Audumbardya, Dadhndya. Silaya, Parameshthine I Vriko- 
daraya, Citraya, Citraguptaya vai namah ist in Bhav. verloren, bewahrt 
aber von Heat, und den Karttikamahatmyas. 

2 ) Oder: In. 

3 ) Xishkutfshu. An sich schiene ..Baumbohlungen'* gut zu sein. Aber 
weil nishkuta auch sonst zusammen mit pratoli erscheint und da wie im 
PW. verstanden werden muB. geht das kaum. 

4 ) Wahrscheinlicher: „des Siddhartha, des Buddha 1 . Siddhartha heiBt 
auch der Vater des Mahavira, ja vermutlich Mahavira selbst. Es wird 
also neben dem Heiligtum des Buddha wohl auch ein Jainatempel ge- 
meint sein. 

) Parvanam Qraddham. das Totenmahi. das mit dem Vereinigungspunkt 
der dunklen und der lichten Monatshalfte zusammenfallt, d. h. das 
graddha. das an jedem Neumondtag obligatorisch ist. So Caland. Toteu- 
verehrung. S. 41. und so gewiB hier. 
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Milch, Schmelzbutter, usw. ausgerichtet, mit verschiedenartiger 
Speise die Brahmanen gefiittert und sie gnadig gestimmt hat 
(15), dann am Nachmittag in der Stadt ausrufen lassen: „Heut, 
ihr Leute, ist das Reich des Bali. Freut euch nach Herzensbe- 
gehr‘" (16). Und das Volk soli sich der Lust ergeben in der Stadt, 
deren Haushofe (fur das Fest) geweiBt sind, die Haus um Haus 
mit Maien (vriksha), Sandel, Kranzen u. dgl. mehr bedeckt ist 
(17), die dadurch das Herz entziickt, daB Manner und Frauen 
ubermiitig in Gliicksspiel, Rauschtranktrinken und Begattung 
tollen, die durchhallt ist von Tanz und Instrumentalmusik und 
erhellt von entziindeten Lichtern (18), wahrend die Bevolke- 
rung, freudig erregt von gegenseitiger Liebe, einander Liebko- 
sungen zuwendet, ihr Mund sich am Betel ergotzt, und sie, vom 
Pulver aus den roten Bliiten des Safrans ( kunkumakshoda ) be- 
deckt (19), in Gewander aus feinem Tuch gekleidet und mit 
Gold und Rubinen geschmiickt ist, ihr Vergnugen an wunder- 
barem, iippigem Putz zeigend (20), durchschwarmt von jun- 
gem Frauenvolk und kleiderpraclitig spazierend, beim Anbruch 
der Nacht, dem lieblichen, der dicht erfiillt ist von Lichter- 
reihen und dessen Finstemisansammlung (durch sie) zerstreut 
wird, beim Beginn des Dunkelns ohne Dunkel und Schadigung, 
beim heilvollen Nahen des preis- und gliickvollen Abends (21). 

§ 8. Und wahrend von Madchen mit Vollmondgesichtern 
Reiskomer hingeworfen werden, soil die Lustration ( nirajana ) 
stattfinden, indem dann an Baumasten angebrachte Lichter (22) 
am Kopf der Menschen umhergeschwungen werden, o Volks- 
oberherr 1 ), und man geht dahin dank der ausgestrahlten Helle 
der an den Enden der Baumaste befindlichen Lichter 2 3 ). Die da- 
durch hier (geschehende) Lustration wird siegverleihend ge- 
nannt (23). Deshalb sollen die Leute sie, die die Gefahr des 
Schadens durch bose Geister ( rakshas ) abwehrt, ins Werk set- 


2 ) Ich lese: Nirajanam prakartavyam vrikshaqakhasu dipakmh I bhra- 
myamdnais tato murdhni manujandm , narddhipa statt . . . bhramyamdno 
nato murdhni manujandm naradhipah. Graphisch naher stiinde bhramya - 
mdnair nate murdhni , „am geneigten Kopf der Menschen^. Vgl. Gupte 36 
unten; Underhill 62. unten usw. 

2 ) Vrikshagdkhdntadipdndm nirastdd dargandd vrajeU wortlich: .,infolge 
des hinausgeworfenen Sichtbarwerdens (Besehienenwerderis?) fck . Das sieht 
sehr verdachtig aus. Natiirlicher klange sehon, obgleich noch immer nicht 
unbedenklich: nirastddarqandd , ,,infolge des von den... Lichtern beseitig- 
ten Nichtsehens fc . Gen. statt Instr. beim p. p. p. findet sich ofters. Leider 
ist £1. 22 — 24 in Heat, verloren. 
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zen, indem sie beim iustwandelnden Umherschweifen des Festes 
rufen: ..Siege du! Lebe du!“ (24). 

§ 9. Darauf zur Zeit der Mitternacht, in welcher Anfalle von 
seiten schlecbten Volks beseitigt worden sind und die Furcht 
vor dem Kbnig und vor Dieben und Raubern hinweggetan ist, 
und die Freunde, die eigene Familie, die Anverwandten und 
guten Bekannten von Liebe zueinander ergliihen (25), soli der 
Kbnig selber die Stadt durchwandeln, die Ergotzlichkeit 
(ramyam) zu betrachten, zu FuBe, langsam, langsam (26), unter 
groBem Instrumentenschall und flammenden Fackeln. (So) be- 
scliaue er die Stadt, die prachtig gemacht und von seinen Leuten 
mit Schutzmitteln (gegen irdische und damonische Gefahren) 
ausgeriistet worden ist (27). Wenn er dies groBe Wunderfest 
( aqcaryam ) gesehen hat und seine eigene gliickhafte Herrlich- 
keit und die Freudenlust des Balireiches, soil er nach Hause 
gehen (28). 

§ 10. Ist so die Mitternacht vergangen und hat das Volk vor 
Schlaf die Augen nur noch halb offen, dann wird von den 
Frauen der Stadt unter den Tonen der Getreideschwinge ( qurpa ), 
die sie zur Trommel machen, voll Freuden das Ungliick ( Alak - 
shml) vom eigenen Haus und Hof hinausgetrieben (29). 

§ 11. Wenn darauf am folgenden Tag die ganze Bevolkerung, 
der das groBe Fest zuteil ward, erwacht ist und sie Kranze und 
Lichter in den Handen halt, die Augen iiberstromt von zart- 
licher Liebe (30), so geht eine Lustdime ( veqya ). zusammen 
mit (andern) Koketten, von Haus zu Haus, Gluck und Segen 
wirkend und Salbe fur die FuBe austeilend (31). 

§ 12. Indem nun alles damit beschaftigt ist, sich mit Mehl 
(pishtaka) einzureiben, den Respektspersonen Dienst zu erwei- 
sen, die Brahmanen zu begriiBen und die Sukbaratri 1 ) zu be- 
trachten (32) und wahrend der noch im Hause des Vaters woh- 
nenden jungen Weiblichkeit in freiem Belieben Geschenke ge- 
geben werden, soli der Kbnig. sowie sich die Nacht gelichtet hat, 
die der Beehrung wiirdigen Leute zu sich bescheiden (33). Nur 
durch liebevolle Gesinnung sollen die Gotter, die vorziiglichen 
Manner ( satpurusha ) und die Brahmanen (von ihm) erfreut 
werden und die anderen mit Speise und Rauschtrank. die Ge- 

1 ) Sukharajyabhivikshane hat der Text. Ich lese sukharatryabhivilcshane. 
Von der sukharatri dann spiter. Heat. II 2, p. 354 unten, hat sukharatrya- 
divadini. ..indem man einander .Giiickselige NachtT usw. zuruft“. Aber das 
wird eine durch das vorhergehende dvijabhiiadana veranlaBte Verderbnis 
sein. 
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Iehrten ( pandita ) durch Ansprache *) (34), die Schonen des 
Harems durch Kleider- und Betelspenden, Blumen, Kampfer 
und kunkuma (Safranpulver, Pulver aus den roten Bliiten des 
Safrans), durch Geback und verschiedenartige Speisen (35). 
Der Konig erfreue selber seine Leute und seine Diener, jeden 
einzelnen: die Vasallenfiirsten durch Dorfer und Gebietsschen- 
kungen, durch Geld die FuBsoldaten, die immer urn seine Person 
sind, durch Halsketten und Armspangen seine eigenen Ver- 
wandten (36 — 37 b) 2 ). 

§ 13. Hat er sie aber (so) nach Verdienst erfreut, dann soil 
er, selber auf einem Schaugeriist sitzend, die Ringkampfer, 
Schauspieler und Soldaten (37 c d), die Stiere und die Biiffel, 
die mit andern kampfen, die Elefanten und die Pferde und die 
Krieger zu FuB, die geschmiickten, beaugenscheinigen (38) 
(und) die Schauspieler, Tanzer und Wandersanger. Zornig 
machen und vorfiihren soli man Kiihe und weibliche Biiffel 
usw. (39). Die Stiere setze man in briinstige Erregung durch 
Kiihe, indem sie einander Ruf und Antwort zubriillen. 

§ 14. Darauf am Nachmittag, o Bharata, befestige er nun in 
ostlicher Richtung (von der Stadt) (40 c d) die Margapali an 
einem hochstammigen Baum 3 4 ), die gottliche, die aus Kuga- und 
Kacagras gemacht und mit vielen Schmuckgehangen bedeckt ist 
(41) 1 ). Nachdem man die Elefanten und die Rosse verehrt hat. 
fiihre man sie am Abend unter ihr hin. (ebenso) die Kiihe und 
die Stiere, die mannlichen und die weiblichen Biiffel, die (alle) 
geschmiickt und mit ungeheuer viel Glocken behangt sind (42) 5 ). 
Durch hervorragende Brahmanen aber befestigte er, nach- 
dem von ihnen das Feueropfer dargebracht worden ist, die Mar- 
gapali. Mit einem Mantra an die Durga aber geschieht das Feu- 
eropfer, und so verleiht es aller Welt Lust und Gluck. Darauf 
erweise man (der Margapali) verehrende Huldigung, o du From- 
mer: ..Margapali, Verehrung sei dir. die du aller Welt Wohler- 


2 ) Oder: durch Erteiiung des Wortes, durch Unterhaltung f vakprada - 
nena), was im Sinn auf das gleiche hinausliefe? Kaum: durch Geschenke 
in Worten, d. h. durch Versprechen von Schenkungen. 

*•) So muB wohl der Text iibersetzt werden. Er kann kaum durchweg 
richtig sein. (Jber ihn spater mehr. 

3 ) Oder: „an einem hohen Pfosten oder Baum“ (oder: ,.an einem hohen 
Pfosten oder an einem Baum 6 ). 

4 ) Statt des verderbten sambhave lese ich mit Heat, und den drei Haupt* 

parallelen lambakair. Auch das samskdrair des (Jabdakalpadruma ginge an. 

°) So mit Hilfe des Heat, und der Parallelen. Der Text ist verdorben, 
aber im Sinne klar. 
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gehen schenkst. Komm du (nachstes Jahr) wieder zu mir, indem 
ich (auch da) von Sinnengeniissen, von Sohnen, von der Gattin 
usw. umgeben sei l )-“ Durch die (der Margapali) dargebrachte 
Speise seines Bauernlands, tausend oder hundert (43) oder auch 
je nach seinem Vermogen, durch die Nahrungsmittel der Dorf- 
ler, soli er sie sich gewinnen. Die Familie seiner Mutter, die Fa- 
milie seines Vaters und sich selber samt den angebeirateten 
Verwandten (44), alles wird in jener Welt der erretten, der die 
Margapali stiftet. Und die Lustration ( nlrajana ) soil eben da 
veranstaltet werden, da sie dem Reiche Sieg verleiht (45). (Und 
zwar) so: unterhalb der Margapali (gehen hin) die Rosse, Kiihe, 
Elefanten, Stiere, Fiirsten und Fiirstensohne, Brahmanen und 
Leute von der (^ludrakaste (46). Hat man die Margapali passiert. 
so wird man immer krankheitslos und gliicklich sein (47 ab). 

§ 15. Wenn der Fiirst das alles hier ausgefiihrt hat, dann 
soil er in der Nacht dem Daityabeherrscher Bali (47 c d) in leib- 
haftiger Gestalt Verehrung darbringen, nachdem er in einem 
auf die Erde hingezeichneten Kreis den Daityakonig Bali mit 
Farbstoffen in den fiinf Farben hingemalt hat (48), bedeckt 
mit alien Schmucksachen, zusammen mit (seiner Gattin) Vin- 
dhyavali sitzend, umgeben von den Danava Kushmanda, Bana. 
Jambhoru und Mura (49), mit vollem, freudigem Gesicht, mit 
Diadem und iibermachtigem, iiberprachtigem Ohrringpaar, zwei- 
armig. Nachdem der Menschenhirt den Daityafiirsten also hat 
malen lassen (50), verehre er ihn darauf selber drinnen im 
Hause ( grihasya madhye) in einem weiten Saal. zusammen mit 
seinen (des Fiirsten) Briidem, seiner Mutter und seinen Leuten, 
frohen Sinnes, gepriesen von den Lobsangern (51) 2 ), (und zwar 
verehre er ihn) mit Taglotosblumen und Nachtlotosblumen, mit 
weiBen und mit roten Wasserlilien. mit Wohlgeriichen. Raucher- 


1 ) Die Verse: „Mit einem Mantra an die Durga“ bis „umgeben sei“ 
sind im Text verloren, erhaiten aber in Heat, und verkiirzt von Padm. 
124, 43 c — 44 b; SkM. 15, 83 c— 84 b: Skand. 10, 36 (iiber diese Abkiir- 
zungen Niiheres spater). Sebr iihnlich lautet z. B. die Heimsendunesformel 
an die Totenseelen beim graddha (Atharvaveda XVIII 4 63- Hir.- 

Grihyas. II (4), 13, 2. Vgl. auch Brihats. 48, 79; Heat. II 2, p’. 617 unten: 
Vishnudh. II, 161, 37 c — 38 b usw. 

■> Da das Wort zauberisch das ihm Entsprechende erzeugt, so schiene 
morgenlandische Ffirstenlobhudelei einen volksfreundlichen Sinn zu haben. 
Und wie die Gotter gleich den Menschen zauberisch geschutzt werden 
miissen, so wird durch die preisende Herzahlung ihres Heldentums, ihrer 
Giite usw. solche Tugendfiilie zauber-analogisch in ihnen bewirkt. Natiir- 
lich gewinnt man so auch ihre Gunst. 
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werk und Darbringungen aus gekochtem Reis 1 ), mit unenthiil- 
sten Komern, eingedicktem Zuckerrohrsaft ( guda ) und Kuchen 
(52), mit Opfern von Rauschtrank, Fleisch, Suralikor, Leek- 
speisen und Lampendochten (also Licbtern), begleitet von seinen 
Ministem und seinem Hofpralaten, und mit folgendem Mantra, 
o Fiirstenoberherr (53) : ,,Konig Bali, Verneigung dir. Sohn des 
Virocana, Herr, zukiinftiger Indra, Gotterfeind, nimm diese Ver- 
ehrung entgegen" 1 ' (54)! Wenn der Fiirst also die Verebrung voll- 
bracht hat, soli er dann in der Nacht eine Nachtfeier (jagarana 
Vigilie) veranstalten, Auffiihrungen ( prekshaniya ) usw. mit 
Mimen, Tanzen und Erzahlungen (55). 

§ 16. Und auch das gewohnliche Volk soil im Hause drinnen 
auf einem Ruhebett den Konig Bali aus weiBen Getreidekor- 
nern 2 ) herstellen und ihn mit Friichlen und Blumen verehren 
(56). Die Gaben, o KurusproBling, die im Namen des Bali (da) 
gegeben werden, die nennt man unverganglich (in ihrer Beloh- 
nung). Das ist von mir vor Augen gestellt worden (57). Die 
Gabe, die an diesem Tag gegeben wird, sei sie nun sehr klein 
oder groB, die wird unverganglich sein, da sie Vishnu Freude 
macht und vorziiglichst ist 3 4 ) (58). Von Vishnu wurde die Erde 
erlangt, und voll Freude gewahrte er hinwiederum dem Bali 
das diesem eine Liebe erweisende groBe Fest der Asura (59). 
Von da an, o Oberherr der Konige, kam hinwiederum die Kau- 
mudxfeier in Gang, sie, die alle Anstiirme wegstiirmt ( sarvopa - 
dravavidravin), alle Hindemisse vernichtet (60), das Leid der 
Leute ( lokacoka ) wegnimmt, Wiinsche erfiillt. Reichtum. Gedei- 
hen und Lust berbeifiihrt (61 a b). 

§ 17. Unter dem Wort ku ist die Erde zu verstehen, mudi be- 
deutet Freude. Daher das Doppel (Das Kompositum) (61 cd). 
Deshalb ist er (dieser Tag) von den Wortwurzelkundigen und 
den Erklarem der heiligen Schriften Kaumudi genannt wor- 
den*). Weil auf Erden (kail) an ihm die Leute mit verschiede- 


1 ) Oder: aus Speisekoru (anna)? 

2 ) Cuklataridula , d. h. vom Abfall befreite Korner. Oder: ,,aus hellem 
Korn fc ‘, im Gegensatz zu dunklem? Beim Totenseelenmahl ist alles scbwarze 
Getreide ( krishnadhanyani), auBer Sesam, Mudga- und Mashabohnen, ver- 
boten (Heat. Ill 1, p. 544). 

3 ) Nach den Entspreehungen im Padmapur. und im Skandapur. „gliiek- 
bringend ‘ (faustus, qubha) statt „vorzuglich’ ,fc ( para ) f was vieileicht ur- 
spriinglicher ist. Doch hat auch Heat. II 2, p. 357 par am. 

4 ) Kau ist der Lokativ von ku. Erde; mud und mudd bedeuten Freude. 
Fur mudi geben die Lexikographen Mondschein an, ob auch sonst mudi 
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nen Gefiihlsbekundungen aneinander sich freuen ( modanti , 
Heat, mudanti) (62), froh erregt, zufrieden, der Lust gehor- 
chend, deshalb heiBt er Kaumudi. Weil dem Bali an ihm Lotos- 
blumen ( kumuda ) dargebraebt werden, o Yudhishthira (63), 
um irdische Giiter zu erlangen, o Prithasohn, und auf Erden, 
desbalb heiBt er Kaumudi (64 a b) *)• 

§ 18. Wenn ein Fiirst, o Volksgebieter, Jahr um Jahr den 
e i n e n Tag und die e i n e Naeht (64 c d), die dem Danavakonig 
wie ein Spiegel (dessen, wie sein Reich einst gewesen ist und in 
ferner Zukunft wieder sein wird) auf Erden gewahrt worden 
ist, feiert, woher sollte da in seinem Reich Schrecken von 
Krankheit kommen (65)! Woher hier ein Schrecken durch 
Landplagen! Da gibt es nicht einmal vom Tod kommenden 
Schrecken. UberfluB an Nahrungsmitteln, Friede, Gesundheit 
wird ihm und die hochste Vollkommenheit und Fiille der Feld- 
frucht (66). Und der Schmerzen ledig, von alien Heimsuchun- 
gen verschont, so werden bier auf Erden seine Untertanen, 
o Konig, infolge der Feier der Kaumudi (67). 

§ 19. In welcher Verfassung (bhava) jemand sich an diesem 
Fest befindet, o Yudhishthira, in so gestalteter (Verfassung) 
der Freude, der Trauer u'sw. wird ihm das Jahr dahingehen (68). 
Weint er, dann weint er das Jahr durch, ist er frohlich, wird er 
das Jahr durch frohlich sein, steht er in GenuB, dann w-ird er 
das Jahr durch ein GenieBer sein, ist er korperlich und seelisch 
gesund ( svastha ), dann wird er es das Jahr durch sein (69). 
Deshalb sollen die Menschen frohlich und zufrieden die Kau- 
mudi feiern. Dem Vishnu, den Danava (oder: dem Danava, d. h. 
dem Bali) und den Manen geheiligt ist dieser Tag, o Yudhi- 
shthira (70). 

§ 20. Der Tag der Lichter ( dipadina ), der dem Ramayana 
gleicht, indem an ihm der Wolkendonner zur Ruhe gekommen 
ist, das Antlitz der Dochte (also: der Lichter) aufflammt, sich 
die Frauen freuen und Gluck erbliiht (zugleich: in welchem 
Meghanada zur Ruhe gebracht ward, der Zehngesichtige empor- 
loderte, Rama erfreut wurde und welcher voll begliickender 


Freude, vorkommt, weiB ich nicht. Kaumudi ist also ,, Friede auf Erden 
und den Menschen ein Vohlgefallen \ 

Kaumudi ist in der Tat das ganz richtige Fem. des von kumuda ab- 
geleiteten Adjektivs kaumuda , bedeutet aber den in den Kaumuda, d. h. 
den Karttika, fallenden Vollmondtag, wohl auch Neumondtag. Der Monat 
freilich hat seinen Namen davon. daB in ihm die Kumuda-Lotosblumen 
so reichlich bliihen. 
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Schonheit ist), er moge euch die Widerwartigkeit hinwegnehmen. 
(71) J ). Der Tag der Lichter, der wie der Herbst ist, lieblich da- 
durch, da8 der Kiirbis Benincasa cerifera verschenkt wird (daB 
er den Kiirbis B. c. spendet), durch Land, Armreife und Stiick- 
chen Zucker (die da verschenkt werden) gut wie eine Amme 
(zugleich: durch Lotosblumengruppen und die Myrobalanen- 
baume erfreulich), und wo der Schlaf um Haris willen davon- 
gegangen ist (zugleich: wo Haris Schlaf voriiber ist), er mbge 
euch die Widerwartigkeit hinwegnehmen (72) 2 ). Die da am 


*) Diese und die nachste Strophe sind voller Wortspiele. Meghanada, 
der Sohn Ravanas, ist einer der hervorragendsten Helden des Ramayana. 
Der Zehngesichtige ist Ravana, der Beherrscher der Rakshasa in Lanka. 
Rama soil an diesem Tag gekront worden sein. Die Strophe hat folgende 
Fassung: U pagamitameghanddam, prajvalitadaqananarri , ramitaramam / Ra- 
mdyanam iva subhagam dipadinam haratu vo duritam. II 

2 ) Die Strophe lautet: Kushmandadanaramyam , kuvalayakhartdaiq ca 
dhdtukabhadram / qarad iva Harigatanidram dipadinam haratu vo duritam . 
Schon das Metrum gebietet, kushmandadanaramyam zu lesen, und ich habe 
auBerdem dhatrika - (richtiger dhatrika. -) bhadram gesetzt. Die Kushmanda- 
friichte sind im Herbst reif, wie es scheint von Bhadrapada (Heat. II 2, 
p. 496 f.) bis Karttika. Als Opfer an Kali sind sie so wertvoll wie Stier 
und Mensch und insbesonders wie der Ziegenbock. Kalikapur. 72, 23. 
Kushmandi ist in Bhavishyott. 29, 33 ein Name der Durga. Beim Beginn 
des Herbstes wird Agastya unter anderem mit ihnen verehrt. Vishnudh. 
I, 213, 26 = Heat. II 2, p. 895; Bhavishyott. 118, 64 = Heat. II 2, 
p. 898; auch in Heat. II 2, p. 902 (aus Brahmapur.). Verschenkt werden 
sollen sie besonders am 9. der lichten Halfte des Karttika. Da ist namlich 
der Daitya Kushmanda (oder Kushmanda) von Vishnu getotet worden. 
Ans seinen Haaren entstanden die Ranken der Pflanze. SkM. 19, 1 — 3 — 
Skand. 31, 1 — 3. Essen aber darf sie der Fromme nicht im Karttika. Padm. 
96, 6, 14; 19; Skand. 6, 50 usw. Auch dies ist darin begriindet, daB der 
Karttika ein Totenseelenmonat ist; bei den Manenspeisungen oder -opfern 
(qraddha) gehort kushmanda zu den verbotenen Dingen (Vi. 79, 17; Vi- 
shnudh. I, 141, 22; Brahmapur. 220, 175; MBh. XIII, 91, 39; Heat. Ill 1, 
p. 559, aus £ankha; 560, aus Bharadvaja; 564, aus Kurmapur.). Als 
zauberisch-ominose Pflanze darf der kushmanda nicht am Ort des Pushya- 
snana stehen (Kalikapur. 89, 7). So wird nun kushmandadanaramyam auch 
heiBen: ,, lieblich wegen der Totung (,Zerschneidung% ,Abschneidung*) des 
Kushmanda 16 . Nach Gupte 36 unten zerstampft am Dlwalifest der Haus- 
herr mit dem linken FuB eine Frucht der Gurkenpflanze Chirat. Das ge- 
schieht gewiB zum Gedachtnis der Totung des Kushmanda und zum 
Schutz gegen dessen Tiicke. Der Baum dhatri (dmardaki, amalaki) wird 
namentlich in den Karttikamahatmyas begeistert gepriesen und offenbart 
seine Wunderkraft der Heiligkeit vor allem im Karttika. Er ist entstanden 
aus einem zur Erde gefallenen Speicheltropfen des betenden hochsten 
Geistes (wohl des Vishnu). Padm. 47, 8 f.; Heat. II 1. p. 1216 (aus Mark.- 
Pur.; das Ganze = Padm. 47). Skand. 12. 12 laBt ihn aus einem Freuden- 
tranentropfen von ihm entstehen (die Verse sind sonst gleich Padm.). Er 


11 



Lichterfest, das alien Mensehen Freude erzeugt, die Verehrung 
des Konigs Bali heitem Sinnes verrichten, denen, o Erdenfiirst. 


ist tier Anfang der Schopfung und der erste der Baume. Wenn man in 
seinem Schatten die ManenkloBe spendet, gehen die Vater in die Selig- 
keit (mukti) ein. Padm. 123, 1. Gottesverehrung, das Aufpflanzen von 
Lichtern, das Speisen im Schatten eines Dhatribaumes oder in einem 
Dhatrlwald, namentlich im Karttika, ist unendlich verdienstvoll. Von sol- 
chem vanabhojana kaben wir in Kama Naheres gehdrt. In diesem Baum 
wohnen wahrend des Karttika alle Gotter, Geister, heiligen Pilgerorte 
usw. Er ist das Vaterbaus der Lakshml oder Gliicksgdttin. Die iibergewal- 
tige Heiligkeit der dhatri wird geschildert von Padm. 47; 123; Skand. 12 
(hier in 135 Strophen) und anderwarts. DaB der Baum da gottlich verehrt 
wird mit Opfern, Gebeten, nachtlicher Feier unter dem Baum, mit Ge- 
sang, Instrumentalmusik und Tanz, verstebt sicb von selber (z. B. Padm. 
47). Haupttag fur seine Verehrung ist in Padm. 47 und im Mark. -Pur. 
der 12. der lichten Halfte des Phalguna, in Skand. 12 aber der 14. der 
liellen Halfte des Karttika. — Khanda gehort zu den fiinf Formen des 
Znckers, die Kautilya (fibers. ) 140, 12 ff. aufzahlt. Ganz die gleiehen 
nennt Vishnudh. II, 60, 9 als Darbringungen an die Gottheit. Nun hat 
aber der Text dhatukabhadram. Vom Herbst kbnnte ich das so verst ehen: 
„ziemlich erfreulich durch den Zustand der Grundsafte (des menschlicben 
Kbrpers)" . Der Herbst gilt den indiscben Medizinern natiirlicherweise als 
eine ziemlich gcsunde, aber niebt als die gesundeste Jahreszeit. J. C. 
Oman, Indian Life, p. 225 spricbt von der „malaria-laden air of autumn". 
Er wohnte in Lahore. Das stimmt mit Maitr.-Sainh. I, 10, 20; Kath.-Samh. 
36, 14: „Die Herbstzeit fiirwahr ist Rudras Schwester Arnbika. Hinter ihr 
her dringt er ein. Desbalb totet er am meisten im Herbst." Rudra wird 
vom Rigveda berab als Sender von Krankheit gefiirchtet, wie Apollo 
schieBt er sie mit seinen Pfeilen unter die Mensehen. In Atharvaveda, IX, 
8, 6; XVIII, 34, 10 sebeint takman besonders, obschon nicht allein. 
Herbstkrankheit zu sein. Immerhin ruhen im Herbst die Krankheiten. die 
vom humor Wind erregt werden. Sue rut a I, 6, 14 (Ausg. der Nirnaya 
Sagara Press). Doch droht Gefabr vom humor Galle, besonders wenn man 
sich der Sonne zu sehr aussetzt. Caraka (Nirn. Sag. Press), I, 6, 41; Su£r. 
I, 6, 39; VI, 64, 17; 21). Su S r. VI, 64, 18 gebietet sogar, im Herbst Nacht- 
wacben und Beisehlaf zu meiden. Was aber dhatukabhadram in Beziehung 

auf das Lichterfest heiBen kbnnte, kriege ich nicht heraus. Vishnu 

erwacht von seinem viermonatigen Schlaf am 11. der hellen Halfte des 
Karttika, also tm die Zeit des Lichterfestes. An diesem muB sich der 
Schlaf davonmachen ,.um Haris willen ‘, weil die Mensehen da in der 
Naeht wachen und das Fest vorgeblich Hari oder Vishnu zu Ebren feiem. 

Nun aber enthalt die Reproduktion von Bhav. in Heat. II 2, p. 351—359 
diese und die vorhergehende Strophe, die im Aryametrum geschrieben 
And, so wenig wie Padm. 124. Scbon an und fur sich macht stutzig. daB 
nicht einfach eine einzige Strophe in einer vom gioka verschiedenen Vers- 
art den KapitelabscbluB bildet. Aber gelegentlich finden wir bei unseren 
Autoren auch mehrere in solcher Verwendung. Sodann fallt die Wort- 
spielerei ganz aus der PurSnaweise hinaus, und klingen diese zwei Segens- 
spruche im Tone der Nandls hier Wunderlich. Also wird man das Fehlen 
der zwei Aryas in Heat, nicht auf Textverlust zuruckfuhren kbnnen, son- 
dern sie smd aller Wahrscheinlichkeit nach ein spiiteres Einschiebsel. 


12 



geht in Freude das ganze Jahr dahin, indem sie iiberreich sind 
an Schenkungen, Geniissen, Lust und Mehrungen zu Hunderten 
(73). 


Die andem Quellen. 

Die Schriften nun, in denen das gleiche Fest oder: die gleiche 
Festfolge dargestellt wird, heiBen, wie schon erwahnt, Kart- 
tikamahatmya, etwa „Herrlichkeit und Seligkeit des Karttika“. 
Auch andere Monate erfreuen sich solcher Hagiologien, die in 
den Puranas erscheinen und wo hi auch alle einzeln gedruckt 
worden sind. So enthalt schon das zweite oder Vaishnava 
Khanda des Skandapur. auBer dem Mahatmya des Karttika 
noch ein solches des Margagirsha und des Vaigakha. Dieses 
Khanda liegt mir in der Ausgabe der Bomhayer Venkategvara 
Press vor, im Druck von Samvat 1966 oder (iaka 1831 (=1909). 
Das Karttikam. umfaBt hier 36 Kapitel. Ich bezeichne es mit 
Skand. Ein anderes 1856 in Bombay separat gedrucktes 
Karttikam. gehort der Sanatkumarasamhita an. Dies zitiere ich 
als SkM. Daneben steht eine verschiedene Version, die eben- 
falls aus der Sanatkumarasamh. zu stammen behauptet. Sie ist 
aber nach dem Urteil Dr. H. N. Randles von der Bibliothek 
der India Office von geringem Interesse. Im Uttarakhanda des 
Padmapur. bilden ein Karttikam. die Kap. 90 — 125. Dieses 
Khanda und sein Karttikam. nenne ich kurz Padm. Ich konnte 
es in der Anandagrama-Ausgabe benutzen. 

Skand. (d. h. das Karttikam. von Skandapur. II) ist in einem 
..Auszug des Wesentlichen‘’ (Saroddhara) in 24 Kapiteln be- 
arbeitet und 1905 (1904) in Belgaum mit einem Kommentar 
in Kanaresisch gedruckt worden. Freilich nur der Kolophon 
von Kap. 16 und der von 24 verraten, daB es ein Saroddhara 
sei, sonst nennt sich das Werk einfach Skandapuranakartti- 
kamahatmya. Ich bezeichne es mit Saroddh. Eine durchgehende 
\ ergleichung zeigt, daB es wirklich auf Skand. beruht. DaB die 
ganze lange Partie von Jalazndhara (oder Jalamdhara) und 
seinem Kampf mit den Gottem (Skand. 14 — 22), die auch im 
SkM. nicht erscheint, weggelassen wird, begreift man sehr wohl: 
sie bandelt ja von ganz anderem und ist nur an einem Pfloclt 
in die Schrift hineingehangt. Dagegen bleiben auch Skand. Kap. 
23: 26 — 31; 33 und 35 links liegen. deren mehrere recht wich- 
tig sind, und von einer Reihe anderer Kapitel bekommen w4r 
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nur Fetzen, wohingegen eine betrachtliche Anzahl Kapitel des 
Saroddh. vollkommen Neues bringen. Freilich sind das meist 
solche, die erbauliche Legenden, auf die Skand. nur anspielt, 
wirklich erzahlen. In nicht wemgen Fallen wird die Vorlage 
im Wortlaut mehr oder minder geandert, wahrend andererseits 
wieder lange Strecken wortlicb iibereinstimmen, alles aus In- 
dien wobl bekannte Dinge. 

Skand. selber ist hauptsachlich aus Padm. (d. b. aus dem 
Karttikam. des Uttarakhanda des Padmapurana) und aus SkM. 
zusammengestellt. Da der Kompilator vielfach kiirzen muB, 
la!3t er eine ganze Reihe von Kapiteln und Kapitelteilen, auch 
Qlokas, ganz weg, namentlich aus dem SkM., wahrend er be- 
fremdender Weise die ganze lange Erzahlung vom Asurafiirsten 
Jalamdhara ungekiirzt aufnimmt (Kap. 14 — 22 — Padm. 98 
bis 106), Das Bestreben zu kiirzen bewegt ihn wohl aucb recht 
haufig, auf Legenden nur anzuspielen, die im SkM. ausfiihrlich 
berichtet werden. Vielleicht setzte er sie aber auch als bekannt 
voraus. Die in SkM. 9 und 17 mitgeteilten erwiihnt Skand. gar 
nicht. Die zweite ist eine Gestaltung der krishnaitischen Her- 
zenserquickung, wie Krishna den Berg Govardhana als Regen- 
schirm iiber die Hirten und ihre Herden hielt. Die erste, die 
vom Brahmanen Valita, wird spater berichtet werden 1 ). 

Nun gibt aber Skand. auch selber Auskunft iiber seine Quel- 
len. Wie das in Puranas Sitte ist, kommt zuerst die Unterredung 
zwischen dem Suta und den Rishi. Diese Einleitung wird wohl 
aus SkM. 1 zurechtgemacht sein. Dann spricht der Suta: „Was 
ihr mich gefragt habt, das fragte der Muni Narada, Brahmas 
Sohn, den Brahma, den Guru der Welt, ebenso fragte Satya- 
bhama. zu horen begierig, den Krishna, den Herra der Welt, 
nach der Herrlichkeit (vaibhava) des Karttika, was auch von 
den Valakhilya, den Rishi, in der Versammlung der Rishi dar- 
gelegt worden ist in Gestalt der Unterredung zwischen dem 
Sonnengott und Aruna, dies iiberaus herzentziickende. Und auf 
dem Kailasa ist die hobe Macht ( vaibhava) des Karttika von 


M Merkwiirdig ist es, daB nach der Anspielung in Skand. 9, 21, der 
Sohn des Hemantaka vor vorzeitigem Tod gerettet wurde, was doch lant 
der nicht nur in SkM. 12, sondern auch anderwarts erziihlten Legende 
nicht geschah, und nach dem ganzen Charakter solcher Erzahlungen gar 
nicht geschehen durfte. In £1. 22 sprechen da auf einmal die dUtas, von 
denen wir sonst nichts horen, obschon wir aus dem Folgenden schlieBen 
konnen, daB die Abgesandten des Yama gemeint sind. Dergleichen lieBe 
sich noch mehr nennen. 
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Qiva geschildert worden vor dem Sechsgesichtigen (d. h. vor 
Skanda), ausgestattet mit verschiedenen Erzahlungen. Auch von 
Narada ist dem Prithu die GroBartigkeit (mahatmya) des 
Karttika vorgetragen worden, nachdem er sie ehedem aus 
Brahmas Mund vemommen hatte. Eines Tages (namlich) kam 
Narada nach Satyaloka und fragte den Urvater aller Welten“ 
usw . 1 ). Ahnlich berichtet am SchluB der Schrift Kap. 36, 
CJI. 51 ff. von den Quellen, und in 55 heiBt es da: „Nach dem 
Studium aller Qastras ist (hier) gleichsam der Rahm der Milch 
abgenommen worden. Es gibt kein Qastra, das dem Vishnu so 
viel Freude schiife und so heilvoll ware.“ 

Diese Angaben werden fast alle bestatigt durch Padm. und 
SkM., aus denen sie ja groBtenteils stammen. Im Karttikam. 
des Padm. spricht zuerst Krishna selber zu Satyabhama, aber 
in 92 — 113 fiigt er seiner Rede die Belehrung des Konigs Prithu 
durch Narada ein. In Kap. 114 — 116 geht der Vortrag des 
Krishna weiter, in 117 und 118 nimmt der Suta wieder den 
Faden auf, fiihrt aber dann im 1. Qloka von 119 aufs 
neue Krishna als Unterweiser der Satyabhama ein. Dieser sagt 
jedoch sofort, den Gegenstand ihrer Frage habe einst der Suta 
dem ^aunaka auseinandergesetzt, und zwar mittels des Vor- 
trags, den Qiva dem fragenden Skanda gehalten habe. Von 
119, 5 an haben wir also fast durchgangig die Fragen des 
Skanda und die Antworten des (Jiva, his zum SchluB von 
Kap. 123. In 124 ergreifen aufs neue Satyabhama und Krishna, 
der vorher schon in kurzen Stiickchen dreingeredet hat, das 
Wort. Gleich in 125 aber spricht ohne weiteres wieder Civa zu 
Skanda bis cl. 87, worauf Vishnu den Epilog zum ganzen 
Karttikam. liefert. In 126, 1 sagt dann plotzlich Parvati zu Civa: 
Qrutam Karttikamahatmyam usw., d. h. es wird jetzt die den 
Kap. 90 — 125 vorausgehende Unterredung zwischen Parvati 
und Qiva fortgefiihrt und zugleich angedeutet, daB das ganze 
Karttikam. eigentlich ein Bestandteil dieser Unterredung sei. 
Also Einschachtelung um Einschachtelung, ahnlich wie wir sie 
besonders in den Puranas recht allgemein antreffen, und so 
auch hier die Verarbeitung einer ganzen Reihe von altern 
Schriften. 

Ein gleichartiges Bild bietet SkM. dar. Es gibt sich als Lehr- 
vortrag der Valakhilya, verweist aber sofort auf die Unterwei- 


1 ) Es fehlt da besonders, daB in Skand. 12 (zum groBen Teil = Padm. 
47) auch eine Belehrung (^aunakas durch den Suta erscheint. 
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sung des Aruna durch den Sonnengott. Diese scheint die Haupt- 
vorlage zu sein, denn die Anrede an Aruna (Khaga, Kagyape 
usw.) ist nicht selten stehen geblieben mitten in dem den Rishi 
gehaltenen Vortrag der Valakhilya. Auch werden ja bestimmte 
Partien ausdriicklich als Unterredung des Surya und des 
Aruna gekennzeichnet (so Kap. 2; 5; 8). In den zwei letzten 
(Jlokas von Kap. 24 spricht dann Sanatkumara im eigenen Na- 
men zu Atreya, indem er darauf hinweist, daB er das von den 
Valakhilya Vemommene vorgetragen habe, und daB diesen ihre 
Kunde durch den Sonnengott zuteil geworden sei. Zum SchluB, 
in Kap. 25 und 26, fragt dann Atreya und antwortet Sanatku- 
mara, wie es sich fiir eine Schrift der Sanatkumarasamhita 
geziemt. Besonders merkwiirdig ist SkM. 16, 9 und 10. In £1. 9 
gebrauchen die Valakhilya sowohl die Anrede mutiivaras, wie 
Yudhishthira, was natiirlich ein Unding ist, und (d. 10 hat 
ebenfalls Yudhishthira und lautet = Bhavishyott. 140, 68 (mit 
Umstellung von tasya varsham in varsham tasya und mit dem 
harshadainyadirupena von Bhav. statt -adibhavena von Padm. 
124, 68 und von Skand. 10, 55). Ahnlich ist die plotzlich 
und nur einmal im SkM. auftretende Anrede rajan in 24, 13 c bis 
14 b. Auch hier reden die Valakhilya zu den Rishi. Ob in der 
Vorlage, die hier durchschimmert, ebenfalls Yudhishthira oder 
etwa Prithu angeredet wird, laBt sich nicht sicher entscheiden, 
Doch ist Yudhishthira wahrscheinlicher. Denn auch Padm. 
scheint Abhangigkeit von Bhavishyott. zu verraten. Das Bhish- 
mapancakavrata, von dem spater die Rede sein soil, wird von 
Bhavishyott. 72, Padm. 125, 27 — 82 und Skand. 32 behandelt. 
Alle drei stimmen in den meisten Strophen wortlich iiberein. 
Sie konnten jedoch alle einfach auf einer gemeinsamen Vorlage 
beruhen. Aber schon der engere ZusammenschluB von Padm. 
und Skand. gegeniiber dem Bhavishyott. macht stutzig. Nun 
spricht im Bhavishyott. durchweg Krishna zu Yudhishthira, in 
diesem Kap. des Padm. aber Icvara (d. h. (Jiva) zu Karttikeya. 
Auf einmal horen wir in Padm. 81: Tad etat te mayakhyatam 
dushkaram BhishmapancakaTn, / dhanyam . punyam , p (ip ah utiith . 
Yudhishthira, mahavratam. Das ist genau Bhavishyott. 46 a b 
und 51 c d. Das Dazwischenliegende fehlt sowohl in Padm. wie 
in Skand. Schon diese frappierende Einzelheit beweist wohl, 
daB Padm. aus dem Bhavishyott. abschreibe 1 ). Auch in Skand. 
taucht Yudhishthira zweimal auf, wo er nicht hingehort. 

Oder sollte eine gemeinsame Vorlage der beiden schon eine 
dem Yudhishthira erteilte Belehrung enthalten haben? 
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Unsere alteste Quelle ist zweifellos Bhav. 1 ), jiinger, jeden- 
lalls weit jiinger, Padm., und wahrscheinlich, aber nicht sieher. 
SkM. jiinger als Padm. tlber die Abfassungszeit von SkM. gibt 
vielleicht folgendes einen Anhalt. In 22, 37 — 48 horen wir: 
..Wenn 900 Jahre des schaurigen Kalizeitalters verflossen sind. 
geht (^iva mit alien Linga von Benares in die Unterwelt 
(Patala). Hierauf nach zweimal so viel hundert Jahren ver- 
schwinden die Gahga und Benares, „und das ist das Sehlimm- 
ste“. Die schreckliche und ruchlose Zeit, die jetzt eintritt, wird 
geschildert. Nach 4000 Jahren wandern die Giitter zum See 
Manasa aus. Sind 10,000 Jahre des Kaliyuga dahin, dann ver- 
sehwindet die vedische Lehre. „Aber die Brahmanen in Dekhan 
werden Vedakenner sein. Sie wird der Griinder der Cakaara 
7 Cakakartar ) herbeiholen und so den Dharma (wieder) auf- 
richten (48).“ In dem sehr jungen 4. Teil des 3. Buchs des 
Bhavishyapur., in welchem wohl sogar die Konigin Viktoria 
( Vikatavati geheiBen) vorkommt, horen wir im 21. Kap. selbst 
von einer brahmanischen „Heidenmission“ in Migradeca, bei 
der der hi. Kanva den Mleccha in Sanskrit predigt und Zehn- 
tausende von ihnen bekehrt. Sogar zu Brahmanen mit Scheitel- 
locke und hi. Schnur und zu Vedalesem werden sie. Als das 
Kalizeitalter 1700 Jahre geherrscht hatte, sandte Kali den 
Asura Bali auf die Erde als den Lehrer Gautama Cakyasimha 
(Buddha). Der stellte an alien heiligen Statten (tirtha) Zauber- 
dinge (y antra) auf, und alle, die darunter hingingen, wurden zu 
Buddhisten. Durch die Kraft des Veda verlieBen 40 Kshattriya 
aus dem Geschlecht Agnis (Vahnivamga) die Buddhisten. Sie 
weihten 5 Lakh treugebliebener Arier, die sie siidlich vom 
Vindhya hingesetzt hatten, und dort siedelten sie alle Kasten- 
menschen ( varnariipa) an. Die dort befindlichen 5 Lakh waren 
nun Aryavarta, das heilige Land (Punyabhiimi, Bhavishyap. Ill, 
4, 21, 29 c — 35). Den Tatsachen entspricht diese Kunde ja voll- 
kommen: Siidindien hat vielfach altindische Religion und Kul- 
tur besser bewahrt, als das von so vielen Horden der Barbaren 
und der Andersglaubigen immer wieder heimgesuchte Nord- 
indien. Trotzdem ist meines Wissens diese Erkenntnis im 


') Da es, wie so viele andere Kapitel des Bhavishyottarapur., von 
Hemadri reproduziert wird, und zwar fast durchweg wortlich gleich, war 
es um 1200 n. Chr. in seiner jetzigen Gestalt vorhanden. Das Bhavishyott. 
reicht aber offensichtlich eine ganze Reihe von Jahrhuuderten weiter 
zuriick. Vgl. meinen Aufsatz ..Textchronologie aus Schreibfehlern in Alt- 
indien“ in der Zeitschrift f. Indol. u. Iranistik. Bd. X. S. 257 ff. 

i IT 
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indischen Schrifttum selten, und immerhin diirfte die Ver- 
wandtschaft zwischen der genannten Partie des Bhavishyap. 
und der des SkM. in eine recht spate Zeit weisen, wobei aber 
auch dann zu bedenken bliebe, daB der Kompilator des SkM. 
ebenfalls aus alterem Schrifttum zusammenstellt und dieses 
wieder aus alterm. 


§ 1. Ur sprung des Balifestes. 

Kehren wir nun nach diesen notdiirftigsten textkritischen 
Bemerkungen zuriick zu den Gefilden des Bbav. und betrachten 
wir den Text auch im Lichte der Parallelen. Der Text von 
Bhav. 1 — 4 lautet: Pura vamanarupena yacayitva (Heat, prar- 
thayitva) dharam imam / Baliyajhe Harih sarvarn krantavan 
vihramais tribhih. // Indraya dattavan rajyaTn, Balim Patala- 
vdsinam I kritva, Daityapater vasam (1. dattam mit Heat.) 
ahoratram punar, nripa (Heat, ahoratratrayam, nripa), // ekam 
eva hi bhogarrtham (Heat, evarthabhogartham) Balirajyeticihni- 
tam). / Sarahasyam tad etat te kathayami, narottama. // Karttike 
krishnapakshasya pancadaqyam niqagame / yatheshtaceshta 
(Heat, yatheshtaceshtam) Daityanam rajyam tesham mahitale. // 
Die Einsetzung des Festes durch Vishnu in seiner Gestalt als 
Zwerg stimmt mit den andern Berichten, nicht aber die nur auf 
einen Tag und eine Nacht ( ahoratram ekam ) eingeschrankte Dauer 
und nicht immer die Kalenderzeit. Zwar sagt der Text in Heat. 
II 2, p. 351 unten: ahoratratrayam . . . ekam „e i n e Dreizahl von 
Tagen und Nachten.“ Aber das laBt sich nicht gut mit dem 
Folgenden vereinbaren und wird eine Schlimmbesserung sein. 
In SkM. 13, 20 — 37 = Skand. 9, 48 — 64 lesen wir: „Am 14. 
der dunkeln Halfte des Alvina (Mitte Sept. — Mitte Okt.), auch 
am Mondtag des Mondverschwindens (indukshayatithi, d. h. an 
der Kuhu, wo der Neumond noch nicht sichtbar ist) und an 
dem Tag, wo der Neumond zuerst sichtbar ist (an Sinivali). wo 
die Sonne in Svati steht, da soil die Dipavali sein 1 ). Und zusam- 
menhangend soli man diese drei Tage des Lichterfestes feiern. 
(In der dunklen Halfte des Acvina, an den drei Tagen vom 13. 
an. wurden der Reihe nach mit nur drei Schritten die drei 


2 ) Derselbe Qloka wird in -Nirnayaiindhu II, 8, 14, als von Narada 
stammend und im Jyotirnirbandlia emhalten, zitiert, aber mit urjidau 
statt darqadau. Das macht wieder Schwierigkeiten. 
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Welten [von Vishnu als Zwerg] in Besitz genommen) l ). Der 
GroBkonig Bali wurde vom erfreuten Vishnu da also angeredet: 
,.Bitte um eine Wahlgabe (vara), wenn’s gefallig ist, was auch 
immer dir am Herzen liegt.“ Als Bali solchergestalt die Rede 
des Vishnu vemommen hatte, sprach er die Worle: „Was sollte 
ich mir um meinetwillen erbitten konnen! Ich habe dir ja alles 
gegeben. Um der Menschen willen aber will ich bitten. Bist du’s 
imstande, dann gewahre mir dies: Jetzt habe ich dir in deiner 
triigerischen Gestalt als Zwerg die Erde gegeben. Und weil sie 
mit drei Schritten an drei Tagen von dir durchmessen worden 
ist, deshalb soli auf Erden drei Tage lang dies „Reich des Bali‘" 
sein, o Hari. Im Hause der Menschen, die auf Erden wahrend 
meines Reiches Lichter spenden, soli dein Weib (die Gliicksgottin) 
immer und treuverharrend wohnen. In wessen Haus wahrend 
meines Reiches Verdunklung einbrichU), in dessen Haus soil 
Verdunklung des Glucks und der Nachkommenschaft einbre- 
chen. Und all die Manenscharen derer, die am 14. (der dunkeln 
Halfte, bier des Agvina) dem Naraka Lichter (dipan) spenden, 
brauchen nicht in der Holle (naraka) zu wohnen. Woher, 
o Ke§ava, konnten Leuchten im Hause derer emporflammen, 
die keine Lichterreihe ( dipavali ) herrichten, wenn sie in mein 
Reich eingetreten sind! Wenn aber Menschen wahrend des Bali- 
reichs dem Kummer und der Schlaffheit (anutsaha) nachhan- 
gen, so wird auf immer Kummer in ihr Haus fallen, daran ist 
kein Zweifel. In den drei Tagen um den 14. soil das Reich des 
Bali sein.“ So bat er (lies: ity ayacayat). Einst gab der Gast 
( atithir , d. h. Vishnu; als Gast kam er zu Balis Opferfest), nach- 
dem er in seiner Gestalt als Zwerg diese Erde erlangt hatte, sie 
dem Indra. Als er den Bali zum Bewohner der Unterwelt 
gemacht hatte, gewahrte Hari dem Daityaherm diese drei 
Tage 3 ). Deshalb soil man da auch durchaus ein groBes Fest 
ausrichten lassen. Die ..groBe Nacht‘" (Maharatri, Name einer 
Cakti, d. h. Energie oder Gattin des Qiva) ist am 14. geboren, 
o Erlesene unter den Muni. Deshalb soli das Fest von denen 
gefeiert werden, die der Verehrung der Cakti (oder: der Caktis) 

J ) Das Eingeklammerte nur in SkM. 13, 21c — 22 b (in Skand. ent- 
weder verloren oder im Bestreben zu kiirzen weggelassen). 

2 ) D. h. keine Lichter brennen. 

3 ) Pura vanianarupena prarthayitva dharam imam / dadav atithir Ind- 
raya. Balim Patalaiasinam ! kritva, Daityapater dattam Harina tad di- 
natrayam. Danach wird wohl der Text in Heat. II 2, p. 351 unten. zu- 
recht gemacht sein, was die Abfassungszeit von SkM. vor 1200 hinanfschobe. 
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ergeben sind. Wenn sie in das Reich des Bali eingetreten sind 
(d. h. dieses Fest erlebt haben). dann freuen sich und tanzen 
im Beginn der Nacht alle Yaksha, Gandharva und Kimnara, 
sowie auch die Pflanzeti und die Picaca und die Mantra und 
die Edelsteine. Darum haben ihre Mantra (d. h. die Spriiche, 
mit denen man sie verehrt, sich zu Willen zwingt usw.), 
wahrend des Balireichs Erfolg, daran ist kein Zweifel. Wie die 
Menschen sehr erfreut werden, wenn sie in das Reich des Bali 
eingetreten sind, so sollen sie sich innerhalb der (drei) Tage 
gewaltig freuen.“ Die genannten Geister, meist solche des 
Wachstums, haben also in diesen Tagen besondere Macht. 

Skand. 10, 4 c — 9 b berichtet: Einst am Anfang des Kritayuga 
(des goldenen Zeitalters) war der Danavafiirst, der groBe Bali. 
Der gab dem Zwerg die Erde samt seinem eigenen Kopf 1 ). 
Damals sprach erfreut der Heilighehre in unmittelbarer Ge- 
stalt (sakshat) zu Bali: ,,Weil du im Monat Karttika am ersten 
Tag der lichten Halfte (cuklayam pratipadyam) mir die Erde 
geschenkt hast, deshalb bin ich von deiner liebevollen Hingabe 
erfreut, o Makelloser. Ich gewahre dir, o Konig, eine Gna- 
de . . . Unter deinem Namen, o Konig, soli der erste Halb- 
monatstag in Karttika ( Kdrttiki pratipattithih) gehen. Allen, 
die an diesem Tag die in Olbad usw. bestehende Verehrung 2 ) 
verrichten werden, wird das, o Konig, unverganglichen Lohn 
bringen, da darf man kein Bedenken hegen. Yon da an wurde 
in dieser Welt der erste Halbmonatstag des Karttika beriihmt. 4 ' 
Das Folgende schiirft ein: Wenn diese pratipad des Bali vom 
vorhergehenden oder vom folgenden Tag einen muhurta lang 
(48 Minuten) .,geschnitten“ wird 3 ). dann darf der Glucksritus 
nicht stattfinden, sonst geht Geld und Gut verloren. Verrichtet 
da eine Frau das Lichterschwingen 4 ) , dann kommt Witwen- 
schaft iiber die Frauen des Reichs und Pest iiber die Unter- 
tanen. Wird aber der Tag vom vorhergehenden geschnitten und 
reicht der erste des Halbmonats auch nicht mit einem kleinen 
Teil in den folgenden Sonnentag hinein, dann baftet i hm kein 
Fehler an. An diesem Tag. dem des Bali, soil man auf dem Hof 


Da der Zwerg mit zwei Schritten alle Welten durchscbritten hatte. 
blieb niehts fur den dritten. Bali bot seinen Kopf fur ihn dar. 

2 ) Wessen Verehrung? Urspriinglich die des Bali. Hier aber ist woh! 
an Vishnu gedacht, was auch zu dem Olbad gar nicht paBt. 

3 ) Von diesem Ausdruck spater Naheres. 

4 ) Artikyam ( S l. 12 wie in ?1. 16). gebildet aus dem modernen artii 1 
Richtiger ist das sonst gebrauchte aratrikam. 
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bei der Haustiire eine Figur aus Kuhmist bilden und vor sie 
Dickmilch als Spende niederlegen. Das Licbterschwingen soli 
man, wenn man sie aufgestellt hat, an ihr vollziehen. Wer aber 
die Einreibung mit Sesamdl nicht verrichtet, wird das ganze 
Jabr durch kein Gliick haben. Feire das Lichterfest wahrend 
der am 13. beginnenden drei Tage.” Nach den vom Kommentar 
zu Skand. 10, 15 beigebrachten Versen des Brahmapur. soil die 
aus Kuhmist gebildete Figur, die die Gestalt des Bali tragen 
soli (Baler gomayamurtibhrit) der jugendliche Krishna sein, 
eine unsaglich grobe Untersehiebung. Selbstverstandlich ist die 
Figur Bali und wird er, wie halt die Gotter alltaglich, mit 
Lichterschwingen geehrt und gegen Unheil gefeit. Auch das 
Olbad gilt nach dem Zusammenhang sicherlich ihm. Davon 
spater. 


§ 2. Frage nach verschiedenen Einzelheiten des Festes. 

Der Text von Bhav. lautet: Yudhisthira uvaca: // Nihqeshena, 
Hrishikeqa, Kaumudim bruhi me, prabho. I Kirmartham diyate 
danam? Tasyam ka devata bhavet? // Kimsvit tasyai (1. tasyam. 
Heat.: Kim ea tatra, wie Padm.) bhaved deyam? Kebhyo deyam, 
Janardana? / Praharshah ko ’tra nirdishtah? Krida hatra 
prakirtitd? // Padm. 124, 1 — 2 hat: Karttikeya uvaca: I 
Dipavaliphalam. natha, viceshad bruhi me, prabho (v. 1 . bruhi 
sampratam). / Kim ca tatra bhaved deyam, kirn na deyam, 
vada, prabho. Das iibrige wie Bhav. (nur mit tasyah statt tasyam 
im nachsten Halbgloka). Skand. 9, 1 — 68 ist ganz aus SkM. (11 
bis 13) geschopft, und 72 ff. fiihrt mit SkM. 14, 1 ff„ fort. Davor 
aber schiebt Skand. ein: Rishaya iicuh: II Kaumodinyas tu 
mdhatmyam prashtum icchamahe, dvijah. / Tasmin dine tu kirn 
bhojyam, kasya pujam tu karavet? /I Kimartham kriyate sd tu 
(9, 69 ff.) etc., genau wie Padm., aber mit him na deyam 
viceshatah. Es lieBe sich mutmaBen, daB eben beide aus gemein- 
samer Vorlage abschrieben. Aber das ist weder hier noch an 
ungezahlten anderen Stellen wahrscheinlich und wird vollends 
unannehmbar durch das angehangte: Dipavalyah phalam 
sarvam vadantu rishisattamah. Der gute Mann fand die Frage 
anderwiirts. wenngleich nicht in SkM.. vermutlich in Bhav., ob- 
schon er dies als Quelle nirgends andeutet. Er verwandelte 
kurzerhand Karttikeya uvaca (oder wie vielleicht schon sein 
Padm. las. Satyabhamovaca) in Rishaya ucuh und dipavalipha- 
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lam bruhi etc. in Kaumodinyas tu mahdtmyam prashtum 
icchamahe, dvijah usw., wollte nach der Sitte solcher Kompila- 
toren nun aber den weggedrangten Halbgloka noch ausbeuten 
und leimte ihn geandert dran 1 ). Kaumodini scheint ein 
jiingeres Wort zu sein; ich fand es nur noch in Saroddh. 11, 1, 
d. h. in der Abschrift aus Skand. Dort aber lesen wir: 
Kimartham diyate dipas? Die Frage, weshalb an dem Feste 
Lichter gespendet werden, liegt mindestens naher als die andere. 
Padm.: Dipavaliphalam . . . bruhi. Kimartham kriyate sa tu 
(scil. dipavali) fiihrt vollends auf die Vermutung man solle in 
Bhav. lesen: Kimartham diyate dipas (besser: diyante 
dipas). So einem brahmanisch eingestellten Leser oder Schreiber 
summt ja danam bestandig um die Nase wie die Fliege schon 
um die des Homer. So ware danam eine alte Schlimmbesserung. 
Moglich ware jedoch, daB der Saroddh. sein dipas aus einer 
anderen Quelle geholt oder gar, daB er dies in eigener Kraft aus 
dipavalyah phalam herausgesponnen hiitte. 


§ 3. Das Sesamolbad von Narakas ivegen und die Lu- 
stration durch das geschwungene Pflanzenbiindel. 

In Bhav. 7 — 9 miissen wir nach dem Ausweis durch Heat. 
II 2, p. 352, die Nirnayasindhu u. die Parallelen lesen: Karttike 
krishnapakshe ca (oder tu) c aturdaqyam dinodaye / avacyam 
eva kartavyam snanam Narakabhirubhih. /< Apamdrgan pallavan 
va bhrdmayec chirasopari: / „Sitaloshtasamdyukta, sakantaka- 
dalanvita, I hara papam, apdmarga, bhramyamdnah punah 
punah. / Apadam kilbisham capi mamapahara sarvacah. / Apa- 
marga, namas te ’ stu , qariram mama codhaya.“ II Die zwei letz- 
ten Halbcloka finden sich sonst nirgends, sogar nicht in Heat. 
Aber hier konnten sie sehr wohl verloren gegangen sein, und 
Apdmarga namas te 'stu kann man kaum entbehren. Weit um- 
fangreicher ist Padm. 124, 6— 12 b: „Im Karttika, in der 
dunkeln Halfte, am 14., muB notwendigerweise beim Aufgang 
des Mondes ein Bad genommen werden in Angst vor Naraka 
(6). Wird der 14. Mondtag (tithi) des Karttika in der dunkeln 

M Jetzt klart sich auch vigrshatah statt des vada, prabho der Vorlage 
auf: der Sparsame wollte vigeshdd aus dem ersten Halb S loka von Padm. 
nicht verloren gehen lassen. Dergleichen leisten sich die Purana-Kompila- 
toren ungezahite Male. 
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Halfte vom vorhergehenden geschnitten 1 ), dann soli man mit 
allem FleiB zur Zeit der Morgen dammerang das Bad besorgen 
(7). Wenn ein Mensch zu anderer Zeit als beim Aufsteigen der 
Morgenrote an einem ,leeren‘ Mondtag gebadet wird, dann 
geht ihm das religiose Verdienst aus den guten Werken des 
Jahres verloren, daran ist kein Zweifel (8). Im Sesamol wohnt 
die Gliicksgottin, in (jedem) Wasser die Ganga am Lichterfest 
den Vierzehnten hindurch. Wer namlich (da) friih morgens das 
Bad nimmt, der schaut nicht in die Welt des Yama (9). Apamarga 
(Achyranthes aspera), sowie tumbi (Flaschengurkenpflanze, 
Lagenaria vulgaris Ser.), prapunnata (Cassia Tora) und 
katphala 2 ) soil man wahrend des Bades umherschwingen zur 
Vemichtung des Naraka (10). ,,Nimm du, o Apamarga, ver- 
bunden mit der Scholle vom Ackerland und vereint mit den 


*) Viddha durchbohrt, getroffen, geschnitten, ebenso vedhita , aucb 
vedhasta oder vedhin, erfolgt durch Dinge, die in eine magisch sehadigende 
Beziebung zu etwas treten. Eine Tiir wird ,,geschnitten 44 durch etwas vor 
ihr oder in ihrer Nahe Stehendes oder Liegendes, wie einzelstehender 
Baum, Ecke, Saule, Mauer, Wand (kudya), Standarte (dhvaja), Brunnen, 
Kotpfiitze, Abzugskanal, Abfallhaufen, Erdloch, Kreuzweg, StraBe, Tempel, 
Hans, vor allem eines Paria. Ist das Betreffende aber zweimal so weit, 
wie die Hohe der Tiir betragt, entfernt, dann schadet es nichts mehr 
Brihats. 53, 76 ff.; Vishnudh. II, 29, 52 f.; Ill, 96. 58; Matsyapur. 255, 10; 
12 f.; 270, 26 ff.; Bharatlyan. 2, 81 (ed. Benares; in ed. Kavyamala 2, 69). 
Ferner kann die Sonne von Portentumserscheinungen geschnitten, d. h. 
von Figuren bedeckt sein, die wie Krahen oder ahnliche Ungliickswesen 
aussehen, oder von Staben, kopflosen Leibern, Keilen. Aber Unheil bringt 
es auch oder doch den Sturz oder Tod des jetzigen Konigs, wenn es die 
Form von koniglichem Sonnenschirm, Standarte ( dhvaja ), Yakwedel und 
anderen Fiirstenabzeichen sind. Brihats. 3, 18 f.; 47, 24. Ebenso kann eine 
astrologische Zeit durch Planeten oder ein Mondhaus geschnitten werden. 
Vishnudh. Ill, 96, 57 (wo man grahaih statt grahah lesen muB) oder 
ein Mondtag ( tithi ) durch einen anderen Tag, d. h. durch den vorher- 
gehenden oder den folgenden Sonnentag, in den er mit einem groBeren 
oder geringeren Teil hineinragt. Von den Mondhausern ist in dieser Hin- 
sicht und sonst namentlich Mula („Wurzel‘ ) gefahrlich, vor allem als 
Geburtsgestim (s. z. B. Bhavishyott. 143, 4; SkM. 11, 22; Heat. II 2, 
p. 645 — 648; Hastings, ERE. VIII, 291 a unten), wahrend es begreiflicher- 
weise — nomen est omen — beim Baumpflanzen Segen bringt (Bhavish- 
yap. II, 1, 10, 22; Vishnudh. II, 30, 5; Brihats. 55, 31; Agnipur. 282, 4). 
..Leer ( rikta ) sind der 4., 9. und 14. Tag einer Mondmonathalfte. Sie 
bringen Unheil. S. z. B. Brihats. 98, 13; 100, 2; Yogayatra 5, 9; Vishnudh. 
II, 82, 10; 15. 

2 ) „Ein kleiner Baum mit wiirziger Rinde und Frucht, die viel me- 
dizinisch gebraucht werden, 44 also auch danach zauberkHmig sind. Tumbi 
kommt als magische Pflanze ofters vor, unzahlige Male apamarga (..Weg- 
wischer 44 ). 
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Stachelpflanzenblattem, immer und immer wieder umherge- 
schwungen, das Bose hinweg (11). Apamarga und prapunnata 
schwinge man iiber dem Kopf (der Badenden) (12 ab). SkM- 
13, 1 — 2 und Skand. 9, 27 — 28 lauten, abgesehen von unbedeu- 
tenden Varianten, vollkommen gleich Padm. 7 und 8. Aber der 
erste Qloka von Padm. (d. b. 6) wird einfach weggelassen, 
offensichtlich mit gutem Bedacht, denn es folgt: Aqvinasya 
sitetare ,,in der dunkeln Halfte des Agvina“ statt Karttikasya 
sitetare „in der dunkeln Halfte des Karttika“. SkM. und Skand. 
fahren fort: „Ebenso ist ganz besonders vorziiglicb die Ein- 
reibung mit Sesamol in der letzten Nachtwache der Nacht, vor 
Sonnenaufgang *), am 14. der dunkeln Halfte im Agvina . . . 
Wenn jemand, au8er wo ihm Gewalt angetan wird oder Not 
ihn zwingt, am 14. die Einsalbung mit Sesamol nicht vornimmt, 
geht er in die Holle ,Heulen und Zahnklappen 4 ( Raurava) 2 ) .“ 
Dann kommen in SkM. 13, 6 — 8 und Skand. 9, 32 — 35 die Qloka 
Padm. 9 — 11: Taile Lakshmlr usw., in SkM. aber ohne den letzten 
Halbgloka, und der Spruch: Sitaloshtasamayukta usw. wird 
durch die Worte eingefiihrt: Varatrayam trivaram ca pathitva 
mantram uttamam „und indem man 3 mal 3 mal (also 9 mal) 
den hochvorziiglichen Spruch hergesagt“. So Skand. 9, 34 c d. 
SkM. 13, 7 c d aber heischt: Varatrayam triratram ca usw. Da- 
nach fande also das Narakabad an alien drei Tagen des Bali- 
oder Lichterfestes statt. Ebenso lesen wir bei Gupte. S. 41: On 
the fourteenth day of the dark half baths are taken before 
sunrise to mark the death of the demon Narakasur at the hands 
of Vishnu and the same process is repeated for three days/ 4 

Padm. 124, 9cd = Skand. 9, 32 cd: Pratahsnanam hi yah 
kurvad Y amalokam na paqyati ist im Text des SkM. gewiB ein- 
fach verloren gegangen, ebenso wahrscheinlich nicht nur der 
schon erwahnte Halbgloka: Apamargam prapumnatam hhra- 
mayec chirasopari, sondern auch das in Skand. Folgende: 
Snatvardravasasa dadyad dipakam Mrityuputrayoh: / ..Cunakau 
cyamaqabalau. bhratarau, Yamasevakau i tushtau syatam 
caturdaqyam dipadanena Mrityujau.“ Hat man gebadet. dann 
soli man in dem nassen Gewand ein Licht den zwei Sohnen des 
Todesgottes spenden: -,Ihr schwarzgefleckten Hiindlein, ihr 

Statt arkodaye, surah 1. in beiden Texten arkodayat purd. 

2 ) Der Text lautet: BalStkarad dhathdd i dpi qishtatvkn na karoti cet / 
tailabhyangam eW. Der Sinn muB wohi der von mir angenommene sein, 
der Ausdruck klingt sehr gequiilt und bedenklich: „Wenn man ans t)ber( 
bliebenheit (Verscbiedenheit) von Gewalttat oder j\otwendigkeit ‘ usw. 
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zwei Briider, Diener des Yama, moget ihr Todesgottgezeugten 
zufriedengestellt werden durch die Lichtspende am Vierzehn- 
ten.‘“ Sowohl SkM. wie Skand. schlieBen den Abschnitt mit dem 
Halbcloka: „Zusammen mit den geliebten und den verwandten 
Leuten verrichtte er das Bad 44 (SkM. 13, 9 ab; Skand. 9, 37 a b). 

Hier befinden wir uns vollig im Reich der Totenseelengenien. 
Von Naraka, gewohnlich Holle, werden wir spater mehr horen. 
Wie wir schon friiher bemerken konnten.ist er dem Bali nah ver- 
wandt. Die zw'ei gefleckten Hunde des Toten- und Hollengottes 
Yama erscheinen schon in der 10. Strophe des bekannten 
Bestattungsliedes Rigv. X, 14 als gefahrliche Hindernisse auf 
dem Weg ins Totenland. Ihre Beschwichtigung paBt also vor- 
trefflich, schon im Hinblick auf die Totenseelen, die in dieser 
Zeit vom Totenreich auf die Erde heraufkommen, oder 
urspriinglicher: an diesem Fest von ihrem langeren Aufenthalt 
in der Oberwelt wieder zuriickgesandt oder zuriickgebannt wer- 
den. Noch in der Nacht, wo ja die Geister besonders machtvoll 
sind, noch in der Nacht, falls diese nicht astrologisch zu gefahr- 
voll ist, muB das Bad genommen werden, im Gegensatz zum 
gewohnlichen, wo das Bad in der Morgenfriihe stattfindet. Alle 
Bader in Karttika sind auBergewohnlich verdienstvoll, d. h. sie 
heben die iiblen Einwirkungen der in diesem Monat umher- 
schwarmenden Totenseelen und aller schlimmen Machte, oder 
doch nebenher a u c h schlimmen Machte, auf und erzeugen alles 
mogliche Heil. Immer wieder reden die Karttikamahatmya 
vom Baden im Karttika, seiner unbedingten Notwendigkeit und 
seinem Segen. Ja, das Friihbad und das Lichterentziinden sind 
die hervorstechendsten unter den frommen Werken (vrata) des 
Karttika. Siehe z. B. Padm. 117, 3ff.; SkM. 1, 46 = Skand. 3, 
10. Dabei wird eingescharft: „Baden im letzten Teil der Nacht 
(ratriqeshe) ist das beste, dem Vishnu Freude machende, bei 
Sonnenaufgang ist das mittelmaBige. Solange das Siebengestirn 
nicht untergegangen ist, solange soil das Bad stattfinden, sonst 
ist es kein Karttikabad. 44 SkM. 7, 43 c — 44 b = Skand. 4, 70 bis 
71 b. Anderwarts horen wir, daB man in Karttika baden solle 
nadidvaya.vaqhhta.yam (Padm. 95, 1; Skand. 5, 19; SkM. 6, 29 
usw.). 

Die Einsalbung mit Sesamiil ( tailabhyahga) 1 ) aber wird 
wahrend des ganzen Monats verboten. einzig am 14.. am ..Tage 
0 

1 ) Tailabhyahga wird von unseren Schriften = tailasnana gefaBt. Ver- 
gleiche Skand. 10, 8 b, mit 10, 10 a. 
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des Naraka 11 soil sie vorgenommen werden (Padm. 96, 12 = 
Skand. 6, 50). Im Einklang mit der zweiten Cllokahalfte heiBt 
es in Padm. 120, 20: ,,Im Karttika meide man das Sesamol, im 
Karttika meide man den Honig, im Karttika meide man ein 
MessinggefaB, und besonders die Begattung. 11 Oder in Skand. 
6, 2: „Wenn der Monat Karttika gekommen ist, dann soil man 
die verbotenen Dinge meiden: Einreibung mit Sesamol, die 
Speise anderer und Nahrungsmittel mit Sesamol. “ Ebenso darf 
man am Neumondtag (amavasya) nicht Sesamol beriihren. SSud. 
(d. h. Smritisaroddhara, Chowkhamba Sansk. Series, Benares 
1911), S. 2. Noch umfassender lautet z. B. Bhavisbyott. 205, 
127: „Am 14., sowie am 8., am 15. und an den Mondwechseltagen 
meide man Einsalbung mit Sesamol, sowie Geniisse und die 
Weiber. 11 Vgl. MBk. XIII, 104, 29; 89. Der Grund liegt darin, 
daB die genannten Tage, Totenseelen- oder gar Gespenstertage 
sind. Honig wird seit Urtagen vcn verschiedenen indogermani- 
schen Volkern, besonders auch den Indern, den Toten geopfert, 
und Sesam ist bekanntlich vor allem den Totenseelen geweiht 
und wohl hauptsachlich oder ganz und gar daher zu seiner 
groBen magischen und religiosen Bedeutung gelangt. GefaBe 
aus Messing gehoren zu den fur Totenm'ahler empfohlenen 
(Heat. Ill, 1, p. 674), Wasser aus ihnen getrunken vernichtet die 
Potenz, ebenso wie aus den von den Manen so geliebten silber* 
nen (Kalikapur. 91, 63). Andererseits aber soil man sich auch 
am Tage des unheilvollen Saturn vor oder bei dem Bad mit 
Sesamol einreiben, ja dessen aus Eisen gemachtes Bild selber 
in Sesamol stecken. Bhavishyott. 114, 30 c — 35: 50 = Heat. II 
2, p. 582. Nirnayas. II, 1, 6 zitiert von Brihad-Vasishtha: „Wer 
am Jahresanfang, zu Friihlingsbeginn, sowie auch im .Reich 
des Bali 1 keine Einsalbung mit Sesamol vornimmt. fahrt in die 
Holle.“ „Im Reiche des Bali 11 stimmt mit Skand. 10, 3 — 4 b: 
..Vernimm du die Hochheiligkeit (mahatmya) des Balireich- 
tages der Wahrheit gemaB: baden miissen da in Sesamol Ma nn er 
und Frauen. Wenn man aus Verblendung das nicht tut, geht 
man in Yamas Behausung. 11 Das wird von Saroddh. 12, 1 — 3 b 
reproduziert mit der Einschaltung: „In der hellen Halfte des 
Karttika am 1. der Monatshalfte sollen in Sesamol Manner und 
Frauen baden. 1- Ahnlich ist 12. 27 ff. Auch hier sei auf die 
enge Yerbindung zwischen Bali und Naraka hingewiesen. 
Skand. 9. 43^15 b = SkM. 13. 1— 17 b nennt ebenfalls den 14. 
und den Neumondstag des Acvina. den ersten (der lichten 
Halfte des Karttika und den zweiten, wenn die Sonne in Svati 
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steht 1 ), fiir das Bad mit Oleinreiben beim Aufgang des Mondes. 
In den genannten Geisterzeiten wendet der Mensch Sesam und 
Sesamol an, weil sie Totenseelenbesanftiger sind 2 ). Logik kennet 
keine — Religion. 

Nur Padm. scheint vollstandig oder doch im wesentlichen 
vollstandig die Urvorlage wiederzugeben; hier finden wir die 
Bestimmungen: In der Nacht auf den 14. der dunkeln Halfte 
des Karttika, bei Mondaufgang, geschieht das Bad zur Abwehr 
und zur Ehre des Naraka. Am Morgen nur dann, wenn astrolo- 
gische Behinderung eintritt. Sogar Saroddh. 11, 6 c — 7 b hat 
noch das Einsalben mit Sesamol bei Mondaufgang. Da heiBt es: 
-,In der dunkeln Halfte des Agvina, am Vierzehnten soli die 
Einreibung mit Sesamol (tailabhyahga) von den Menschen in der 
Angst vor Naraka vorgenommen werden. Dadurch schwinden 
alle Ubel (Siinden, papani), daran ist kein Zweifel (6 c — 7). 
Dann in 20 ff.: „In der Nacht soil man ein Licht aufpflanzen 
in der Rinderhiirde und an der Statte, wo man die Tulasi- 
pflanze hegt (vrindavana). Hat man dies fromme Werk in der 
Nacht am 13. bei Mondaufgang verrichtet, dann soil von den 
Menschen in Furcht vor Naraka in Sesamol gebadet werden 
fsnatavyam tilatailena narair Narakabhirubhih). Der Mondtag 
des Naraka heiBt dieser, der unter den Leuten beriihmte. Einst 
wurde vom Ebergott (V arahadevena) mit der Gottin der Erde 
der mit dem Naraen Naraka Benannte gezeugt 3 )- Dieser Bos- 
gesinnte aber besiegte die Gotter und raubte ihnen die Herr- 
schaft. Krishna totete ihn, und zwar am 14. im Karttika. 
Und desbalb hat Krishna diesem Tag die Gnade verliehen: 
.,Denen, die am 14. der dunkeln Halfte des Acvina die Ein- 
reibung vornehmen, will ich Ehre, Ruhm. Sohne und Herrschaft 
verleihen. 14 Also bier recht kraB das gleiche wie ofters ander- 
warts: Bald, und zwar meistens, der Karttika, bald der Agvina. 

Ebensowenig aber wie in Bhav. horen wir in den Berichten 
iiber die heutige Feier von einem Bad bei Aufgang des Mondes. 

1 1 Wenn die Sonne in Svati steht, soli nlrajana des Fiirsten stattfinden. 

\ ishnudh. II, 152, 5; 159, 9 1. Diese Zeit erscheint ofters als onheilvoll. 

2 ) Die Einwohner der ostindischen Insel Burn erwehren sich dadurch der 
Oamoneo. daB sie sich mit KokosnuBol einreiben, welches von jungen 
Madehen bereitet ist. Frazer 3 V, 21. Anm. 

3 ) Auch in Brahmapur. 219. 115 (ed. Ananda^rama) ist Naraka der 
Sohn der Erde und des Ebers, und zwar des Vishnu als Eber. Vishnu hat 
dann seinen eigenen Sohn getotet! „Sohn der Erde“ (Bhauma) heiBt 
Naraka z. B. auch in MBh. Ill, 12. 18: V, 48. 80: VII, 29, 20ff. : XII. 
339, 92. Davon spater mehr. 
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sondern nur vom Bad am friihen Morgen. Bei B. A. Gupte, 
Hindu Holidays and Ceremonials, S. 36 wird am 14. der zweiten 
Halfte des Agvina, nachdem man sich mit Ol eingerieben bat, 
vor Sonnenaufgang gebadet, aber zweimal, unmittelbar nach- 
einander. „gerade wie beim Tod eines nahen Ver- 
w a n d t e n“. Ein Bad in heiBem Wasser vor dem Haus nennt 
Balaji Sitaram Kothare, Hindu Holidays, p. 78, auch er „am 
friihen Morgen" 1 , d. h. gemaB S. 80 jedenfalls etwa urn 3 Uhr. 
Der Korper wird vorher mit Parfiimsalbe eingerieben. Von be- 
sonders sorgfaltigem Baden (very special bathing), nachdem 
man sich mit Ol gesalbt hat, meldet M. M. Underhill, The Hindu 
Religious Year, S. 61, und daB in Maharashtra das Sprichwort 
umgehe: „Am 14. des Naraka wohnen Lakshml und die Ganga 
im Wasser, 11 w r as er aber falsch versteht. Dagegen redet Natesa 
Sastri, Hindu Feasts, Fasts and Ceremonies, p. 25 f. geradezu von 
einem Bad in 01 vor Sonnenaufgang, das einem Bad im Ganges 
gleich geachtet werde. Jeder Hindu, der einem anderen begegnet, 
fragt: „Hast du dein Gangesbad gehabt? 11 und die Antwort 
lautet: „Ja, durch die Gnade deines Segens. 1 " Die alteren Glie- 
der derFamilie baden ein zweites Mai, nach 6 Uhr morgens. 1st 
wahrend des Jahres in der Familie ein groBes Ungluck, vor 
allem der Tod eines nahen Verwandten, vorgefallen, dann wird 
die Dlpavali von ihr nicht gefeiert und auch das Olbad nicht 
genommen (p. 26). Und doch ware da beides doppelt notig — 
eine merkwurdige, aber nicht beispiellose Entgleisung. Da also 
die Einreibung mit Sesamol wenigstens implicite auch in Padm. 
124. 9 erscheint und in unserer Zeit noch allgem ein fortbesteht, 
so wird wohl Bhav. im Verlangen zu kiirzen sie einfacb wegge- 
lassen haben. Sie ist auch auBerst notig: der 14. der dunkeln 
Monatshalfte iiberhaupt ist ein sehr unheimlicher Tag; da 
werden bekanntlich nach der Smriti, den Puranas usw. die 
Totenmahler (graddha) fur die gewaltsam Umgekommenen 
gespendet, da schwarmen also diese Geister umher. Wie die 
eines ..unnatiirlichen 11 Todes Gestorbenen, die acogoi, fiiaiod-ava- 
t oi und ai’Toxeiges im alten Griechenland gefiirchtete Geister. 
im alten Rom lemures oder larvae, in germanischen und in 
anderen Landern schlimme Gespenster sind, so bekanntlich in 
Indien preta oder Spukgeister. Vgl. mein Gesetzbuch und 
Purana, S. 59 und dort Angefiihrtes; Franz Altheim, Terra 
Mater in Religionsgeschichtl. Versuche und Vorarbeiten 1931. 
S. 73; 82: Preller, Rom. Mythol. 3 II, 117 f.; Wuttke. Der deut- 
sche Volksaberglaube 3 , p. 473: E. H. Meyer, Mythol. der Ger- 
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manen (1903), S. 43 (Wiederganger) ; Mogk, Mythologie in Pauls 
GrundriB, Bd. I, S. 1002. Sogar die doch mit hochster Seligkeit 
belohnten Kriegshelden werden manchmal mit hineingerissen 
in diesen schaurigen Wirbel; alle in der Schlacht Getoteten, 
mdgen sie voll nicht wankenden Mutes oder fliehend, dem 
Feind entgegentretend oder Klage winselnd getotet werden, 
alle durch einen unzeitigen Tod (apamrityu) Dahingerafften 
(acoges) werden zu Preta. Fur diese und die preta iiberhaupt 1 ) 
und fiir die Bhuta, Picaca, Rakshasa und Daitya sind die 
craddha am 14. der dunkeln Monatshalfte. So z. B. Heat. Ill 2, 
p. 497 — 500. Vor allem aber der 14. der dunkeln Halfte des 
Karttika ist pretacaturdaqi , was urspriinglich wohl der „Vier- 
zehnte der Dahingegangenen' 4 iiberhaupt, dann aber „der 
Gespenster“ bedeutet. Bhutatithi , der „Mondtag der Ge- 
spenster“, heiBt der 14. des Monates, vor allem der dunkeln 
Halfte, gewohnlich abgekiirzt bhuta oder bhuta , und gilt als 
unheilvoll. 

Geschwungen nun wurden nach dem Brahmapur. einfach die 
Blatter des apamarga (apamargasya pattrani). So in dem von 
Nirnayas. II, 8, 17 beigebrachten Zitat. Der Spruch wird da 
nicht mitgeteilt. Das fiihrt wieder auf den Wortlaut von Bhav. 
8 ab: Apamargapallavan va bhramayen mastakopari. So in der 
Textausgabe. Ich habe die Leseart von Heat.: apamargan palla- 
van va und dessen Erklarung, es seien die SchoBlinge oder 
Zweige von „Milchbaumen“ gemeint, mir zu eigen gemacht. Aber 
miiglicherweise ist va ein alter Scbreibfehler statt vai oder ca. 
und hat va dann zu apamargan gefiihrt. Die milchsafthaltigen 
Baume kommen sonst beim Liehterfest nicht vor. So diirfte 
richtig sein: ,.Die (jungen) Zweige des apamarga schwinge man*' 


*) Auch durch schlechte Taten, gewaltsamen oder allzu friihen Tod, und 
namentlich wenn regelrechte Bestattung und Totenbrauche fur einen 
Menschen nicht vollzogen werden, wird er zum Gespenst bei den Alten 
und in Indien. Rohde Psyche 3 II, S. 42 f.; 83; 412 f. Preller I. c.; Wuttke 
I. c.; Crooke, Popular Religion and Folk-Lore of Northern India 2 I, 
p. 234. Ahnlich im alten Babylon, da wird ruhelos, wer nicht ritusgemaB be- 
graben oder nicht die Wasserspenden erhalt, der Mann, der keine Kinder 
erzeugt hat, die Frau, die wahrend des Gebarens oder Stillens stirbt, die 
kranke Hierodule. Jeremias, Allgem. Religionsgescb, 53: Hastings, Encycl. 
of Religion & Ethics I, 439 (auch wessen Grab versehrt, wer daraus weg- 
genommen wird); Gilgamesh-Epos, 12. Tafel. Auch bei den Juden wird 
ein Unbestatteter zum Spukgeist. Schweiz. Arch. f. Volkskunde 17. S. 23 f. 
Eine reichhaltige Zusammenstellung aus vielen Teiien der Erde gibt Birger 
Morner, Tinara (iiber&. v. Hambruch), 123 — 129. 
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usvv. Das gieiche wie im Brahmapur. soli dem Nirnayas. zufolge 
im Madanaratna stehen. Gerade vorher aber behauptet die gieiche 
Schrift, im Madanaratna und im Padmapur. heiBe es: Apamar - 
gam atha tumbi(m) prapumnatam athaparam / bhramayet 
snanamadye tu Narakasya kshayaya vai. Obendrein ist diese For- 
mulierung (mit athaparam) gar nicht der Wortlaut im Padm., 
sondern in SkM. und Skand. SSud., p. 119 dagegen schreibt ge- 
rade diese Fassung dem Brahmapur. zu. Und unmittelbar da- 
nach, genau als stiinde es ebenfalls im Brahmapur., bringtSSud.: 
Apamar gasya pattrani sakantahadalani tu / sitaloshtasamyutani 
bhramayen mastakopari. Da hatten wir also neben Apamarga und 
Ackerscholle die Blatter einer Dornenpflanze. Werke wie 
Nirnayas., SSud. usw. sind eben ofters recht unzuverlassig in 
ihren Stellenangaben und schopfen haufig eingestandener- oder 
uneingestandenermaBen einfach aus Hemadris Wiedergabe. So- 
dann verspiirten manche Leser oder Abschreiber den Kitzel, 
einen ihnen vorliegenden Text nach einer ihnen bekannten 
Parallele zu andern. So konnte je nach den MSS. das Brahma- 
pur. all die genannten verschiedenen Fassungen enthalten. In 
der Anandacramaausgabe fehlen iiberhaupt alle Festbrauche 
und vrata. 

Laut Gupte, S. 36 wird nach dem ersten Bad des 14. von 
einem Madchen oder von einer verheirateten Frau „eine aus 
Reismehl gemachte Lampe und ein ovales Stuck desselben 
Stoffes, mutke genannt, um den Kopf jedes mannlichen Mit- 
gliedes der Familie geschwungen“. Underhill und Natesa Sastri 
sagen iiberhaupt nichts von diesem Abschnitt der Feier. Dage- 
gen meldet Kothare, S. 79: -,Wahrend der Festtage schwingen 
die Diener vor dem Bad um den Kopf ihres Herrn und seiner 
Kinder ein Biindel, das aus mehreren Pflanzenstoffen (vege- 
table substances) besteht'‘ — jedenfalls sind es magische — 
..und in ein Blatt der Rizinusstaude eingewickelt ist.“ Dabei 
sprechen sie: ..Moge alles Elend und t)bel davongehen und 
Balis Reich kommen. 11 Von der zauberischen Geister und Hexen 
bezwingenden Kraft der Rizinusstaude haben wir im Kama 
gehort. Auch Stachelpflanzen sind zauberisch. mit Stacheln 
besetzte Baume bekanntlich sehr unheimlich in Altindien. 
Siehe z. B. Brihats. 53, 86; ^ukran. IV. 4, 13; Matsyapur. 255. 
21 f.; Vishnudh. II, 30. 2; Agnipur. 282, If. (dazu vgl. Fest- 
schrift Moriz Winternitz. S. 59). Viele der dienenden Kasten in 
den Northwestern Provinces halten Domen im Wochnerinnen- 
zimmer, um bose Geister zu bannen (Crooke, Popul. Rel. and 
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Folklore of Northern India 2 II, 26 Mitte). Demselben Zweck 
dient das dornige Gras, das ebenda die Frauen in der Dlwali- 
nacht neben ihre Hiitte legen (lb. p. 269 Mitte). Kommt im 
Himalaya ein Mann vom Leichenbegangnis eines Verwandten 
zuriick, dann legt er einen Dornenbusch auf den Weg, wo dieser 
von einem Pfad gekreuzt wird (lb. 57 unten). Dieselbe zauberi- 
sche und abwehrende Kraft, die besonders bei Totenspenden 
und am altgriechischen Hauptfest aller Seelen, am SchluB der 
Anthesterien, in mehrfacher Weise dienstbar gemacht wurde, 
wohnte im klassischen Altertum dem WeiBdorn (spina alba, 
Qa/uvos) inne. Siehe Erwin Rohde, Psyche 3 I, S. 237 und Am. 
3 1 ). Mannigfach apotropaisch ist der WeiB- oder Hagedorn ja 
auch in deutschen Landem. So verstehen wir die Stachelpflan- 
zenblatter, die beim Narakabad ebenfalls um den Kopf 
geschwungen werden, um den Kopf, weil Zauberstoffe und 
Geister ja vor allem durch dessen Offnungen in den Menschen 
eindringen (s. z. B. Altind. Rechtsschr., S. 367 ff. ; 405, Anm.; 
Vishnudh. II, 89, 49 a b = Agnipur. 155 cd; Bhavishyott. 205, 
64; Vishnudh. II, 216; Hemadri, Caturv. II 2, S. 165; Wuttke 3 , 
S. 302 usw.). Dazu stellt sich folgende Sitte: Am Abend des 
dritten Festtages setzen die Diener 16 Lampen, die aus Kaktus- 
pflanzen gemacht sind, auf einen Schemel vors Haus und tragen 
sie nach einer Weile von einem Haus zum anderen. Dabei 
werden sie oft von den Dienem dieses andern Hauses, die ihnen 
ungesehen hinter einer Ecke auflauern, mit kaltem Wasser 
begossen, was natiirlich groBe Heiterkeit auslost (Kothare 
79 f.). Diese BegieBung ist ja bei Vegetationsfesten an den ver- 
schiedensten Orten der Erde iiblich 2 ). 


M Auch wird der WeiBdorn nach Plinius zu Hochzeitsfackeln gebraucht. 
neben dem Kienbaum, ist dem Asklepios heilig, wird zur Lustration ver- 
brannt, besonders bei Todesfall, mit der in Atben aus den Blattern ge- 
machten Salbe wird am Siihne- und Reinigungsfest der Cbloen der Korper 
gesalbt und bei Geburt eines Kindes zur Vertreibung der Damonen das 
Haus bestrichen. Zur Fernbaltung der Strigen vom Kinderzimmer wurde 
ein solcber Dornbusch ins Fenster gelegt. Wenn die Leidtragenden von 
der Bestattung zuriickkehrten, sprangen sie iiber ein angeziindetes Reisig- 
biindel von WeiBdorn. Botticher, Baumkultus der Hellenen, S. 307 f.; 
360 f. Alle anderen Dornenstamme aber waren ungliicklich. Ib. 306. 

2 ) Der Hinweis auf Mannhardt. Baumkultus, Index .,Wassertaucbe* . 
geniigt. Im „Kama‘* ist von ihr mehrfach die Rede. Die bekannte Er- 
scheinung, daB in neuerer Zeit solch ein uralter Braucb nur als Kinder- 
scherz fortlebt, haben wir auch in einer Graubiindner „Wassertauche“: 
Im Cburer „Freien Ratier“ vom 27. Juni 1935 scbreibt ein Korrespondent 
aus Zuoz: „Am 24. Juni war Johannestag. das ist der Tag unserer Schul- 
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Dem Lichterfest verwandt ist das am 10. der hellen Halfte 
des Acvina gefeierte Dasarafest, ebenfalls urspriinglich zugleich 
eine Erntefeier. Dubois-Beauchamp, Hindu Manners, Customs 
and Ceremonies 11 , p. 569 nennt es vornehmlich ein Aller- 
seelenfest. Am Dasarafest nun schwingen die Frauen ein 
Servierbrett (tray) mit Lampen, Reis, Supari-NuB und Mennig 
um den Kopf ihres Mannervolks (Underhill, S. 56 unten). 
Getreide wird im ostlichen Pendschab iiber Kranke geschwun- 
gen (Hastings, ERE, V, 7 b), nacb Crooke, Pop. Religion & Folk- 
Lore of Northern India 2 I, 153 in Hoshangabad um den Kopf 
des Kranken. Crooke II, S. 93 berichtet von der indischen Sitte. 
einen Bambuskorb mit einem Hahn, fiinf Kokosniissen, Reis 
und Mennig um den Kopf eines von einem Geiste besessenen 
Kranken zu schwingen, damit der schlimme Gast entfliehe. Alle 
die genannten Dinge stecken voll Zauberkraft der Fruchtbar- 
keit und ihrer Genien. In Hoshangabad wird Getreide um den 
Kopf des Kranken geschwungen (Crooke I, 153), in Bengalen 
Salz, mit rotem Senfsamen gemiscbt (Crooke II, S. 21), im 
Konkan Salz und Senfsamen, wenn jemand vom bosen Blick 
geschadigt ist (Crooke II, 22; vgl. Knuchel, Die Umwandelung 
usw., § 12: Hindufrauen in Gujarat schwingen Salz und Senf- 
samen um den Kopf der Kinder gegen den bosen Blick, und 
um das Haupt der Mutter werden nach einer Geburt Senfkiirner 
geschwungen), Salz allein um den Kopf des Brautigams und 
der Braut (Crooke II, 23), Senf- und Dillsamen um den Kopf 
der Wocbnerin drei Tage nach dei Niederkunft (Crooke II, 25), 
unter den Mhars von Kbandesh ein Stuck Brot um den des 
Brautigams (Crooke II, 26), bei den Kunbis ein ReiskloB (ib). 
Die Prabhus schwingen uberall, wo drei Wege zusammenstoBen, 
eine KokosnuB um den Kopf des Brautigams (Crooke II, 106), 
der ReisstoBel wird in Indien um den Kopf des Brautigams 
und der Braut geschwungen, bose Geister zu verscheuchen 
(Crooke II, 191). Den ReisstoBel, Getreide. eine Lampe und 
eine Servierplatte aus Messing (brass tray) schwingt in Nord- 
indien die Mutter um den Kopf ihres Sohnes. wenn er seine 
Braut holen geht; da flieben die Bhuts. die um seinen Kopf 
flattem (Crooke I. 239). DaB der Schwanz der Kuh so ver- 

buben. Von morgens friih bis abends spat ziehen sie mit einer Wasser- 
spritze primitiver Art durcb das Dorf. An diesem Tag zeigt sich kein 
Schulmadchen im Freien” (so!): ,.denn sobald sieh ein solches sehen laBt. 
spring! eine ganze Meute von Buben auf sie los und bespritzt sie mit 
Wasser. das die Buben in vorsorglicher Weise in einem Eimer mittragen/' 
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wendet wird, kann niemand wnndern, ebensowenig, daB das 
iiber den Kopf eines Kranken geschwungene Pfauenschwanz- 
federbiindel die Krankheitsdamonen verjagt (Crooke II, 250). 
Der Pfau ist ja ein Seelentier, das Vehikel, d. h. eine altere 
Form, des Seelen- und Fruchtbarkeitsgeistes Skanda, und seine 
Schwanzzier vielfach zauberisch, daher allgemein von Zauber- 
gauklern gefiihrt 1 ). Wie ungeheuer zauberkraftig nameatlich 
gegen das von Tod, Leiche und Totenseele ausgebende Ver- 
derben die Nimbablatter sind, weiB jeder mit Indien Vertrau- 
tere 2 ). So werden sie denn auch um den Kopf eines von einer 
Schlange Gebissenen geschwungen (Crooke II, 105). Diese ein- 
zig aus Crookes bekanntem Werk geschopften Beispiele konnten 
natiirlich sehr vermehrt werden''). So z. B. umkreist man beim 
Mrittikasnana sich den Kopf rechtsum mit einer Erdscholle 
indem man spricht: „Das Gliick mbge mir kommen. das Ungliick 
mir verschwinden.“ Baudh. - Grihyas., Grihvaceshas. 5, 4. 1 
(ed. R. Shamasastri, p. 366). 

Das Feuer als der groBe Zauber- und Geisterverscheuclier ist 
ja vom Rigveda herab allerorts in Indien zu finden. und der 
Feuerbrand, von dem wir bald horen werden, kommt z. B. auch 
in Anwendung bei einem vom Unrat einer Krahe Verunkoscher- 
ten, indem der Feuerbrand um ilm herumbewegt wird (Olden- 
berg, Religion des Veda, S. 323). Des Feuers magische Kraft 
wird wohl urspriinglich am Werke sein. wenn mancherorts in 

M Mein Dagakumaracaritam, S. 194; Ratnavall ed. Godabole und Parab. 
S. 66; ed. Bohtlingk, Sanskritchrestomathie 3 , S. 361; Kadambari, Nirn. 
Sag. Press., S. 381; Hala No. 573; picchika im PW.; Agnipur. 133, 26 ff. 
(hier wird picchika mit einem Zauberspruch besprochen ond gegen des 
Feindes Heer bin- nnd hergewirbelt, um es zu vernichten); MBh. IV, 6, 8 
(Kali oder Durga, die Seelengottin, hat nicht nur ein Banner, sondern 
auch Armband er aus Pfauenfedern). Im Prakrit heiBt der Gaukler picchi. 
Warum dieser piccika fiihrt, sucht Weber zu erklaren (Hala No. 573). 
s. ebenfalls WZKM. 17, 223. 

2 ) Wie die Blatter des nimba (Azadirachta indica) gegen Leichen- und 
Totenseelenzauber gekaut werden, so bei den alten Griechen an dem 
Friihlingstotenfest des 13. Anthestherion die des WeiBdorns und bei den 
Totenspenden (aus Milch, Honig, Wein, Wasser). Rohde. Psyche 3 I, 
p. 237. Ahnlich bei den Romern. 

3 ) Vielleicht miissen wir an ein Schwingen im Kreise auch bei der 
Heilstat denken, die die orphischen Hymnen von Herakles erflehen: 
..Komm. du Seliger, treib hinweg die bosen Unheilsdinge, indem du den 
ZweigschoBling (xXaoov, vgl. pallava in Bhav.) in der Hand schwingst. 
treibe aus die schlimmen Totenseelen.“ Rohde, Psyche 3 I, S. 239, Anm. 1, 
SchluB, und S. 239, Anm. 2. Doch geniigt da vielleicht die bekannte 
..Lebensrute 4 . 



Deutschland die sagenartig gezahnte Stange, an der der Kessel 
iiber dem Herdfeuer hangt, beim Einzug der Frischvermiihlten 
in ihr neues Heim um sie geschwungen wird (Sartori, Sitte und 
Brauch I, S. 116; vgl. E. F. Knuchel, Die Umwandelung usw. 
16: 33). In Skandinavien wurde der Kranke mit einem bren- 
nenden B e s e n dreimal der Sonne entgegen umkreist (Hand- 
worterbuch des deutscben Aberglaubens, Sp. 1144, vgl. 1133 
unten bis 1134). Da kommt als Verstarkung noch die dem Be- 
sen an sich innewohnende gewaltige magische Bedeutung hin- 
zu. Natiirlich muB das Feuer namentlich bei allem, was mit 
Tod und Toten zusammenhangt, seine heilvollen Dienste lei- 
sten, und etwa Sartoris Aufsatz ,, Feuer und Licht beim Toten- 
gebrauche“ (in der Zeitschr. f. Volksk., Bd. 17, S. 361 ff.) 
liefert da nur einen Teilausschnitt. 

Noch viel mehr als das Feuer an sich, treffen wir hier so- 
wohl wie in anderer apotropaischer Verwendung das Licht. 
Hier nur einiges vom geschwungenen Licht. Am 13. Tag 
nach einem Todesfall schwingt eine der verheirateten Frauen 
in der Familie eine Lampe mit einem Docht um das Gesicbt 
des hauptsachlichen Leidtragenden. Caland, Altind. Toten- und 
Bestattungsgebrauche, S. 74. In Schottland schwingt man eine 
Kerze dreimal um die Leiche. Sartori, in Zeitschr d. Ver. f. 
Volksk. 17, S. 368 f. Die Prabhus in Bengalen schwingen einen 
Monat oder zehn Tage lang eine Lampe um das Gesicht des 
Neugeborenen. Knuchel, Die Lmwandelung 11 — 12. Das um 
den Brautigam geschwungene Licht, von dem wir eben gehort 
haben, fiihrt uns zum aratrika (aratti, arati, arti), das so oft in 
der Literatur aus und iiber Indien erscheint. Dubois-Beau- 
champ % S. 148 — 150 gibt gute Auskunft. Am gewohnlich- 
sten wird dabei eine Lampe um die Person oder den Gegen- 
stand im Kreise bewegt. Aber auch eine ganze Reihe anderer 
zauberisch Unheil bannender Dinge kann dabei verwendet wer- 
den. Dubois sagt, es diene dazu, die Folgen des bosen Blickes 
zu tilgen, und z. B. Bhavishyapur. I, 57, 28: Aratrika mit Lich- 
tem, Wasser, Sesamkornern (v. 1. Gerste), unenthiilstem Reis. 
Baumwollsamen J ), Salz und Getreidehiilsen zur Beschwichti- 


a ) Wegen der Zaubernatur des Baumwollsamens vgl. meinen Kautilya 
uiiter ,,Baumwolle und Crooke I. 1-Jo unten. Er 1st auch gut gegen den 
bosen Blick (Bhavishyapur. I, 57, 28). gegen Rinderpest (Crooke, Pop. 
Rel. etc. 2 I. 145). Ebenso sind Baumwollfaden zauberisch, sovvie die 
Pflanze selber; diese soil weit vom Hause gepflanzt werden (in K-ambodscba. 
s. Hastings. ERE. Ill, 160 a). 
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gung des bosen Blicks (durdrishtigantaye) besagt das gleiche. 
Aber das aratrika wehrt iiberhaupt all das vielgestaltige dunkle, 
namentlich von magischen und Geistermachten ausgebeude 
libel ab, das den Menschen standig, vor allem aber bei wicliti- 
geren Schritten seines Lebens umlauert. Nach Ath.-\ eda-Parig. 
VII, 3 f. mehrt aratrika die Kraft, verleiht Gesundheit, erzeugt 
Gedeihen und vernichtet die Anstiirme schlechten (Geister)- 
volks. „The aratti is one of the commonest of their religious 
practices and is observed in public and in private/ 4 Dubois- 
Beauchamp 3 , p. 148 f. An wichtigeren Personen wird es tag- 
lich oder gar mehrmals taglich vollzogen, wie uns schon Ath.- 
Veda-Parig. VII zeigt. Oder man lese Dubois, 157 — 159; 163; 
166 — 169. Da die Gotter ja dem Unheil der eben genannten 
Art ebenso zuganglich sind wie die Menschen, ja begreiflicher- 
weise von ihm noch mehr bedroht werden, so wird auch an 
ihren Bildern das aratrika geiibt, sogar regelrecht zweimal 
des Tages nach dem Bericht des Abbe Dubois (S. 149), gerade 
wie das nirajana (Lustration) iiberhaupt an ihnen regelmaBig 
und vor allem in Geisterzeiten, wie Karttika, Agvina usw. aus- 
gefiihrt werden muB 2 ) und sie z. B. wahrend der ganzen, ja 
sehr gefahrlichen Regenzeit durch Anbindung von Amulett- 
schniiren ( pavitraropana) zu schiitzen Sache der frontmen 
Pflicht ist 2 ). 

*) In der Nacht dient dazu ein groBes Getose (Heat. Ill 2, p. 864), oder 
sogar Tausende von Lichtern um ein Gotterbild (Dubois-Beauchamp 3 
584). Vor der Wagenfahrt der Durga wird im Devipur. an dieser Gottin, 
die hier als rechtes Totengespensterwesen erscheint, das nirajana so voll- 
zogen: „Gomayadikritaih , padmaih, dipavartyadibodhitaih , / svastikair , 
nandikdvartaih , gankhair, nilotpalodajaih, I yavagalyahkurabhinnair yavd - 
edrair (= yavatrinair) nirmanthayet (1. nirmancayet = nirajayet.). Heat. 
II 2, p. 422. Die Zauberer konnen dem doch iibergewaltigen Indra 
schaden (Kgv. X, 120, 4), ja sogar dem Vernichter alles Zauber- und 
Geisterspuks, dem Feuergott Agni (Rigv. X, 87, 9; Ath.-Veda VIII, 3, 9). 
Die Gerste, die als urtiimliches Getreide, auch als eine Form des Varuna, 
besonders magiekraftig ist, wmrde eigens dazu geschaffen, die Gotter gegen 
bose Geister zu schiitzen. Heat. Ill 1, p. 1209 (aus Brahmapur.). Vor allem 
auch die Lieder der Frommen sind Panzer und Starkung der Gottheiten. 
Ath.-V. VIII, 4, 6; Rigv. IV, 42, 6; VIII, 2, 29 f.; 32 f.; X, 61, 14; 87. 
24; 120, 5; vgl. I, 85, 2; III, 32, 3; X, 116, 5. 

2 ) Siebe Heat. Ill 2, p. 881 — 890. Vgl. wegen pavitraropana iiberhaupt 
Heat. II 2, p. 440 — 453; Agnipur. 35 — 37; 79; Padm. 57, 36 — 44; 88; 
SSud. p. 118; Nirnayas. II, 5, 12 — 14. Dubois-Beauchamp 3 , p. 150 sagt, 
pavitra bestehe aus 3, 5 oder 7 Darbhagrashalmen. zu einem Ring gefloch- 
ten. Heat. II 2, p. 443 meldet nur, daB das vorziiglichste pavitra ein 
darbhasutra sei. Vgl. aber auch seine Erklarung von vartulagranthi und 


3 * 
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Zwei Lmstande verdienen da besondere Betonung. Zunachst 
ei nm al wird das aratrika gewohnlich von Frauen ausgefiihrt, 
Dubois sagt: nur von verheirateten Frauen und von Lustdirnen 
(S. 148). Aber schon aus Ath.-Veda-Parig. VII ersehen wir. 
daB dies nicht ganz stimmt. Hier wird das aratrika jede Nacht 
am Konig vollzogen, um ihn gegen alles Unheil, wie es ja be- 
sonders von der Nacht und von den in ihr machtigen Gewalten 
ausgeht, sicber zu stellen. Die Lampe ist auch hier aus Mehl- 
teig gemacht und mil gutem Docht und Ol versehen. Mit einem 
gewissen Spruch wird sie entziindet. In ein GefaB mit Blumen 
kommen Senfkorner und unenthiilster Reis, Fennich, qata- 
pushpa (Anethum Sowa), Durvagras, gatavari (Asparagus race- 
mosus), papaharini (die das Bose wegnehmende, = papaqamani 
Prosapis spicigera) und bhuti (Andropogon Schoenanthus usw.) 
und werden als Huldigungsspende (bali) niedergelegt. Mit dem 
Spruch: „Weg von hier sollen die Krankheiten gehen“ (Ath.- 
Veda VII, 114, 21) bespricht er (jedenfalls vor allem der Hof- 
pralat) die Lampe und schwingt sie dreimal um den Konig, in- 
dem er den Mantra murmelt: ,.Zur Ruhe kommen sollen fur 
ihn dadurch die Krankheiten, die packenden Geister, die Hin- 
dernisse bereitenden Damonen. Heil sei dem Fiirsten und dem 
Reich, Heil den Kiihen und den Brahmanen." Dann soli der 
Hofpralat oder auch der Astrolog selber oder auch die dem 
Konig wohlgesinnte Amme (des Fiirsten) unter dem Schall der 
Blasmuscheln die Lampe ergreifen und soil, in dem fiir die 
heilige Handlung ndtigen Zustand befindlich ( prayata), einen 
Wasserstrahl ausgieBen. Ausgegossenes Wasser als Tren- 
nungszauber ist ja in Indien so gut wie in deutschen Landen 
und anderwarts ungezahlte Male zu verschiedenen Einzel- 
zwecken bezeugt. namentlich aber, um Todeszauber und Toten- 
seelen fernzuhalten 1 ). DaB das aratrika an den Gotterbildern 
von den Tempeldirnen ausgefiihrt wird, versteht sich wold von 
selbst, und auch von weltlichen GroBen werden diese zu sol- 

Brahmagranthi in III 1. p. 635. Es kann auch aus Lotosstengeln, Hanf, 
Baumwolle, Seide, Gold, Siiber, Kupfer sein, der Faden muB von einer 
Brahmanin, einer gattentreuen Frau, einer frommen Witwe oder einem 
MUdchen gesponnen sein. Viel sonstige Einzelheiten bringt besonders 
Heat. II 2, S. 443 ff. 

1 ) Dabei kann man haarscharf das „Bis hieher und nicht weiter“ er- 
zwingen. So z. B. gieBt man im Regen-, also auch Schlangenmonat <>avana 
(Mitte Juli bis Mitte August) in der Entfernung, in der man die Schlangen 
weghalten will, dreimal Wasser in ununterbrochenem Strahl um das Haus. 
Parask.-Grih. II. 14. 19: Hir.-Grih. II. 6. 16; 8; Apast.-Grih. VI, 18. 12. 
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chen Diensten benutzt. Bei den hauslichen Festen und sonstigen 
Begehungen des Volkes vollziehen gewiB auch in alterer Zeit 
nur Frauen das aratrika, genau wie in den Karttikamahatmya. 

Zweitens ist auch in Ath.-Veda-Parig. VII, 4 wie bei Dubois 
die Lampe aus Reismeblteig hergestellt. Mit 14 Lampen aus 
Reismehlteig ( calipishta ) wird beim Mahotsava des (]iva, der 
bier als eine Art Liebesgott erscheint, an dem Gotte das 
aratrika ausgefiihrt (Heat. II 2, p. 148 f., aus Skandapur.). Auch 
die Lampe bei der Talizeremonie der Hocbzeit und die beim 
gemeinsamen Mahl des Brautpaares brennende ist aus Reis- 
mehlteig gemacht. Dubois-Beauchamp 3 , S. 224; 227. Auf die- 
sen Punkt kommen wir noch zuriick. Erinnern wir uns nun, 
daG Vegetation und Zeugung oder Begattung, Korn und Kind 
einander entsprechen, im Grunde magisch dasselbe sind 1 ), und 
die Geschlechtlichkeit vor allem im Weibe, besonders in der 
Lustdirne und in der Kinder gebarenden Frau, verkorpert ist, 
so verstehen wir die Wunderkraft dieser zwei Faktoren: das 


Getreidektirner sind = Sperma (des Stiers). Taitt.-Samh. II, 2, 9, 4; 
Kath.-S. 10, 1 Mitte; Maitr.-S. II, 1, 7. Doppelt stark wird natiirlich die 
zauberische Entsprechung durch Entsprechung im Anssehen oder Namen. 
Hier nur ein Beispiel aus den Grihvasutra: Bei dem Ritus der Mannes- 
oder Sohneszeugung ( pumsavana) nimmt man lant der Gribyasutras eine 
SchoBlingsspitze (gunga) eines Nyagrodha (Banianbaumes), nach Gobhila 
und Khadira eine, die an beiden Seiten eine Frucht hat (im Apastamba- 
grihyasutra heiBen diese zwei Friichte Hoden) oder auch mebrere solcher 
guhgas, nach Carakas. deren zwei, zerreibt sie zu Pulver, und dieses fiihrt 
der Gatte in das rechte Nasenloch der Frau ein. (Sollte urspriinglich auch 
hier Nasenloch = vagina sein, wie bei Zentralaustraliern? Vgl. z. B. 
Winthuis, Das Zweigeschlechterwesen, 21; 37). So bekommt sie ein mann- 
liches Kind. Gobh. II, 6, 1 ff.; Parask. I, 14; Apast. VI, 14, 10 — 12; Kha- 
dira II, 2, 20 — 23; (Jamkh. I, 20; Bharadv. I, 22. Carakas. (ed. Nirnaya Sa- 
gara Press) IV, 8, 17 bringt noch eine Anzahl ahnlicher Mittel, die die 
Frau aber trinkt, daruuter auch: saure oder siiBe Milch oder Wasser, worin 
mannlicbe Figiirchen gelegen haben. Auch zwei Bohnen in saurer Milch 
nennt Car. (vgl. Agval.-Grihyas. I, 13, 2). In Hirany.-Grihvas. II, 1, 2, 3 
iBt sie zwei Bohnen mit saurer Milch, und die Formel dazu lautet: „Zwei 
Hoden seid ihr.“ Siehe auch Parask. I, 13. Als Zeugungsbeihilfe streut der 
Gatte, ehe er seiner Frau zum erstenmal beiwohnt, ihr die zerstoBene 
Wnrzel der Pflanze adhyanda ins rechte Nasenloch, Adhyanda heiBt ,,die 
Pflanze, die Hoden obendrauf hat“ oder: „die Hoden driiber drein hat”. 
Gobhila und Khadira fiigen bei der SchoBlingsspitze des Nyagrodha noch 
ein Drittes hinzu: Vor der Zerpulverung soil der Gatte sie aufrecht in den 
Boden stecken. So wird sie anschaulicb als zeugungsbereites mannliches 
Glied gekennzeichnet. Zum UberfluB betonen noch Parask. und Bharadv., 
daB es ein abwarts gehender SchoBling sei; dieser bohrt sich ja in den 
SchoB der groBen Zeugemutter Erde. 
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zur Lampe verarbeitete Korn und das die Lampe schwingende 
Weib sind erfiillt von gesehlechtlicher Kraft und darin mit 
Segen scbaffender und Unheil vernichtender Zaubermacht. 
Von der schon gestreiften magischen Wirkung des Lichtes sel- 
ber wird dann spater noch die Rede sein. 

Beim Naraka- oder Balibad nun wird mit den zauberischen 
Pflanzen zusammen eine Erdscholle von der Ackerfurche her- 
umgeschwungen. Die Ackererde, besonders die von dem oft 
mit dem mannlichen died gleichgestellten Pflug bereitete, 
schwillt ja eigentlich noch unmittclbarer als das Ackerkorn von 
Wachstums-, Zeugungs- und Zauberkraft, und Mutter Erde ist 
das unvergleichliche Urbild der Mutter und des Weibes. Natiir- 
lich soli auch die Furchenscholle die schlimme Einwirkung des 
Karttikazaubers, vor allem der da sehr regen Totenseelen, zu- 
nichte machen *). Ebenso legt man, wenn die von der Ver- 
brennung iibrig gebliebenen Knoehen unter einem Totenmal 
von Erdschollen oder Backsteinen (loshtaciti, cmaqana) bei- 
gesetzt werden, einen Erdklumpen nordlich von ihm hin, mit 
den Worten: „Scheidung bist du, scheide von uns die Befein- 
dungen des Ubels (aghadveshamd). Caland, Altind. Toten- und 
Bestattungsgebrauche, S. 161. Wie sonst so gewohnlich, ist aber 
auch hier die abwehrende Wirkung nur eine Folge oder ein 
Teil der schaffenden Segensmagie, hier der Erde. So wird der 
Konig bei seiner Weihe (abhishcka) an den einzelnen Kbrper- 
teilen mit Erde von verschiedenen mit verschiedener Kraft ge- 
schwangerten Orten gereinigt, gefeit und gestarkt (Vishnudh. 
II, 21, Iff. und daraus dann Agnipur. 218, 12cff.), ebenso, 
wenn er zu Felde zieht (Yogayatra VII, 12 — 15). Solche ver- 
schiedene, verschiedenartig zaubermachtige Erde wird auch ver- 
wendet beim snapanotsava, einem Badefest der Gottheit, in 
Agnipur. 69, 10: zur Waschung des Vishnubildes in Agnip. 57, 
15 — 17; des Gotterbildes bei dessen Weihe in Brihats. 60, 9; 
zum qauca des neuen Gotterbildes in Vishnudh. Ill, 100 und 
zur Toilette der Gottheit (ib. Ill): zum Bad bei Sonnen- oder 
Mondfinsternis (Matsyapur. 67, 5 = Bhavishyott. 125, 5); zum 
Bad beim saptamiurata, das vor allem gegen Kindersterben und 
Totgeburten, aber auch gegen anderes Unheil hilft (Matsyap. 
68, 23 = Bhavishyott. 52, 22 f.); zum Bad der Frau, deren Men- 
struation nicht in Ordnung ist (Baudh.-Grihyas., S. 364); zum 
Bad des Opferherrn bei der .,Beschwichtigung der neun Pla- 


*) Vgl. auch Parask.-Grihyas. Ill, 2, 7: Gahkh.-Grih. IV, 17, 3. 
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neten“ (Matsyapur. 93, 23 f. = Bhavishyott. 141, 27 f .) ; zum 
Bad bei der Weihe eines Gewasscrs (Matsyap. 58, 38); zu dem 
ungeheuer segensvollen dikpaiannana in. Vishnudh. II, 104, 
85 c — 91b; zur Waschung, wenn das Landesgestirn (deqanak- 
shatra) in Bedrangnis ist, in Vishnudh. I, 89, 8ff.; beim Rud- 
rasnana, durch das die Frau, die ungeliebt ist, tote Kinder ge- 
biert, Tochter gebiert oder unfruchtbar ist, dem Gatten lieb 
wird und ihm lebende Sohne sehenkt, in Bhavishyott. 124. 
23 — 25; zur Waschung eines Menschen, der von Ganega beses- 
sen ist, in Yajnav. I, 278. In die gleichen Kriige werden da ge- 
wohnlich allerlei Feld- und Baumfriichte, allerlei Samen, wie 
natiirlich namentlich des Sesam, beilige Wasser u. dgl. mehr 
getan. 

Was den Spruch beim Schwingen des Pflanzen- und Schollen- 
biindels anlangt, so schiene nur das Bhav. ihn vollstandig zu 
enthalten. Denkbar ware aber auch ortliche Verschiedenheit. 


§ 4. Die Libation an den Konig der Toten. 

Wie in Bhav. schlieBt sich in den Parallelen an das Naraka- 
bad (in Skand. an die unmittelbar auf dieses folgende Licht- 
spende fur die zwei Hollenhunde) die Libation fiir Yama und 
die Lichtgabe fiir Naraka an. Der Text lautet an Bhav. 10 und 
SkM. 13, 9 c — 14 b — Skand. 9, 37 c — 42 b: Snandhgatarpanam 
kritva Yamam samtarpayet tatah (in Bhav.: Tatag ca tarpanam 
karyam Yamarajasya namabhih ); // [Yamaya, Dharmarajaya, 
Mrityave, Cantaka ya ca, / Vaivasvataya, Kalaya, Sarvabhutak- 
shayaya ca] II Audumbaraya, Dadhnaya, Nilaya, Paramesh thine, 
I Vrikodaraya, Citraya, Citraguptaya te namah“. // Caturdagaite 
mantrah syuh pratyekam ca namonvitah. / Ekaikena tilair 
micran dadyat trin udakahjalin. // Y ajhopavitina karyam 
prdcinavitinathava. / Devatvam ca pitritvarn ca Yamasyasti 
dvirupata. 1 1 Jivatpitapi kurvita tarpanam Yama-Bhishma- 
y oh/ 1 ). 1 ' Nachdem man die Libation, die einen regelmaBigen 
Teil des Badens bildet, verrichtet hat, soli man darauf den 
Yama durch Libation erfreuen: ..Dem Yama! Dem Konig des 
Rechts! Dem Todesgott! Dem Endebereiter! Dem Sohn des 


J ) Bhav. enthalt nur die in eckige Klammern gesetzten Verse des Mantra, 
nicht die mit Audumbaraya beginnenden. 
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Sonnengottes! Dem Zeitgenius! Dem Vernichter aller Wesen! 
Dem Geiste des Udumbarabaums! Dem iiberrasch Gehenden! 
Dem Blauschwarzen! Dem Oberhaupt! Dem Wolfsbauch! Dem 
Mannigfaltigen! Dem mannigfaltig \erborgenen! Dir sei Ver- 
ehrung!" Das sollen die 14 Spriiehe sein und jeder einzelne be- 
gleitet von „Verehrung 44 1 ). Bei jedem Spruch soil man drei mit 
Sesamkornern gemischte Wasserspenden aus den hobl zusam- 
mengelegten Handen darbringen.. Man soil verrichten mit der 
heiligen Schnur iiber der linken Schulter (wie beim Opfer an 
die Gdtter) oder iiber der rechten Schulter (wie bei Toten- 
feiem) ; denn Gottschaft und Manenschaft, Doppelgestaltigkeit 
ist dem Yama eigen. Auch der, dessen Vater noch am Leben ist. 
soli die Libation fiir Yama und Bhishma darbringen. 44 Padm. 
124, 12 c — 14 hat wie Bhav.: Tatag ca tarpanam karyam Yama- 
rajasya namabhih. Dann folgt nur noch die Formel mit dem 
ScliluO : Citraguptaya vai namah! DaB die zweite Halfte der 
Formeln in Bhav. einfach verloren ist, wurde schon erwahnt. 
Der standige Baderitus mit seinen Erquickungsspenden (tar- 
pana) an all die verschiedenen Gotter, Geister und Wesen wird 
z. B. in Matsyapur. 102 und in Bhavishyott. 123 beschrieben. 
Zuerst kommt dort die oft erscheineude Liste der verschiedenen 
Manen- oder Totenseelenklassen mit dem SchluB: „Die Manen 
sollen in liebevoller Hingabe mit Sesamwasser und Sandel er- 
quickt werden. 44 Dann folgen die Anreden oder Namen des 
Totengottes genau wie oben (in Bhavishyott. 123 sind sie nach 
(d. 22 b verloren) und mit dem AbschluB: „Mit Darbhagras in 
den Handen aber erquicke der Verstandige gemaB dem Ritus 
die Manen. Nachdem er seinem Vater und den iibrigen, sowie 
den GroBvatern von miitterlicher Seite nach Vorschrift die 
Labespenden dargebracht hat, spreche er in hingebender Liebe 
diesen Mantra: „Alle, die Nichtverwandte sind oder Verwandte 
und die Verwandten aus friiherem Leben. die sollen zu voll- 
standiger Erquickung und Zufriedenbeit gelangen, tmd wer 
immer es von mir begehrt." Sehr eingehend wird die richtige 
Weise zu baden und die .,Erquickungsspende". die einen Be- 
standteil davon bildet, auch von Baudb. Dharmas. II. 5 be- 
schrieben. Die Formel an den Totengott enthalt dort die 
Namen Yama. 'Vamaraja, Dharma, Dharmaraja, Kala, Nila, 
Mrityumjaya, Vaivasvata, Citra. Citragupta, Audumbara (sutra 

J ) Also lauten die Formeln: ..(Dir) dem Yama Verehrung! (Dir) dem 
Konig des Rechts Verehrung! fc * Usw. Statt te findet sich anderwarts vai. 
Dann kein „dir“. 
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25). Die letztgenannte Bezeichnung verrat, daB der Vdumbara 
(Ficus glomerata) als Wohnung und gewiB friiher als Verkor- 
perung, ja als Form des Totengottes gait. Auch darum verleiht 
der Udumbara Kinder (Gupte 1. c., p. XXXIX), weshalb er von 
den Neuvermahlten verehrt wird (Baudh.-Grihyas., S. 27 f.). 
Die gewaltige Zaubermacht dieses Baumes erklart sicb min- 
destens zum guten Teil aus seiner nahen Beziebung zu Yama, 
ebenso die scbier durcbgangige Vorschrift, daB er siidlich vom 
Haus steben solle (s. Zeitscbr. f. Indol. u. Iranistik VII, S. 82 f.). 
Beacbtet muB werden, daB die Erquickungsspende beim Bade- 
ritus eigentlich alien Totenseelen gilt, obgleich die Formeln 
sich nur an ihren Beherrscher wenden. Schon hier sei noch 
auf die Verkoppelung Bhishmas mit Yama hingewiesen 1 ). 


§ 5. Das Licht fur Naraka. 

An die Wasser- und Sesamspenden fur die Totenseelen 
schlieBt sicb dann das Licht fur Naraka an, sodaB dieser auch 
damit als ein nahe verwandtes Wesen erscheint, wie sehr nahe 
verwandt, das zeigt schon der bereits mitgeteilte Cl°ka SkM. 13, 
28 c — 29 b = Skand. 9, 56: „Die Manenscharen derer, die am 
14. dem Naraka Lichter spenden, brauchen nicht in der Holle 
zu wohnen. 44 Feraer erhellt das aus dem Namen fur den 14. der 
dunkeln Halfte des Karttika (in manchen Textstellen: des 
Agvina) Narakacaturdagi und Naraki einerseits und Pretaca- 
turdagi andererseits, die in unseren Texten und in den Nirnaya- 
schriften als vollig gleichbedeutend gebraucht werden. Der Tag 
des Naraka ist also der Tag der ,,Dahingegangenen 44 und der 


x ) Eine lange Zusammenstellung vom tarpana gibt Heat. Ill 1, p. 915 
bis 957. Die Spende besteht aus Wasser und schwarzen Sesamkornern fur 
die Totenseelen, aus Wasser und Gerste (oder nach anderen: aus weiBen 
Sesamkornern) an die Gotter, aus gefleckten an die groBen Lebrer der Vor- 
zeit, die Rishi. Unter diesen .befinden ,sich auch drei Frauen (£ankh.- 
Grih. IV, 10, 3; A^val.-Grih. Ill, 4, 4; Heat. HI 1, p. 934). Aber auch 
alien Wesen. vom Grasbiischel bis zu Brahma hinauf, sollen diese Spenden 
zugute kommen, namentlich auch den hunger- nnd durstgequalten Toten- 
opferlosen, also den Spukseelen. Und wir lesen: Wie der von der Hitze 
des Herbstes Gepeinigte den Schatten, der Durstige das Wasser, der Hun- 
grige die Speise, das Kind die Mutter, die Mutter das Kind, das Weib den 
Mann, der Mann das Weib ersehnt, so alle Wesen vom Brahmanen die 
Wasserspende (Katyayana in Heat. Ill 1, p. 974). 
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„Gewesenen", nach der Anschauung in unseren Quellen: der 
Gespenster und der Spukgeister. Kaum aber wird Bhutacatur- 
daci -,der Vierzehnte des Spukgeistes Naraka‘“ bedeuten, wie 
man es aucb aufgefaBt hat. In die gleiche Riehtung weist das 
Gebot und die Sitte, an der Naraka- oder Bhutacaturdagi Toten- 
seelenmahler (graddha) auszurichten (Festivals and Holidays 
of the Hindus, p. 11), sowie die Vorschrift an der Pretacatur- 
dacl Bohnenblatter als Gemiise zu essen. So heiBt es in SkM. 13, 
19 = Skand. 9, 47: Mashapattrasya cakam vai bhuktva tasmin 
dine narah / pretdkhydydm caturdagyam sarvapapaih pramuc- 
yate. // SSud., S. 120 fiihrt aus dem Lingapur. an: Mdshapat- 
trasya gakena bhuktva tatra dine narah / pretacaturdagikdle 
sarvapapaih pramucyate. // Das gleiche Zitat bringt Nirnayas. II, 
8, 16. Man wird wohl keineswegs mashapattra im Sinne von 
mashaparni oder mashapattrikd Glycine debilis fassen diirfen, 
obschon auch mashaparni zauberkraftigt ist; werden doch 
Amulette daraus gemacht (Vishnudh. II, 109, 36), und zu den 
zehn Pflanzen, die des Mannes Geschlechtskraft mehren, ge- 
hort auch mashaparni (Car. I, 4, 14, 19). Bohnen sind bekannt- 
lich Totenspeise. Davon mehr in Kama, S. 77 ff. So in Altindien 
(Manu III, 267; Vi. 80, 1; Gaut. 15, 15; MBh. XIII, 88, 3; 
Padm. 60, 26 usw.) und bei Griechen, Romern, Iraniem (Kaegi 
in philol. Abhandlung fiir Heinrich Schweizer-Sidler, Zurich 
1891, S. 60), wie auch in deutschen Landen. Fiir diese hier 
einen Beleg: „In deutschen Gemeinden in Valsugan und in den 
Gebirgen zwdschen der Brenta und der Drau stellte man friiher 
am Allerseelentag gekochte Bohnen in holzernen Topfen auf 
das Grab der verwandten oder geliebten Toten, lieB sie mehrere 
Stunden darauf stehen und verteilte sie dann unter der emst- 
lichen AuBerung, daB die Toten nichts davon hatten genieBen 
wollen, unter die Armen. “ Sartori, Sitte und Brauch III, 262, 
Anm. 16, nach Zingerles bekanntem Werk, S. 226. Die in Indien 
gewohnlich genannte Bohnenart ist masha. zunachst Bohne 
iiberhaupt, in spaterer Zeit meist Phaseolus radiatus, ebenso 
mudga Phaseolus Mungo. Rajamdsha (Dolichos Catjang) und 
masiira (Linse) aber werden von Vi. 79, 18 als Totenopfer aus- 
driicklich verboten, ebenso von Brahmapur. 220, 168 und vielen 
anderen Stellen (Heat. Ill 1. p. 544 — 550) 2 ). Immerhin aber 

a ) Rajamdsha, manehmal auch kurz und verwirrend einfach masha, he- 
zeichuet nach Heat. Ilf 1, p. n45 alle Bohnenarten, die nicht schwarz 
sind. Denn wie bei Ovids Totenopfer sollen beim indischen schwarze Boh- 
nen verwendet werden (Heat. Ill 1. p. 542; 544 unten). Wie schwarze 
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scheinen iiberhaupt Hiilsenfriichte Totenseelenspeise zu sein. 
Wenn zu bestimmten Zeiten die Menschen bestimmte Speisen 
nicht essen sollen, so liegt der erste Grand in wer weiB wie vie- 

Kleidung so soli man aber da auBer bei Sesam, masha und mudga schwarze 
Farbe der Kornerfrucht meiden. Apast. II, 8, 18, 1 — 3; Heat. Ill 1, p. 544; 
ebenso schwarzen Kiimmei (MBh. XIII, 91, 39 f.), schwarzes Senfkorn, 
sebwarzes Salz und masura (Linse). Daher folgt auch, daB kulattha (Doli- 
cbos uniflorus Lam.) so oft untersagt wird. Tabu sind auch mehrere andere 
Hiilsenfriichte, wie namentlich nishpdva (Dolichos sinensis). Die Kicher- 
erbse ( canaka ) ist Craddhaspeise in Vishnudh. I, 141, 33 — 42; Kurmapur. 
(Heat. Ill, 1, p. 596); Heat. Ill 1, p. 542 (hier: notig und in Maharashtra 
als Pferdefutter bekannt); Brahmapur. 220, 154, untersagt aber in 220, 
168; Matsyap. 15, 38; Heat. Ill 1, p. 547 (Marlci); 545. Bekanntlich aber 
wird fur den unheimlichen Varuna, ebenfalls eine chthonische Gestalt, 
schwarzes Getreide als Opfer vorgeschrieben. Bei den Verboten erhellt 
leider ofters nicht klar, ob sie die Speisen fur die Manen oder fur die 
Menschen betreffen. Im altindischen graddha ist das Unheimliche des ur- 
spriinglichen Totendienstes zuriickgedrangt, zum guten Teil auch das Zau- 
berische. Daher gewiB der Bann gegen eine lange Reihe von Pflanzen oder 
ihre Erzeugnisse, die als magisch gelten. Die Zitrone z. B. (mdtalunga, 
bljapura , jamblra), die wir als ubelabwehrend in Indien sehr oft antreffen 
und die besonders auch in Europa aus diesem Grund bei Leichenbegang- 
nissen als viel gebraucht erscheint, verbieten Sumantu (in Heat. Ill 1, 
p. 562); Vishnudh. I, 141, 26; Brahmapur. 220, 170 (jamblra); Mark.-Pur. 
(in Heat. Ill 1 , p. 559); Heat. Ill 1, p. 562 usw. Bljapuraka taucht zwar 
in Brahmapur. 220, 156 unter den fur das Totenseelenopfer verordneten 
Dingen auf. Aber die Leseart ist sehr zweifelhaft. Immerhin gehort in 
Vishnudh. I, 141, 40 bljapuraka zu den Darbringungen, die die Manen auf 
einen Monat sattigen. Wie groBe Wichtigkeit nimba bei Todesfallen hat, 
bezeugen viele Stellen. Vom graddha aber wird diese Pflanze ausgeschlos- 
sen (Matsyapur. 15, 37). Ja, schon die Laute des Namens nimba erzeugen 

da Unheil: bhunimba (nach Heat. Ill 1, p. 563 = kirdtatikta , eine Art 

bitterer Enzian) und nimbardjika (die Bedeutung ist mir unbekannt) 
werden von Brahmapur. 220, 179 untersagt. Freilich wird ja auch alles 
Bittere aus dem Totenseelendienst verwiesen. Unnachsichtlich fahrt die 
Zauberfurcht darein: die Frucht der Wein- oder Facherpalme wird von 
Hariv. 3707 ff. = II, 13, 6 ff. als suB, wohlduftend, schwarz (gydma) 
und saftvoll gepriesen. Spendet sie aber ein Mensch den Vatern. 
dann fahrt er in die mit Eiter flieBende Holle. S. Brahmapur. 220, 
170; 190. Sogar die geopferten Blumen und Bliiten diirfen nicht 
in Rot, die Zauberfarbe, gekleidet sein, es sei denn diese durch die 
Entstehung im Leben und Segen spendenden Wasser ausgeglichen. Vi. 
79, 6; Vishnudh. I, 141, 19; Bharadvaja in Heat. Ill 1, p. 561; Saura- 

pur. (Heat. Ill 1, p. 685); £ankha (Heat. Ill 1 , p. 685). Roter Reis, 

„die vorzuglichste aller Kornerfruchte" (Car. I, 27, 11; Vishnudh. Ill, 
314, 1), ist zwar gestattet, raktabilva , raktaedra , raktakalambikd aber 

untersagt, gewiB wegen „rot‘\ Schwarze Bohnenarten und vielleicht auch 
schwarzer Sesam haben sich als Totenspende aus altindogermanischer Zeit 
erhalten. Die meisten Hiilsenfriichte waren wohl armer Leute Nahrung, 
nicht vornehm genug. Wie wir schon aus Kautilya wissen (s. tlbers., S. 373, 
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len Fallen darin, daB sie dem zu dieser Zeit gefeierten oder ver- 
ehrten, d. h. meistens: da irgendwie besonders machtigen Gott, 
Geist oder sonstigen Wesen iiberhaupt oder zu dieser Zeit 

12 — 15 untl vgl. \ ishnudh. II, 72, 96 = Matsyap. 227, 112 und bes. Dubois- 
Beauchamp 3 85), bereiteten sich die Dorfler auch aus dem griinen Ge- 
treide auf dem Acker Gemiise. So verwundert uns nicht, daB beim graddha 
Gemiise aus den Halmen der Gerste (yavanalas) verpont ist (Caturvimgati- 
mata und Nigama in Heat. Ill 1, p. 546), ebenso solches aus Hanf und 
Flachs in einer Reihe von Autoritaten (Hanf in Heat. Ill 1, p. 548; 549; 
560); Hanf und Flachs sind nach Matsyapur. 15, 36 — 38 den Manen verhaBt. 
Das gleiche gilt von einer Anzahl Pflanzen, Friichten, Sprossen, Grasern 
und Wurzeln, die wenigstens zum grbBten Teil gewiB nur vom niederen 
Volk teils als Gemiise, teils anderswie gegessen wurden (vgl. Heat. Ill 1. 
p. 554 f.; 561; 566; Vayupur. 78, 11 (zit. von Heat. Ill 1, p. 555); Vish- 
nudh. I, 141, 36; MBh. XIII, 91, 40). Gar manche von ihnen mundeten si- 
cherlich gar nicht gut. Die Totenseelen aber sind Feinschmecker; alles, 
was in irgend einem Sinn unangenehm ist, verabscheuen sie, wie wir ofters 
horen. Sugar pippali (langen Pfeffer) und marica (schwarzen Pfeffer) 
rndgen sie nicht, aucb nicht qunthi (trockenen Ingwer). Der Grand wird 
kaum darin liegen, daB d i e s e Gewiirze zum ,,allzu Scharfen“ gehoren, 
sondern wie das den Totenseelen so wiederwartige Eisen (Heat. Ill 1, 
p. 515; 1191; 1371; Bhavishyap. I, 184, 24, vgl. dazu Heat. Ill 1, p. 676 usw.) 
kannte die Urzeit solche Sachen nicht. Aber vielerlei Faden gehen auch 
hier durcheinander. So z. B. wuBte die indogermanische Zeit kaum etwas 
vom Zuckerrohr. Und doch erfiillt dieses ebenso wie die Hirseart Panicum 
frumentaceum (qyamaka) den Totenseelen, die wie die Inder ,,Zuckerziing- 
lein“ sind, sogar alle Wiinsche (Vayupur. 78, 6 — 8). Nach der ofters aus- 
gesprochenen Lehre gehen ja die Manen „zu Luft geworden“ — die Toten- 
seelen als Windgeister sind auch den Griechen bekannt, besonders aber den 
Germanen — beim graddha in die geladenen Brahmanen ein (Vayup. 75, 
12 — 13; Heat. Ill 1, p. 1157; 1525; 1545) und genieBen also auch so das 
Aufgetischte. Den Brahmanen muB man aber das Beste aufwarten. Wie 
sehr jedoch die Urzeit noch hereinschattet, erkennen wir auch aus dem 
Hereinrauschen der Waldwildnis: „Mit Speisen aus Waldwurzeln und 
Waldfriichten verrichte man in Glaubenszuversicht (graddha) das graddha *' 
(Vayupur. 78, 19). Waldgemiise und Waldblumen werden in Brahmapur. 
220, 161 den Manen gespendet. Jartilas finden wir ofters als Totenspenden. 
Das aber sind schwarze, wildwachsende Sesamkorner, im Wald in der Wild- 
nis entstanden (Heat. Ill 1. p. 537; 648). Nur das sind Sesamkorner, 
nicht aber die gewdhnlicb tilas genannten. So erklart Apast. (Heat. Ill 1, 
p. 648). Ein morderischer Jager verschaffte sich Wild, „Schwarzgemiise” 
(kalagaka, Ocimum sanctum) und Honig im Wald und brachte damit 
Totenspenden dar. So wurde er als Kdnig mit der Erinnerung an das frii- 
here Dasein wiedergeboren (Heat. Ill 1. p. 204 unten bis 210). Den Got- 
tern aber wird im Wald Wachsendes nicht geopfert ((Jatap.-Br. I, 1, 1, 10). 
was freilich im Widerspruch zu manchen Stellen steht. Bekannt ist die 
indische und jedenfalls auch sehr richtige Anschauung, daB die Manen die 
altesten Gottheiten seien, und zuerst von alien Dingen und Gottern hat 
Brahma die beim Totenopfer wichtigsten geschaffen (Heat. Ill 1, p. 538 
bis 540; 682). Aus urtiimlicher Zeit kommt auch der Brauch, daB die Gat- 
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zu eigen gehoren. So muB der Mensch z. B. bei der Kuh- und 
Kalberverehrungsfeier ( Govatsapuja ) die Erzeugnisse der Kuh 
meiden. Nirnayas. II, 8, 12; Tithinirnaya des Bhattojidikshita. 

5. 56 1 ), angeblich nach dem Bh:v\ishyott. 

Die oft recht lange Liste der Dinge nun. die im Karttika, 
dem hauptsachlichsten altindisehen Totenseelenmonat, ver- 
boten sind, laBt keine reinliche oder einfache Kennzeichnung 
zu, und ein Blick in Padm. 96, 3 — 5; 13 — 21; 120, 20; Skand. 

6, 2 — 8; 47 — 55 und andere Stellen wirkt verwirrend. Es haufeu 
sich eben die Gesichtspunkte im Laufe der Zeit. Als urspriing- 
lich aber konnte man unter den Speisen besonders Honig, 
Fleisch, Zwiebelgewachse und das aus Sesamkomem gewonnene 
Ol herausheben. Bis auf die Zwiebelgewachse sind das Toten- 
seelenspeisen. Bei jedem monatlichen, graddha soli man sogar 
einen drona Sesam gebrauchen (Apast. Dharmas. II, 8, 20, 1), 
und ein graddha ohne Sesam wird die Beute schlimmer Spuk- 
geister (MBh. XIII. 90, 22; vgl. 88. 3 — 4). Des Sesamstreuens 
beim graddha ist kein Ende. Honig ist indogermanische Toten- 
labe. neben der Bohne wohl die alteste, und wie sehr die 
Manen das Fleisch lieben, erhellt aus ungezahlten indischen 
Stellen. DaB sie das von wilden Tieren bevorzugen, deutet in 
graues Altertum zuriick. Zwiebelgewachse aber werden ihnen 
meines Wissens nirgendwo gespendet. Vor ihnen bekundet der 
rechtglaubige Inder einen groBen Abscheu. Im Karttika darf 
er sich ihrer nicht einmal erinnem (SkM. 7, 15). Wie im 
Karttika, so sind sie auch beim graddha den Menschen verboten 
(MBh. XIII, 91, 38 £.: Vayupur. 78, 12; Brahmapur. 220, 172 — 
174; Heat. Ill 1, p. 562; 567; 560). Zwiebeln und Knoblauch 
gelten nun den verschiedensten Volkern. auch den Indern, als 
stark aphrodisisch, und der auf Erden weit verbreitete Glaube 
an ihre Zauberkraft wird hier eine Wurzel haben. Da nun die 
Manen in Indien Kinder schenken. ja zeugen 3 ), ' natiirlieh in 


tin die (^raddhaspeise kochen muB; ist das irgendwie unmoglicb. dann soil 
man ein „rohes Totenmahl“ veranstalten (Heat. Ill 1, p. 310 = III 2, 
p. 567). Mir scheinen Anzeichen da zn sein, daB urspriinglich der Toten- 
dienst wenigstens hauptsachlich in den Handen der Frau lag. 

x ) Von diesem Werk habe ich ein modernes MS. aus der Bibliothek der 
India Office benutzt. 

2 ) Hier eine einzige Stelle. Den mittleren oder fiir den GroBvater be- 
^timmten AbnenkloB (pinda) soil nacb einer haufigen Vor3chrift die treue 
Gattin des Opfemden essen (MBh. XIII, 125. 25 — 40: Gobh. Grihyas. IV, 3, 
27; Manu III, 262; Brahmapur. 220, 149 — 151). und zwar damit sie von 
den GroBvatern einen Sohn bekomme. Das gleiche in Matsyap. 16. 53 f.; 
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gottlicher (magischer) Weise, so bediirfen sie eigentlich solcher 
Speise, und ich mochte vermuteu. daB urspriinglich die Zwie- 
beln auch Totenseelenopfer gewesen, durch die spatere starke 
Abneigung gegen sie aber verdrangt worden seien. Ja, gerade 
in ihrer Verbindung mit den Totenseelen diirfte eine andere 
V'urzel ihrer magischen Bedeutung stecken. Wie dem aber auch 
sei, haufiger erscheint fiir den Karttika das Vermeiden der 
Hiilsenfriichte (dvidalavarjana, dvidalavrata). Siehe z. B. SkM. 
1, 47 = Skand. 3, 11; SkM. 7, 4=Skand. 5, 25. Dvidala aber 
sind nach dem Zitat aus dem Skandap. in Nirnayas. II, 8, 7: 
Mashamudgamasuraq (Phaseolus radiatus, Phaseolus Mungo und 
Linse) ca canakaq (Kichererbse) ca, kulitthakah (Dolichos uni- 
florus), / nishpava (Dolichos sinensis), rajamashaq (Dolichos 
Catjang) ca, adhakvo (Cajanus indicus Spreng.). Wahrend nun 
aber masha und mudga den Manen lieb sind, mogen sie nicht 
rajamasha, masura, nishpava, canaka. So z. B. Vi. 79, 18; Brah- 
mapur. 220, 168; Matsyap. 15, 36. Aber es lieBe sich fragen, ob 
dies den urspriinglichen Brauch treffe. Rajamasha zwar soil die 
mannliche Geschlechtskraft zerstoren (Car. I, 27, 25; Garudap. 
169, 5 c — 6 b). Da die Totenseelen nun zauberisch Kinder 
zeugen sollen, so miiBten sie ein solches Verderben fiir ihre 
Segenstatigkeit fliehen 1 ). Auf jeden Fall wird wohl auch das 


Vishnudh. I, 140, wohl hinter 44 b (im gedruckten Text verloren, mitge- 
teilt von Heat. Ill 1, p. 1506); Heat. Ill 1, p. 1505; 1506; 1509; Apast.- 
(Jrautas. I, 10, 10. Dabei spricht sie: „Legt in mich eine Leibesfrucht, die 
das Geschlecht fortsetze." In Apast.-Qrautas. I, 10, 10 spricht der Mann, 
indem er der Gattin den KloB reicht: ,,Ich mache dich der Wasser, der 
Pflanzen feinsten Saft zu dir nehmen; empfange eine von den .Gewesenen" 
( bhuta ) gewirkte Leibesfrucht." Sie selber fliistert dabei: „Legt in mich, 
o Vater, eine Leibesfrucht, einen lotosbekranzten Knaben, daB hier ein 
Mann sein moge“ (bei A(val. lautet der Spruch genau wie in Rgv. X, 137, 
5). 1st die Gattin aber schon schwanger, krank oder verreist, dann soil 
dieser KloB einem abgelebten Stier oder Ziegenbock oder einem Hengst 
oder Ochsen gereicht werden, deren Zeugungskraft dahin ist. Werden sie 
dadurch wieder zeugungskriiftig? Oder miissen wir sie dem den Manen als 
Opfer dargebrachten enthodeten Ziegenbock an die Seite stellen? Siehe 
Heat. Ill 1, p. 1508 1509. Die Ahnenbilder haben mancbmal ithy- 

phallische Form mit iibertrieben groBen Pudenda; ja auch mannliche und 
weibliche im Begattungsakt kommen da vor. So im ostindischen Archipel. 
Hartland in Hastings ERE. IX, 816 b; 829 a. 

0 Ein kalter AufguB von gekochten Kulattha-, Masha- und Mudga- 
bohnen, sowie von Sesamkornern und Gerste bringt unfehlbar Baume, die 
nicht mehr tragen, zum Bluhen und Fruchttragen. Siehe meinen Aufsatz 
„Das Baumzuchtkapitel" usw. in der Winternitz-Festschrift, S. 57, s l. 19. 
Die genannten Bohnenarten sind da also aphrodisisch. 


46 



Hiilsenfriichteverbot im Karttika daher stammen, daB wenig- 
stens bestimmte Hiilsenfriichte den Totenseelen zur Nahrung 
dienen, der Mensch sie also zur Totenseelenzeit ihnen iiber- 
lassen muB. Deshalb urspriinglich wohl aucb das Keuschheits- 
gebot fur den Karttika; wo die Gotter zeugen sollen, diirfen 
ihnen irdische Manner nicht in die Quere kommen. So miissen 
bekanntlich die Yerrichter eines Totenseelenmahles sich des 
Beischlafs enthalten, wo dann Smriti und Purana meistens 
angeben, im Zuwiderhandlungsfall hatten die Vater den ganzen 
Monat lang in dem Samen zu liegen. Fiir den Karttika wird 
freilich ein paarmal das Tabu dahin gemildert, der eigenen 
Gattin beizuwohnen sei da keine Siinde. Padm. 66, 124; SkM. 7, 
33 c — 34 b; 5, 31 c — 32 b. Vgl. Skand. 6, 32. Nun aber kann 
aus dem gleichen Glauben heraus gerade das Gottern, Geistern 
oder Seelen zu bestimmten Zeiten besonders Eigene oder Oblie- 
gende in diesen Zeiten den Menschen empfohlen oder geboten 
werden. Kraft der magischen Entsprechung werden ja die 
auBermenschlichen Machte in einer bestimmten Tatigkeit, 
namentlich der zeugenden, schopferischen, gewaltig gestarkt 
und gefordert, wenn auch die Menschen sich dieser Tatigkeit mit 
allem Eifer widmen. In Rom werden zu Allerseelen Mandel- 
teige in Form von Bohnen verzehrt (Nork, Festkalender 669), 
in Indien wenigstens Bohnenblatter. 

Schon wegen seiner Totenseelennatur nun kennzeichnet sich 
Naraka zugleich als chthonischer Geist. Aber wir haben ja auch 
das unmittelbare altindische Zeugnis vernommen: Naraka ist 
der Sohn der Erde, gezeugt vom gottlichen Eber, dem Wiihler 
in der Erde. Er ist wohl als der Genius der Trieb- und Zeu- 
gungskraft der Erde zu denken. Dubois-Beauchamp 3 , p. 571 
berichtet namlich vom Dipalifest, das zu der Zeit abgehalten 
werde, wo die meisten Feldfriichte zum Einernten reif seien: 
,,Die Bauem haben an vielen Orten die Gewohnheit, da in 
Prozession auf ihre Felder zu ziehen und ihren Ackerfriichten 
Gebete und Opfer von Schafbocken oder Ziegen darzubringen, 
um ihnen gleichsam zu danken, daB sie gereift sind. Auch geht 
da jeder Bauer an drei aufeinanderfolgenden Tagen zu dem 
Misthaufen, den er gesammelt hat, seine Felder zu diingen, und 
wirft sich vor ihm nieder, indem er ihm Opfer von Blumen, 
entziindeten Kerzen (tapers), gekochtem Reis und Friichten 
darbietet und ihn demiitig bittet, seine Acker fruchtbar zu 
machen und ihm reichliche Ernten zu schaffen. Diese Anbe- 
tung, sei hier bemerkt, gleicht sehr derjenigen, die die Romer 
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ihrem Gott Sterculius zollten. 1 ' Gupte (S. 37 unten f.) erwahnt 
die Vorsehrift oder Sitte: Aller Mist muB zum Lichterfest auf 
einen Haufen geschichtet werden. Oben drauf wird eine bren- 
nende Lampe gestellt, der Misthaufen angebetet und ibm eine 
Miinze geopfert. Genauer ware, wie auch Gupte zu verstehen 
gibt: der Genius des Misthaufens, der Asura Naraka, wird 
verehrt. Hier haben wir das von Bhav. und dessen Paralleien 
genannte dem Naraka gespendete Licht. Recht bescheiden 
nimmt sich dieses aus, neben der Fiille der anderen, und in 
Gedanken gleichsam entschuldigt wird es wohl gar, gerade wie 
das Bad: es geschehe in der Furcht vor Naraka. Naraka heiBt 
gewohnlich Holle, und die Angst vor dieser meinen wohl unsere 
Schriften. Diese schildem ja die Festvorgange in der Residenz- 
stadt des Konigs. Da steckt man ein Licht so nebenbei auch fiir 
Naraka, eine Gottheit im Winkel, an. Anders auf dem Lande. 
Dort wird es nach SkM. 13, 28 c — 29 b = Skand. 9, 56 gehen: 
-,Und die Vaterscharen derer, die dem Naraka Lichter spenden, 
werden alle nicbt in der Holle wohnen.“ Da hat Naraka noch 
seine Urbedeutung oder doch deren noch einen guten Teil 
behalten: einerlei, wer sich unter dem Worte birgt, Naraka ist 
nicht eine Art Personifikation der Holle, sondern des Kost- 
barsten fiir den Bauem, ist der Genius des Mistes, .,Narakasur. 
the Giant of Filth/ 1 wie Gupte, die stadtische Nase riimpfend, 
sich ausdriickt. Wie alle ehthonischen Gottheiten, alle Unter- 
irdischen, hat er natiirlich auch in der Vorstellung der Bauern- 
bevdlkerung seine dunkle Seite, ware er nicht zu fiirchten, 
dann wiirde er ja auch gar nicht angebetet. Ahnlich stand es im 
klassischen Altertum mit Pluton. Nach der Schilderung der 
Dichter ist er ein Konig der Schrecken. ein Grauen aller 
Grauen. Aber schon sein Beinamen TloXvdsyfitov oder IIoXvdsxTTjg 
..der empfangende Wirt der Vielen," im Munde der spateren 
stadtischen Bevolkerung jiingerer Tage hochstens noch eine 
empfindsame Yerhiillung des Entsetzens, das Pluton einfloBte, 
spiegelt auch eine ehrliche naive Vorstellung wider. Pluton ist 
eine chthonische, eine unterirdische Gottheit, Beherrscher der 
unter die Erde hinabgegangenen Toten, die zwar als dunkle, 
viel Angst erzeugende Schatten vor der Einbildungskraft ein- 
herhuschen. dennoch aber nach einer urtiimlichen Anschauung 
in Erd- und Zeugungssegen aus der Tiefe wieder emporkom- 
men. Im alteren. volkstiimlichen Kultus ist Pluton, wie schon 
sein Name andeutet. nicht jenes Scheusal der Dichterphantasie, 
sondern ein Spender von Fiille und Reichtum. Der Landmann 
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betet beim Pfliigen zu ihm, dem „Zeus der Erde“, wie Hesiod, 
der dem landliehen, urtiimlichen Leben noch naher steht, ihn 
nennt, gerade wie zu Demeter, der Kommutter. Ortliche Bild- 
werke stellen ihn wie diese mit einem Ahrenbiischel dar, und 
zur Zeit der Emte findet seine Vermahlung mit Persephone, 
einer anderen Demeter, statt. Als sein Sohn gilt Dionysos 
Zagreus, der unterirdische Fruchtbarkeitsgott. und wie aueh 
andere Vegetationsgottheiten -,verschwinden“ 1 ), so gehort ihm 
der unsichtbar machende Helm zu. Preller, Griech. Mythol. 1 I, 
485; 493 — 496; 498 f. Auch die neben ihm thronende Unter- 
weltskonigin Persephone, die von den Dichtern so finster und 
grausam dargestellt wird, dankt jene Verklarung in holdselige 
Madchenhaftigkeit, die aus ihrem Raub durch den Beherrscher 
der Unterwelt bei Schiller jedes deutsche Schulkind kennt, 
keineswegs nur spiiterer Dichtung, sondem in den Wurzeln 
schon alterer Anschauung. So waren die (pcasaai , die wilden 
Tauben, nicht nur Attribut der Aphrodite, der Zeugungsgenie, 
sondern auch der Persephone, und wie ihre Waldtiere, so wird 
wohl auch Persephone ihre Heimat im Wald gehabt haben: 
zuerst kamen also wohl aus ihrem Reich unter der Erde die 
Baume hervor, dann die Ackerpflanzen, dann sie selber als jene 
Verkorperung der Sommerwachstumspracht, die nur ein halbes 
Jahr an der Oberwelt weilen darf. Wie unmittelbar, wie greif- 
bar immer gegenwartig war nun fiir den altindischen Bauern 
sein Misthaufen und dessen Genius, von unseren Quellen Na- 
raka genannt! An seinem Fest versammelte sich die ganze 
Familie im Feierschmuck um die Statte, wo er thronte, wo seine 
unvergleichlich wichtige Kraftwirkung in sichtbarer Fiille zu- 
sammengeschlossen war und in braundunkler Schwellung, ahn- 
lich der der Erde selber, seiner ihm von den indischen Schriften 
verliehenen Mutter. Und nicht nur ein Licht wurde ihm da 
geopfert, sondern eine ganze Anzahl, je nach dem Vermogen 
der Familie, wie wir auch aus SkM. 13, 28 = Skand. 9, 56 
schlieBen konnen, und dazu Blumen und Friichte und die 
Komfrucht, die man ihm verdankte, fertig gekocht zum GenuB. 
Auch Gaben des Dankes waren es. nicht nur Zeichen des 
Wunsches, gnadig zu stimmen. nicht nur Ausdruck der ver- 

*) Schon um Tammuz im alten Babylon wird getrauert, weil er „aus 
dem Lande verschwunden ist“. A. Jeremias, Allgem. Religionsgesch. 30. 
NaturgemaBerweise ,,verschwinden“ auch andere Vegetationsgenien. Bruck- 
ner, Der sterbende und wiedererstehende Gottheiland, p. 13; R. Wiinsch. 
Das Friihiingsfest der Insel Malta. S. 2; 19. 
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langenden Bitte wie die Gebete um neue Ackerbefruchtung und 
Getreidefiille. 

Am Erntefest geschah das alles. Erinnert sei hier daran, daB 
gelegentlich auch die Puppe oder der Mensch, die nach Mann- 
hardts genialen und von den Nachfolgern gut geheiBenen For- 
schungen den Vegetationsdamon darstellen, in Misthaufen ver- 
graben wird (vgl. Frazer 3 IV, 231: der „Karneval“ imLechrain). 
Mannhardt selber weist in Baumkultus, S. 421 den Gedanken ab, 
daB dies Verachtung bezeugen solle, und fahrt fort: „Ganz 
anders stellt sich die Sache, wenn von dem winterlichen oder 
verstorbenen und zum Wiederaufleben in den SchoB der Erde 
zu senkenden Vegetationsdamon die Rede war, da der Diinger 
die Triebkraft der Pflanzen erboht.“ Im J. 1802 fiihrte E. D. 
Clarke eine kolossale Statue der Demeter von Eleusis zur Uni- 
versitat Cambridge, zum groBen Leid der Bevolkerung, die da 
erklarte, der Getreidesegen komme von ihr. Clarke fand sie in 
einen Haufen Mist bis zum Hals hinauf eingegraben. Frazer 3 
VIII, 64. Ein Bauerlein stand an seinem Acker und scbaute 
triibselig auf die kargliche Frucht. Der Ortspfarrer kam vorbei: 
„Ja, Hannes, da muBt halt fein beten, dann wird der Herrgott 
eine bessere Emte geben.“ „0 nein, Herr Pfarrer, Beten hilft 
da nichts, da muB Mist ’nein.“ Der Inder sagt: „Da braucht's 
die Gnade des Naraka.“ Und beide sagen das gleiche 1 ). Der 
Primitive freilich bait’s eher mit dem Pfarrer. Die Ainu von 
Saghalien glauben, man beleidige die Gotter, wenn man durch 

*) Einige Beispiele vom Diinger als Fruchtbarkeitszauberstoff bringt 
Scheftelowitz in ZDMG. 75 (1921), S. 40. Seine indischen aber sind nicht 
ganz schlagkraftig. Davon spater. Erwiihnt sei auch Mannhardt, Mythol. 
Forscbungen 47 — 50: Der als Pflanzengeist geltende voriibergehende 
Fremde wird mindestens bis an den Unterleib in eine Grube auf dem 
Krappfeld eingegraben und muB sich loskaufen. Die Wurzelgraber verrich- 
ten vor dem Eingegrabenen ihre Notdurft. Mannhardt meint, der Acker- 
geist, dem ja die Krappgriiber sein Eigentum nehmen, werde bestohlen, 
und damit der Diebstahl gelinge, der unflatige Brauch; denn solange der 
Kot der Diebe warm ist, bleiben sie ungestort (Wuttke, §400). Aber viel- 
leicht wird dem Fruchtbarkeitsgeist hier der ihm so notige Mist geliefert. 
ist der in die Erde Gegrabene ein Naraka oder Sterculius. — Einige Mist- 
brauche bringt Sartori II, 26 f.; 59, reichlichen Mistzauber Wuttke 3 , p. 397; 
434 — 442. Da unter anderem: Nach Sonnenuntergang darf man nicht Mist 
wegschaffen (S. 397 Mitte), ebenso Vishnudh. II, 26, 22 f. und daraus 
Agnipur. 217, 22 f. — Sehr natiirlicherweise wird die Braut auch um den 
Misthaufen herumgefiihrt. E. F. Knuchel, Die Umwandelung in Knit, Magic 
und Rechtbrauch, S. 17. In Anm. t ebenda zitiert Knuchel als altindische 
Parallele Ind. Stud. V, 371; 395, und mit Recbt sieht er im Diingerhaufen 
den Sitz eines Fruchtbarkeitsdamons. 
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Mist sie zwingen wolle, Fruchtbarkeit zu spenden. J. M. Robert- 
son, Pagan Christs 2 , p. 30. Dabei aber heilen sie Krankheiten 
durch Zauber. 

Zum Gliick ist aber mit dem Gesagten unsere Kenntnis des 
Naraka nicbt erschopft. GroBartiger und wohl noch urtiimli- 
cher erscheint er im Kalikapurana, einer jedenfalls jiingeren, 
aber von Hemadri recbt haufig ausgeschriebenen kanonischen 
Kompilation. Da schlagt uns in der Mar von Naraka offenbar 
Naebhall aus sehr alter Zeit ans Ohr. 

Als nach dem ersten Weltuntergang (pralaya) die Erde in die 
Wasserflut versunken ist, holt Vishnu in Ebergestalt sie herauf. 
Aneinandergeschmiegt und entziindet, pflegen sie der malini- 
rati, d. h. sie begatten sich, obschon die Erdgottin gerade in der 
Menstruation steht (Kalikapur. 30, 13 c — 14 b; 37, 7; 29; 35; 
39, 51; 67; 41, 110). Dem Eber wird von Qankara vorgetragen: 
,,Im besonderen ist von dir im Wasser die liebeentbrannte Erd- 
gottin iiberwaltigt worden. Wahrend es ihr nach der Weise der 
Weiber ging (stridharmini), empfing sie durch deine Samen- 
krafte eine schreckliche Leibesfrucht. Da die Erdgottin in der 
Menstruation von dir eine Leibesfrucht in sich aufnahm, wird 
auch der Sohn, der von dieser kommen wird, schwer Ertrag- 
liches (1. durdharam?) auf sich nehmen. Nachdem er in das 
Wesen eines Asura (asuram bhavam) eingetreten ist, wird er 
Himmelsgotter und Gandharva schadigen, so sagte Brahma zu 
mir in Dakshas Gegenwart. Durch die Liebeslust mit der 
Befleckten (d. h. Menstruierenden, malinirati) entstanden, wird 
er, wenn er bose geworden ist ( dushtas zu lesen, wie vorher 
maliniratisamjato und nachher ’nishtakarakah). Dir Unliebsames 
veriiben“ (30. 13 c — 16). Auch die Begattung im Wasser war 
ja etwas sehr Unkoscheres, Ungeheuerliches. Die Himmelsgotter 
mit Brahma an der Spitze geraten nun in schwere Sorge: „Der 
von der befleckten Erdgottin durch den hochgewaltigen Vishnu 
empfangene Sohn wird uns alle umbringen,‘* und sie sprachen: 
..Der soli nie aus dem MutterschoB hervorkommen, immer soil 
er darin bleiben.“ Durch ihre gottlichen Krafte hielten sie ihn 
dort fest (37, 7 — 9; 37; 39, 50 c — 54) 1 ). So verfiel die Erd- 


*) Aus Gefalligkeit gegen die auf Alkmene eifersiichtige Hera hemmten 
Eileithya und die Moiren die Geburt des Herakles: sie saBen und hielten 
die Hande fest ineinander geschiungen. In Ovids Metamorphosen II, 145 ff. 
heiBt es (in der Ubersetzung von VoB) von der Lucina: „Auf dem Altar 
an der Pforte, das linke Knie von des rechten / Buge gedeckt und mit fest 
ineinander gefalteten Fingern / Hielt sie zuriiek die Geburt. 44 Schwangere 
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gottin in groBe Pein und klagte Madhava (Vishnu), deren 
erstem Urheber, ihr Leid. Dieser eroffnete ihr, erst wenn der 
24. Zyklus von je vier Weltaltern (yuga) gekommen sei, da in 
der Mitte des zweiten oder Tretayuga werde sie die Frucht 
gebaren. Den Schmerz durch die iiberreife, allzuschwere Last 
nimmt er ihr dadurch weg, daB er sie am Nabel mit der Spitze 
seiner Blasmuschel beriihrt (37, 42 f.). Endlich gebiert sie am 


Frauen losten, wenn sie zum Tempel der Juno Lucina gingen, alle Knoten 
an ihrem Leibe, auch die der Haare. sogar die Verschrankung der Hande 
wurde als Hindernis einer leichten Geburt angesehen. Preller, Rom. My- 
thol. 3 I, 273; Wissowa, Rel. & Kuhns d. Romer 2 , S. 184. Auch in Nor- 
wegen glaubte man, da8 das Zusammenknfipfen der Hande um das Knie 
Entbindungen hindre. Wenn eine Frau gebiert, miissen im Haus alle 
Schlosser aufgemacht, alle Knoten gelost werden. Sartori, Sitte u. Brauch 
I, S. 22. Die Arme und die Beine kreuzen, wehrt biise Machte ab, aber 
auch das Gliick. Die Beine iibereinander zu schlagen, die Finger ineinander 
zu verflechten, die Hande nm ein Knie oder um beide zu legen, gait in 
der Antike als hemmender Zauber. Siehe die Zusammenstellung bei Gold- 
mann. Die Einfiihrung der deutscben Herzogsgeschlechter Kamtens usw. 
in Gierkes Untersuch. zur deutsch. Staats- und Rechtsgesch., 68. Heft, 
S. 215. Dort findet man noch mehr Beispiele. Vgl. Panzer, Bayerische 
Sagen u. Gebrauche 342. Von einem bestimmten Zeitpunkt der Opfer- 
handlung an muB der Hotarpriester mit iibergeschlagenen Beinen sitzen 
(Hillebrandt, Neu- und Vollmondsopfer, 91 ff., bes. Anm. 5; Weber. Ind. 
Studien, X, S. 115). Da nun iibergeschlagene Beine irgendein Geschaft 
hindern konnen und das Weib besonders zaubermachtig und -begierig ist, 
so wird wohl daher die Anstandsvorschrift stammen, daB Frauenwesen 
nie mit iibereinander geschlagenen Beinen sitzen sollen. Vielleicht gehiirt 
hieher auch die Vorschrift, daB der Richter sitzend (und fastend) Urteil 
fallen solle (Sachsenspiegel III, 61, SchluB), oder: das rechte Bein fiber 
das linke geschlagen (Soester Stadtrecht, zit. von G. Radbruch, Einfiihrung 
in die Rechtswissensch., Leipzig 1913. S. 80). Ebenso konnle das altindische 
Verbot, sich Kopf oder Bauch mit zusammengeschlossenen Handen zu 
kratzen, so eine Erklarung finden. S. meine Altind. Rechtsschriften, 204; 
369; Vishnudh. II, 89, 34 c — 35 a; MBh. XIII, 104, 69 (im MBh. aber 
nicht nodaram). Vi. 71, 53 ist nicht aus Manu zurechtgemacht wie ich 
dachte, wenigstens nicht unmittelbar, sondern Vi. und Vishnudh. gehen 
beide auf die gleiche, in Vishnudh. II und in Vi. ausgeschriebene Urschrift 
zuriick. Der Kopf darf fibrigens oft nicht mit den Handen oder Fingern, 
sondern nur mit Stockchen, Holzsplitter, Muschel u. dgl. m. gekratzt 
werden, genau wie sich der dikshita mit dem Horn einer Antilope kratzen 
muB (Oldenberg. Rel. d. Veda 402, Anm. 3). Das Horn ist ja oft zauberisch, 
wohl weil es zugleich Sinnbild des Penis erectus ist. Die Cornucopia finden 
wir Gottheiten zugeteilt, die die Fruchtbarkeit forderten, wie z. B. dem 
Herakles. Dessen Cornucopia enthielt nun manchmal Phallen (Hastings, 
ERE. VI, 195 a). was im Hinblick auf den Anhang zum „Kama“ erwahnt 
sei. Wegen des Kopfkratzens s. Frazer 3 X, 38 ff.; 92; III. 146; 156; 158 
bis 160; 181; 183; 189; I, 254: Hastings, ERE. II, 365 b. 
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selben Opferplatz des beriihmten Konigs Janaka von Videha, 
wo dieser beim Pfliigen aus der Furche (sita) seine Tochter 
Sita, die Aekergenie, bekommen hatte, den Naraka (38, 34). 
Vishnu verkiindet ihr, solange dieser das Menschenwesen (manu- 
sham bhavam) bewahre, werde er giiickvoll als Konig herrschen, 
gebe er es auf (und nehme Asurawesen an sich), dann werde 
sein Leben bald zu Ende sein (37, 39 — 46 b). Die Erdgbttin geht 
zu Janaka, dem sie ja die Sita geschenkt hat, und sagt ihm, 
er solle zu jenem Opferplatz gehen und das Kind, das er dort 
finde, wie sein eigenes groBziehen. „Er sah es dort auf der 
Erde an Schonheitsglanz dem Mond, der Sonne und dem 
Feuer vergleichbar (candrarkajvalanopama), heftig und viel 
weinend, herzig (snigdha), mit beiden Handen und Beinen 
strampelnd 1 " (37, 50). Mit Janakas Sohnen und der Sita, die 
er als seine Schwester betrachtete (39, 63), wuchs es auf und 
iiberstrahlte sogar des Janaka Sbhne an Kenntnissen und Tiich- 
tigkeit, Schonheit, Kraft und Tapferkeit, sodaB Janaka ihm 
deswegen gram wurde (39, 13 ff.). Die Erdgottin, die sich in 
eine menschliche Amme, namens Katyayani, verwandelt und 
ihn betreut hatte, eroffnete ihm, als er sechzehn Jahre zahlte, 
seine Herkunft. Dem edeln Sonnensohn Karna, ebenfalls einem 
Findling, gleich (MBh. V, 140; 141; 144 ff.), wollte er aber nur 
seine Pflegeeltem, Janaka und dessen Familie, als seine Ver- 
wandten anerkennen; mit Miihe iiberzeugte sie ihn (Kap. 39). 
Mit Vishnus Hilfe und durch seine Tapferkeit wurde er Konig 
in Pragjyotisha, heiratete die Tochter des Konigs von Vidarbha 
und herrschte so vorbildlich, daB neben anderen Tugenden in 
seinem Reich besonders die des Gebens bliihte und es den 
Namen Kamarupa („Gestaltung der Wiinsche“) bekam. Vishnu 
wamte ihn, ja sich nicht mit Munis und Brahmanen zu iiber- 
werfen, wenn er lange leben wolle, noch mit anderen Konigen 
oder mit den Himmelsgottem Streit anzufangen. So ging's in 
Herrlichkeit und Freuden das Tretayuga oder silbeme Zeitalter 
hindurch bis tief ins Dvapara hinein. Da kniipfte Naraka eine 
innige Freundschaft mit dem Nachbarfiirsten, mit Bana, dem 
Sohn des Bali, an, und sein religioser Eifer erlahmte. Ja, er 
verschloB dem groBen Heiligen Vasishtha sogar die Tore und 
gab ihm hose Rede. Dieser verfluchte ihn, und so kam allerlei 
Unheil iiber sein Land. Auf Banas Rat stimmte er durch strenge 
BiiBung den Brahma gnadig, und der gewahrte ihm fiinf Wahl- 
gnaden: 1. Unverletzlichkeit durch Gotter und Geister, 2. un- 
unterbrochene Fortdauer seines Geschlechtes. solange Sonne 
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und Mond scheine, 3. als seine Geliebten die 16,000 gottlichen 
Frauen: Tilottama usw., 4. Unbesiegbarkeit, 5. Nieverlassenwer- 
den von der Gliicksgottin (40, 75 ff.). Die Himmelsgottermad- 
cben Tilottama usw, versprach ihm Brahma auf das Ende des 
Dvapara, nur diirfe er ihnen nicbt beiwohnen, ehe Narada bei 
ihm erscheine (40, 81 f.). Bana beklagte, daB er Vasishthas Fluch 
nicbt losgeworden sei, wozu freilich auch keine Moglichkeit 
war. Er riet dem Freund, die ihm geschenkten Gnaden auf 
die Probe zu stellen, indem er den Himmelsgdtterkonig an- 
greife, und sich einen Sohn zu zeugen (40, 99 — 103). Naraka 
zeugte nun vier herrliche Sohne, verband sich mit anderen 
Asurafiirsten und starkte sich sonst militarisch. Er gab sein 
Menschensein auf, nabm Sein und Wesen eines Asura (tisuram 
bhavarn) an, obschon ihn Vater und Mutter gerade davor ernst- 
lich gewamt batten, und bedrangte die Himmelsbewohner und 
die Muni (41, 1 — 14). Sogar raubte er der Aditi ihre beriihmten 
Ohrringe, die aus alien Edelsteinen Amrita stromten und 
Schmerz, Miihsal und Hindernisse vernichteten (41, 14 f.; vgl. 
45 ff.). So herrschte er in Pragjyotisha noch 5000 Jahre (41, 
16). Da beklagte sich die Erde bei Brahma, Vishnu und den 
andern Himmlischen und endete: „Wenn ihr mir nicht Rettung 
schafft, sinke ich in die Unterwelt hinunter“ (41, 24). Nun stieg 
Vishnu auf die Erde herab, wurde als der M e n s c h Krishna 
geboren und totete auf Indras Bitte in groBer Schlacht den 
Naraka. 

Der mehrfach nach bekanntem Muster gemodelte Mythus ist 
doch noch recht durchsichtig: Naraka ist die Frucht einer nur 
vom Naturdrang geleiteten, dem primitiven Menschen zaube- 
risch unheilvollen Begattung, bei der sich aber das Weib 
feuriger als sonst zeigen soli. Diese malinirati wird immer wie- 
der betont. Seine Mutter ist die Urmacht der Vegetation und 
Zeugung: die Erde. sein Vater eines jener Urwesen der Mytho- 
logien, aus deren zerstiickeltem Leib die Welt oder bestimmte 
Wesen oder Dinge gebildet werden 1 ): in Kalikapur. 31 — 32 
werden aus den verschiedenen Gliedern dieses „Opferebers“ 
(yajnavaraha) die verschiedenen Opfer samt Zubehor, aus 
seinen drei andern mit der Erdgottin. die da ebenfalls Schwein- 
form hat, gezeugten Ebersohnen die drei heiligen Opferfeuer 


1 j Ich erinnere als Beispiel an den von Mithra getoteten Urstier, aus 
dessen Korper und Samen alle niitzlichen Pflanzen und Tiere entstanden. 
F. Cumout. Die Mysterien des Mithra. Leipzig 1911. S. 122 f. 
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gemacht; denn das Opfer ist ja das altindische Urprinzip der 
Dinge und Wesen. Dieser Ureber strotzt von Naturkraft und 
Zeugungsvermogen, ahnlich dem £iva. Mit der Erdgottin als 
weiblichem Schwein ergotzte und ergotzte er sich und kam dock 
nicht zur Befriedigung. Mit ibr und den Ebersohnen zu- 
sammen trieb er das „Schlammspier i (kardamakrida, kar- 
damalila), d. h. wiihlte und sublte nach Herzenslust, und die 
drei Sohne richteten als ungestiime Eber groBe Verwiistung 
an (30, 7 ff.; 31, 20 ff.). Obschon die Gotter Vishnu baten, die 
jetzt ausgediente Ebergestalt abzulegen, und er es auch ver- 
sprach, wollte er's dann doch nicht tun; es war ihm in Erde 
und Schlamm halt so kannibalisch wohl als wie fiinfhundert 
Sauen. Vishnu igt auch da jedenfalls spater eingedrungen. Die 
Himmelsgotter aber sind diesem Erddamon, dem Naraka, feind: 
auf ewige Zeiten wollen sie ihn im Mutterleib, d. h. in der 
Erde, festbannen, und in der Tat muB er aonenlang da warten, 
ehe er an die lichte Oberwelt kommt: wie andere Vegetations- 
machte muB er in die Erdtiefen hinab. und iiberlange dauert- 
fiir ihn und die Welt Nacht und Winter. Wie Wundersdhne 
iiberhaupt wird er ausgesetzt, von Fremden gef unden rind er- 
zogen. Auch ist er ja nicht die einzige Acker- und Kultur- 
genie, die als kleines Kindlein zu den Menschen kor >mt. Wie 
Bali selber ist er sowohl ein gdttlicher wie ein meMSchlicher 
Herrscher, ja seine menschliche Natur wird wieder u'nd wieder 
hervorgehoben, und seine Mutter scharft dem Janaka noch be- 
sonders ein, daB er ihr Kind zu menschlicber Art tfnd Sitte 
bestens erziehen lasse, und so stark ist diese Seite vorhanden, 
daB Naraka gemaB der Veranderung der Menschen im Lauf 
der Weltalter sich selber wandeln darf (38, 43c — 44b). 
unter Balis, so bliiht unter seiner idealen Herrschaft die Welt 
nach der Weise des goldenen Zeitalters. Seine Umstiilpung in 
den Wiiterich gegen die Himmelsgotter und die mit ihnen ver- 
bundenen Heiligen muBte innerhalb des vorliegenden Mythus- 
schemas aber schon deshalb erfolgen, weil er ja seiner Her- 
kunft nach ein Erddamon, ein Asura, ist. (Dies wird im An- 
hang zum ..Indra" mehr Liclit empfangen.) Ebenso vielleicht 
dadurch, daB Naraka, wie wir sahen, mehrfach an Bali selber 
erinnert. Wir w-erden nun spater sehen, Bali ist eine Parallel- 
erscheinung zum altklassischen Gott Satumus. ja wohl gar in 
urspriinglicher Zeitenfeme mit ihm gleichbedeutend. Satumus 
aber wurde schon im Altertum mit Sterculius oder Stercutus, 
dem Mistgott, gleichgesetzt. Siehe Roschers Lexikon unter In- 
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digitamenta, Sp. 226, und H. Wincklers Zitat, Der alte Orient 
u. d. Geschiehtsforschung, S. 32, Anm. 2 von ,,Saturnus-Unter- 
welt": „Hunc Romani etiam Sterculium vocant, quod primus 
stercore fecunditatem agris comparaverit (Macrobius 1, 7, 25). 
Zwar heifit es bei Roscher weiter: „Ambrosch, Religionsbiicher, 
Heft 2, S. 242, Anm. 97: ,DaB er eine Qualitatsbestimmung des 
Saturnus gewesen, scheint sicher, aber eben darum, weil er 
einer einzelnen Funktion innerhalb des Machtgebietes jenes 
Hauptgottes vorstand, ka.nn man ihn nicbt identisch mit dem- 
seiben nennen. : “ Das scbeint mir durchaus nicht zwingend zu 
sein. Auf jeden Fall bliebe des Mistgottes innige Yerbindung 
mit Sati’mus, dem chthonischen, dem Fruchtbarkeitsgott. So 
mag auch Naraka nur eine Form des Bali sein und ware seine 
Verehrung am Balifest um so verstandlicher. 


§ 6. Das Entzunden der Lichter am Abend des Vier- 

zehnten. 

GroiSartiger als das von Bhav. und den Parallelen dem Na- 
raka zn^ebilligte Licbt nehmen sich die andern Lichter aus. 
Der Text lautet in Bhav. 11c — 13 und Padm. 124, 15 c — 17 so: 
Tatah pr adoshasamaye dipan dadyan manoharan // Brahma- 
Vishnu-Qi-vadlnam bhavaneshu matheshu ca (Padm. vigeshatah). 
i kutagdrisshu, caityeshu, sabhasu ca nadishu ca, H prakarod- 
ydnavapishu, pratolinishkuteshu ca, / Siddhartha-Buddha-Camun- 
dd-Bhai'ravdyataneshu ca, .'/ mandurasu viviktasu hastiqdlasu 
caiva hi. / Da die Tempel Buddhas hier als selbstverstandlich 
"eben denen der Hindugotter stehen, muB wohl die Abfassung 
des Bhavishyott. oder docn unseres Kapitels (kaum nur: seiner 
Vorlage) in eine Zeit fallen. v.o der Buddhismus in Indien 
noch eine Macht war. Dieser Halbgloka ist nun das einzige. 
was in Padm. fehlt. Die Weglassung konnte glaubenseifrige Ab- 
sicht sein; das Lttarakb. des Padmapur. verrat an mehreren 
Stellen eineu in den Purana seltenen alle andere Frommigkeit 
ausschlieBenden Fanatismus fiir Vishnu. Es mochte aber auch 
Schreibemachlassigkeit zu dem Verlust gefiilirt haben. Mog- 
licherweise aber bekundet sich hier einfach die auch sonst 
klare spate Abfassungszeit von Padm., wo wahrscheinlich 
der Buddhismus aus Indien verschwunden war. Da Skand. auch 
hier von Padm. abschreibt, fehlt dort ebenfalls dieser Halb- 
gloka. In SkM. mangelt die ganze Partie. 
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In Skand. (7, 112 — 115 b) lesen wir: „Im Karttika aber, in 
der dunkeln Halfte, an den fiinf Tagen vom 12. an, im ersten 
Teil der Nacht, ist der Lustra tionsritus (nirajanavidhi) fiir die 
Menschen geboten. Da soil man beim Anbruch der ]Nacht herz- 
erfreuende Lichter anbringen an den Tempeln des Brahma, 
des Vishnu, des Qiva und der andern“ usw. Die Nacbricht von 
den fiinf Tagen nacheinander bildet eine willkommene Ergan- 
zung. In Padm. 123, 27 — 39 sind es die fiinf vom 11. an. Auch 
hier ist Karttika der Monat, wahrend nacb dem Zusammen- 
hang in SkM. 13, 21 — 37 = Skand. 9, 49 — 64 der Acvina ge- 
meint sein miiBte. Da haben wir die drei zusammenhangenden 
Tage des Lichter- oder Balifestes. Und wortlich gleich heiBt 
es iiberdies in SkM. 11, 8c — 9b = Skand. 9, 8: Karttike 
krishnapakshe tu dvadagadishu pancasu / tithishuktah purva- 
ratre nrinam nirajanavidhih. // Ferner entsprechen den Versen 
Bhav. 11c — 13, aber mit guter Ausdeutung, SkM. 14, 16 — 18 b 
= Skand. 9, 91- — 93 b: „Darauf vollziehe er die Lichterspende 
und ebenso schwinge er beim Zunachten iiber seinem Kopf 
einen Feuerbrand, der alles Verderbcn abwehrt. Und Lichter- 
baume (dipavriksha) stecke man auf nach Vermogen, an Got- 
tertempeln usw., am Kreuzweg, am Leichenfeld, an Fliissen, auf 
Bergen, an Behausungen, unter den Baumen, in Viehhiirden, 
an offentlichen Platzen und an den Hausem 1 ).' 1 

Wahrend bier der urspriingliche Zweck der Lichter. namlich 
die Abwehr der zu dieser Zeit recht ungebundenen Totenseelen, 
noch im BewuBtsein fortlebt, blickt uns aus SkM. 13, 38- — 41 
— Skand. 9, 65 — 68 eine fortgeschrittenere, gesittetere Anschauung 
entgegen: ,,Wenn die Sonne in der Wage steht (d. h. im Karttika), 
beim Zunachten am 14. und am Neumondtag sollen die Men- 
schen mit Feuerbriinden in der Hand den Manen den Weg 
zeigen. Die Dahingegangenen (preta) aber, die sich in der Holle 
befinden (narakastha), die sehen infolge dieses frommen Wer- 
kes immer den Weg, daran darf man keinen Zweifel hegen, 
o, ihr Munihelden. Die drei beriihmten Mondtage im Monat 
Alvina vom 14. an sind mit EinschluB des Mittags fiir Lichter- 
spenden und die anderen frommen Obliegenheiten zu be- 
rechnen“ ( dipadanadikaryeshu grahya madhyahnakalikah). 

Die hier genannten Orte fast genau ebenso z. B. auch in Bhavisbya- 
pur. II, 2, 8, 135: am 14. der dunkeln Halfte des Ajvina zur Zeit des 
Zunachten, soil man Lichterbaume aufrichten (oder: spenden, samutsrijet), 
naditire, girau, goshthe. gmagdne, vrikshamulatah, catushpathe, nijagare, 
calvare tan nidhapayet. Fast ganz gleich an haufigen Stellen. 
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Der Nachmittag gehort ja dem Dienst der Manen, nur in be- 
stimmten Fallen findet solcher am Vormittag statt 1 II ). „Und 
wenn diese drei Mondtage vor der Zeit, wo am Morgen die 
Kiihe zum Melken zusammengetrieben werden (samgavad 
arvag), einf alien, sie (also) mit dem vorhergehenden Sonnen- 
tag zusammenhangen (d. h. von ihm „geschnitten“ werden), 
dann sollen sie (dennoch) fiir die Licbterspenden und die an- 
deren Riten verwendet werden.“ Also auch hier der Agvina, 
obschon das mit der vorhergehenden Zeitbestimmung in der 
namlichen Stelle im Widerspruch steht, was entweder daher 
kommt, daB jemand Agvine fiir Karttike einschmuggelte, oder 
daB ein Fetzen von anderswoher angeflickt wurde. 

Ahnlich lautet SkM. 13, 15 — 20 = Skand. 9, 43 — 48: „Gerade 
hier lege ich fiir das Bad die Regel dessen dar, der dabei nach 
Gliick verlangt: Im Agvina am 14. und am Neumondtag und 
im Karttika am 1. Tag, wenn die Sonne in Svati steht, soil man 
das Bad mit Sesamoleinreibung ( abhyangasnana) verrichten 
beim Aufgang des Mondes (also das Narakabad). Und (auch) 
am 2. lichten Mondtag des Karttika (an der Yamadvitlya, von 
der wir spater horen werden), wenn die Sonne in Konjunktion 
mit Svati getreten ist, (also) das Gliicksbad nehmend, wird der 
Mensch nie vom Gliick getrennt. Wegen der Lustration dureh 
die Lichter (dipanirajanad) heiBt diese Feier (d. h. die des 
Balifestes) Dlpavali. Auch am Tag, wo der Neumond unsicht- 
bar ist (indukshaye), (femer), wenn die Sonne in ein neues 
Tierkreisbild eintritt, wenn sie im Yoga Vyatlpata steht 2 ) an 


1 ) Und zwar dauert der Morgen ( pratahkala, purvahna) von Sonnen- 
aufgang an 10 nadika (4 Stunden) lang, von da ah ist es weitere 10 nadika 
lang Mittag (madhyahna), die nachsten 10 nadika Nachmittag (sayamkala), 
die folgenden 7 nadika Abend oder Anfang der Nacht (pradosha). Heat. 
Ill 2, p. 863, aus Vishnudh. Ofters horen wir: In der hellen Monats- 
halfte am Vormittag, in der dunkeln am Nachmittag. Vishnudh. I 142 
28; Vayupur. 83, 80 = Heat. Ill 1, p. 320 (aus Mark.-Pur.). 

-) Dieser astrologische Yoga wird verschieden definiert. Siehe PW.; 
Heat. Ill 2, p. 636; 673. An wer weiB wie vielen Stellen erscheint er 
als unheilvoll. So z. B. in Vishnudh. II, 87, 31 (daraus Agnipur. 154, 
14); 175, 7 (daher Agnipur. 233, 3); III, 96, 40; Brihats. 100, 2; Heat. 
Ill 2, p. 6:2: II 1. p. 169. Naeh dem Zitat aus Varahapur. in Heat. 

II 2, p. 708—712 ist der Vyatlpata aus dem gegenseitigen Zomblick der 
Sonne und des Mondes entstanden. Wie zu anderen magiseh gefahrvolien 
Zeiten sind fromme Werke da besonders verdienstvoll (Vishnudh. III. 
300, 18; Bhavishyott. 121, 98; Heat. Ill 2, p. 672 usw.). Yajii. I. 218 
empfiehlt den Vyatlpata fiir das ^raddha. Also bringt auch er eine Zeit. 
wo die Totenseelen befriedigt werden miissen. 
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einem Neumondtag 1 ), da gereicht die Einsalbung (mit Sesam- 
ol) friihmorgens nicht zum Schaden, (sondern) zur Abwehr des 
Bosen. Wenn an diesem Tag, der ,der 14. der Dahingegange- 
nen‘ (oder: der Gespenster, pretakhyayam caturdagyam) heiBt, 
der Mensch Gemiise aus Bohnenblattern ( mashapattrasya 
gakam) iBt, wird er von alien bosen Dingen befreit. Am 14. 
der dunkeln Halfte des Agvina und auch am Mondtage des 
Mondverschwindens (d. h. wo der Neumond unsichtbar ist) 
und an demTag, wo der Neumond zuerst sichtbar ist (dargadau), 
wenn die Sonne in Svati steht, soil die Dlpavali stattfinden.“ 
DaB die Lichter dieses Festes Totenseelenlichter sind, erklart 
auch Saroddh. 11, 44, wo es bei der Beschreibung des Kaumo- 
dini- oder Balifestes heiBt: „In der Nacht (auf den Neumond- 
tag des Agvina) miissen Lichter aufgesteckt werden . . . zur 
Befriedigung der Manen.“ 

Auch in SkM- 10, 1 — 8 = Skand. 7, 100 — 107 werden die 
Lichter deutlich fur die Totenseelen entziindet: „Wiihrend des 
Monatsverlaufes vom Beginn der dunkeln Halfte des Karttika, 
wahrend des vorziiglichsten Monats (? adimasatah) sollen sie 
die Spende der Lichter im Freien (akagadipadana) vollbringen, 
o Beste der Rishi. Wer wahrend (der Zeit, wo die Sonne in) 
der Wage (steht, d. h. im Karttika) am Abend bei Ankunft der 
Dammerung ein Licht mit Sesamol im Freien spendet, und zwar 
den einen Monat hindurch ohne Unterbrechung dem Gatten 
der Gliicksgottin zusammen mit der Gliicksgottin, der geht des 
Glucks nicht verlustig. Die vorziiglichste Stange fiir das Licht 
im Freien (oder: in der Luft akagadipavamga) miBt aber 20 
hasta (etwa 30 englische FuB), die mittelmaBige 9 hasta, die 
geringste 5 hasta. SodaB es von Leuten in der Feme gesehen 
wird, soil man es herrichten. Dergestalt ist die Lichtspende in 
Kastchen (Gehiiusen) aus Mica und dergleichen mehr ( abhra - 
dikarandeshu) ganz besonders ausgezeichnet. Ein Fahnlein ist 
daran zu befestigen, das im Herabhangen dem (obersten) Neun- 
tel der Stange gleich ist. Oder man tue oben drauf ein Biindel 
Pfauenschwanzfedern (mayurapicchamushti) oder einen Was- 


x ) Dinakshaye. Wahrscheinlich aber gilt bier die andere Definition von 
dinakshaya, wonach es einen Sonnentag bezeichnet, in dem zwei oder gar 
drei Mondtage zusammenstoBen. (Wie drei moglich sind. verstehe ich 
nicht.) Siehe PW. unter tithikshaya: Heat. Ill 2, p. 182; 676. Auch ein 
solcher magisch gefahrlieher Tag ist natiirlich eine Zeit fiir frorame Werke 
(punyakala). d. h. da tragt Opfern, Schenken usw. hervorragend gute 
Frucht. 
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serkrug l ). Das Licht bereitet dem Vishnu Freude und bewirkt 
die Heraushebung der Manen (aus dem Elend in jener Welt). 
Weil es der elfte ist (der dem Vishnu heilige Tag), oder weil 
die Sonne in der Wage steht, oder auch aus anderem Grund (?) 
findet die Lichterspende statt ( ekadagyas tularkad v a dipadanam 
ato ’ pi vd). ,Dir, dem Damodara, samt der Flatterhaften (d. h. 
der Gliicksgottin), gebe ich wahrend der Zeit der Wage in der 
Luft das Licht dar. Verehrung dem unendlichen Schopfer.'' Es 
gibt namlich kein Mittel, den Ahn zu erlosen, das mit dem Licht 
im Freien vergleichbar ware.“ 

Eine andere Art von Lichterbaumen beschreibt das Adipur- 
ana. Heat. II 2, p. 763 — 768 bringt das ganze Kapitel, Nirnayas. 
II, 8, 10 Ausziige daraus. Es besteht zum groBten Teil aus 
Trishtubh. Der Text in Heat, scheint stellenweise korrupt zu 
sein, sodaB dem Verstandnis Schwierigkeiten entgegenstehen. 
In der hellen Halfte des Acvina 2 ), am Vollmondtag, bei Beginn der 
Nacht, soli man, in Gedanken, Worten und Werken streng ge- 
ziigelt, ein Licht aufstecken mit dem Mantra: „Verehrung den 
Vatem, den Dahingegangenen (preta), Verehrung dem Dharma. 
dem Vishnu, Verehrung dem Yama, dem Rudra, dem Herrn 
der Waldwildnis (kantarapati) Verehrung! So den ganzen 
Monat Karttika fort. Dadurch wird einem Gliick zuteil und 
schwindet die schaurige Finstemis in der Welt der Toten und 
entsteht dort eine Seligkeit wie im Himmel. Sobald die Sonne 
untergeht, pflanzt man eine einem Opferpfosten gleich gestal- 
tete Stange von einem alten Baum, dessen Holz zu Opferschei- 
tern tauglich ist (also vor allem von einem der bekannten 
magisch-religiosen Baumen wie palaga, Milchsaftbaum usw. 3 ). 

1 ) Vom Pfau als Seelentier war schon die Rede. Der Wasserkrug (kalaga) 
soli wohl den Durst der bekanntlich durstgequalten Totenseelen stillen. 
Er ist aber iiberhaupt bei religiosen Riten sehr haufig. Vigvakarman hat 
ihn aus Teilchen (kala) der Gotter geformt, um das amrita bei der But- 
terung des Milchmeers anfzunehmen. und weil er bose Geister abwehrt 
(varayati), heiBt er varaka. Heat. II 1, p. 65 f.; 223 — 225 aus dem 
Devipurana. Die Lampen ( dipika ) fur die Totenseelen sind beim Qraddha 
aus Metal] oder Hartholz, ist man dazu nicht vermogend. aus Ton, der 
Docht weiB. Heat. Ill 1, p. 691 (aus Kalikapur.). Von diesen Lichtern 
handelt Heat. Ill 1, p. 689 — 692; Vayapur. 75, 10 — 11; Bali weiterhin usw. 

2 ) Dies scheint mir purna Agvine zu bedeuten. Ebenso purna in Skand. 
32, 5 = SkM. 20, 5 (nach dem Komm. = purnima) ? 

3 ) Catap.-Br. I, 3, 3, 20 nennt an Vorzuglichkeit absteigend: palaga, 
vikankata, kagmarya, bilva, khadira, udumbara. Vgl. Apast.-Grautas. I, 5, 
8; XVI, 1, 7 etc. Weitere Listen in Heat. II 1. p. 42; 76: eine besonders 
lange in Heat. Ill 1, p. 1352 (aus dem Brabmapur.). 
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in die Erde. Obendrauf leg! man einen Untersatz oder Halter 
fiir die Lichter. Er besteht aus vier Lagen Tuch (ich lese 
supattikas tu statt supattika.su) iibereinander, das man dreimal 
in eine Reismehlpaste gedriickt hat, damit es steif werde und 
nicht wackle x ). Es hat Locher oder Vertiefungen von einer 
Fingerbreite (doch wohl im Durchmesser), die einzelnen Lich- 
ter darein zu befestigen, und die Gestalt einer achtblattrigen 
Lotosbliite. Die Bliitenblatter schauen je nach einer der acht 
Himmelsrichtungen hinaus. Die Breite betragt drei englische 
FuB. Man muB dazu neues Zeug nehmen, rot gefarbt oder weiB. 
das nie einen Leib beriihrt hat. Auf die Samenkapsel der Lotos- 


2 ) Dies trifft natiirlich nicht die urspriingliche Absicht. Das 
Reismehl wird wegen seiner nahen Verbindnng mit den chthonischen 
Gottheiten gewahlt sein; also hier im Erntemonat auch Erntesymbolik. 
AuBerdem ist das Mehl als vom apotropaischen Getreidekom kommend 
ja ebenfalls apotropaisch. Wie der Elefant zum Schutz gegen bose 
Geister mit Asche bestrent wird (Garudapur. 201, 37), so auch mit Mehl 
(Gaudavaho 269, hier wenn er in die Sehlacht geht). Zum Teil daher 
auch die haufige Herstellung aus Mehl bei Gotterbild. Linga, Lampe nsw. 
Unter den Pulayar, einer pariagleichen Kaste bei Travancore, wird dem 
Madchen, wenn die 7 Tage Wegsperrnng bei ihrer ersten Menstruation 
voriiber sind, Reismehl auf Stirn, Backen und Arme getan. Mateer, Native 
Life in Travancore 45. Am 20. Tag nach der Geburt reiben die Hopi- 
Indianer das Kind mit Maismehl ein. Hastings, ERE. II, 642 b. Eine Figur 
des Vegetationsgottes Hultzilopochtli wurde in Mexiko aus Teig gemacht 
und sakramentlich gegessen. Frazer 3 VIII, 86 ff.; IX, 280. Auch in Europa 
wurde der Korndamon in menschlicher Gestalt aus Mehlteig gebacken und 
gegessen. Mannhardt, Mythol. Forsch. 179; Baumkultus 205. Wegen Reis- 
mehl zur Lustration vgl. Hastings VIII, 363 a. Lage nicht das zugrunde, 
dann hatte man leicht eine bessere Vorrichtung machen konnen. Da die 
Bliitenblatter offenbar iiber die Stange weit hinausragen, verstehe ich 
trotz der ja hart werdenden Verstarkung durch die Reismehlpaste nicht 
recht, warum sie nicht hinunter sinken. Es werden also wohl Stiitzen 
hinauslaufen oder angespreizt sein. Weil die Locher nur Fingerbreite 
haben. scheinen freilich Kerzen, nicht Lampen das einzig Mogliche zu 
sein, es sei denn, diese hatten unten einen entsprechenden Zapfen. Kaum 
lieBe sich in den Wortlaut der Sinn hineinlegen, es werde aus dem ge- 
steiften Tuch eine schiitzende Umhegung um die Lichter hergestellt, mit 
Lochern, daB das Licht hinausdringe. Besonders die achtblattrige Lotos- 
bliite ( kamala , padma usw.), meist nur hingezeichnet, erscheint ungezahlte 
Male in den frommen Riten (vrata) der Purana. Namentlich von solchem 
achtblattrigen Lotos hdren wir, daB er die Sonne vorstelle. So z. B. in 
Bhavishvott. 115, 5; 116, 3 ff.; Vishnudh. Ill, 167, 3; 169, 2 f.: 191, 1 f. 
Der ja roten Sonne zulieb wird er ofters mit rotem Sandel, kunkuma, 
Mennig usw. hingemalt. Bhavishyap. II, 1, 121, 2 erklart sogar: „Alle 
Gotter haben ihre Wohnung in der Lotosbliite. und ohne Lotosbliite soil 
man keinen Gott verehren."" 
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bliite, also deren Mitte, wird ein besonders groBes und helles 
Licht, der „Lichterkonig“ (diparajan) gesetzt, dann je ein 
Licht auf die aeht Bliitenblatter, sodaB diese nach den acht 
Windrichtungen hinausgestellt sind. Gebrannt wird Schmelz- 
butter, Sesamol usw., je nachdem man’s hat, jedenfalls aber 
auch hier kein tierisches Fett. Acht Glocken und herabhan- 
gende Blumengewinde werden an dem Lichterbaum angebracht, 
und mit prachtigen Zeugen oder Stoffen wird er geschmiickt. 
Weiter wird in einem mit Kuhmist, Sandel und Wasser be- 
strichenen Kreis auf der Erde mit verschiedenen Farben eine 
achtblattrige Lotosbliite hingemalt und dem Yama, (liva und 
Vishnu reichliche Spende von Friichten, Wurzeln, Milch, Ge- 
treidekornern usw. dargebracht, sowie Tanz, Gesang, Instru- 
mentalmusik, darauf den Genien der Zeugung, den guten 
Manen (satpitribhyas) und den Dabingegangenen, die in der 
Finsternis weilen (pretebhyas tamahsthitebhyah), den Bewoh- 
nern der Totenstadt, beginnend mit Yama, und zwar in der 
siidwestlichen (d. h. der Gespenster- oder Spukgeister-) Rich- 
tung bis hiniiber zu der siidlichen. Anderes, namentlich die 
obligatorische Beschenkung der Brahmanen, interessiert uns 
nicht. Haben die Brahmanen alles mit Ausnahme der Lichter 
mitgenommen, dann umwandelt der Hausherr (und wohl auch 
seine Familie) die Waldfrau, d. h. die in dem Lichterbaum 
verkorperte Waldgenie (vandhgandrn, vanadevatam dipastam- 
bhamurtim) 1 ) und iBt dann zur Nacht. Oder das Fest der Lich- 
ter dauert drei Tage oder auch nur einen. Vom Agvina ab soli 
den ganzen Monat (Karttika) hindurch jeden Tag bei Anbruch 
der Nacht ein Licht hingesetzt werden von Mann oder Frau, 
mit dem Spruch: „Verehrung sei den Waldwildnisgottheiten 
(namo ’ stu kantarakadevatabhyah )“, zur Unheilsabwehrung fiir 
ihr Haus (svagrihasya gantyai). Und an jenen drei Abenden 
sowie (I. samam statt same ) in der Vollmondnacht des Kart- 
tika soli man nachts prachtige Lichter anziinden in (an) den 
Hausern der Armen (die selber keine vermogen), an Rinder- 
hiirden, Leicbenstatten Gottertempeln, Totenmalern (oder: 
heiligen Baumen, caitya), FluBufern, sowie im eigenen Hause, 


J ) Diese Waldgottheit fubrt uns in Ur- oder Waldzeiten zuriick; die 
Totengeister sind urspriinglich auch Waldgeister. Aber zu vergleichen 
ware auch: Am Ende des Tieropfers wird der als Opferpfosten verwendete 
Baum als Gott Vanaspati (,,Baum‘'; oder „Waldgeist“?) verehrt, und zwar 
auch als Regenspender. Schwab, Altind. Tieropfer, S. 1-16; 153. 
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bei einem vereinzelt stehenden Linga ’), an der StraBe, bei 
einem einzeln stehenden Baum 2 ). Tausend und acht oder auch 
hundert pala Sesamol oder die Halfte davon oder das Viertel, 
je nacb dem Vermogen, sollen in einen koscheren Behalter 
gegeben und der leere (immer) wieder gefiillt werden. Der 
Docht ist mit einer Schutzvorrichtung gegen das Ausloschen 
( nirudhya ) zu entziinden unter Darbringung von reichlichen 
Frauenscbmucksachen und Verehrung als ,,Gottin GroBdocht 
(devi Mahavarti), die weltenerleuchtende 44 . Woher sollte es 
eine Abwendung der Finsternis fiir den Schwachkopf geben, 
der das nicht macht! Denn so ein Licht ist ja ein alle Wiinsche 
gewahrender Baum, ein Edelstein, der alles Begehrte herbei- 
zieht, ein Gliickstopf und eine Gliicksfldte 3 ). 

Der gleiche Mantra wie in diesem Kapitel erscheint in den 
Versen, die sich an die Beschreibung des Lichterbaumes in SkM. 
und in Skand. anschlieBen, namlich in SkM. 10, 66 f. = Skand. 
7, 109 f.: „Wenn die Sterblichen mit folgendem Sprucb: Ver- 
ehrung den Manen. den Dahingegangenen (oder: den Gespen- 
stem, pretebhyo), Verehrung dem Dharma (dem Totengott), 
dem Vishnu, Verehrung dem Yama, dem Rudra, dem Herrn 
der Waldwildnis (kantarapati), den Manen ein Licht im Freien 
aufstecken, dann gehen auch die, die in der Holle sind, in die 
seligste Welt ein (yanti... uttamam gatim). Damit babe ich dir 
die Lichterspende dargelegt. 4 * 

Wer ist nun wohl der in dem Mantra genannte Kantarapati 
.,der Herr der Waldwildnis 44 ? Jedenfalls nicht wesentlich ver- 
schieden vom Vanaspati, dem „Herrn des Waldes 44 . In Agnipur. 
209, 46 c nun heiBt es: „Vanaspati ist die Gottheit der Baume 
usw." In diesem Kapitel finden wir eine lange Reihe von Aus- 
ziigen und Zusammendrangungen aus Vishnudh. Ill, 300 und 
301 oder doch aus einer deu beiden gemeinsamen Vorlage. Ent- 
sprechend heiBt es in Vishnudh. 301, 23 c — 24 b: Drumanam, 
atha pushpanam qakaharitakaih saha / phalanam api sarve- 

Ekalihga auch in Vishnudh. II, 194, 19 als magischer Ort genannt. 

2 ) Ekavriksha erscheint z. B. auch in Vishnudh. II, 50, 5; III, 89, 6 als 
zauberisch. 

3 ) „Gliicksflote tt ist hochst unsicher. Der Text lautet: Aram hi dipah 
kila kalpavrikshag cintdmanir , bhadraghato 9 tha venuh (S. 767 unten). Ich 
erganze also bhadra vor venuh , kenne freilich eine alles Gewiinschte 
herbeimusizierende Flote nicht aus der indischen Literatur. wohl aber 
den Wunschtopf oder Wunschkrug. Jat. No. 291; Uttarajjhayanasutta, p. 
216; Chavannes, Cinq cents contes et apologues II, 74 f. (No. 199); Rosen, 
Tuti-Xameh II, 220 ff. 
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sham, tatha jheyo Vanaspatih. // Aus dem vorhergehenden (]ioka 
muB man devata erganzen: ,,Die Gottheit der Baume, sodann 
der Bliiten samt der Gemiise und des Griinzeugs, sowie auch 
aller Friichte ist Vanaspati. “ Dieser Waldgeist hat also bereits 
einen der Schritte getan, den so viele seinesgleichen unter ver- 
schiedenen Volkern schon we iter hinter sich haben: er ist 
mit den Waldmenschen in die Welt hinausgezogen und auch 
zum Vegetationsdamon in den Fruchtbaumen, den Bliitenbau- 
men und den Bliitenstrauchern, die der Mensch anpflanzt und 
pflegt, auch in den Gemiisegartengewachsen geworden. So 
wird dem Yanaspati ein Feueropfer (vanaspatihoma) geweiht 
bei Betelbaum, Brotfrucbtbaum, Kokospalme und Bananen- 
baum zu der Zeit, wo die Frucht reif ist (Baudh.-Grihyas., 
Mysore 1920, S. 374). Seine Briider und Schwestern in anderen 
Landern haben es natiirlicherweise auch zur Herrschaft iiber 
die Saaten gebracht. Der Mensch hat ja Ackererzeugnisse ge- 
baut, ehe er Frucht- oder gar Zierbaume hegte. Hier aber, in 
Vishnudh. Ill, 301, 20 a b = Agnipur. 209, 44 c d, heiBt es: 
„Dem Prajapati gehdren die Saaten an und das reife Korn."‘ 
Prajapati ist halt ein alter Zeugungsgott. Vanaspati erhalt bei 
der Weihe eines Baumes Opfer, neben Brahma, £iva, Vishnu, 
Soma (Mondgott), der Erdgottin usw. Bhavisbyap. II, 3, 7, 2 f. 
Will man einen alleinstehenden Yakshabaum weihen, so soil’s 
eine nachtliche Weihe (ratripratishtha) sein und der Veran- 
stalter ihm ein Licht spenden, die Nacht dort schlafen und am 
Morgen C iva 7 Vishnu, Ganeca, Soma und Vanaspati verehren. 
Ib. II, 3, 10, 16 — 18. Bei der mit der Bauinweihe verbundenen 
Ohrdurchbohrung (karnavedhana) 1 ) stellt man den Opfer- 
pfosten und Standarten (oder: die Embleme der betr. Gott- 
heiten, dhvajan) auf und neben sie (pranteshu) Soma und Va- 
naspati. Ib. Ill, 2, 1, 26 28. In dem wertvollen, aber nicht 

immer klaren Kapitel iiber die Anpflanzung und Pflege von 
Baumen Bhavishyap. II, 1, 10 horen wir in Cl. 88, daB man 
dabei den Vanaspati auf einen Krug stellen, verehren und mit 
Feueropfern bedenken solle. Ebenda in Ql. 23 wird geboten. 
nachdem man mit dem Ort alles in Richtigkeit gebracht habe. 
solle man den Gott Vanapala, den mit dem Pfau als Emblem 
(d. h. den Skanda), den Soma und den Nagakonig (d. h. Varu- 
na, vgl. z. B. Vishnudh. II, 30. 9: Altind. Rechtsschr., S. 383) 

Wegen dieser siehe Gesetzbach und Purana, S. 96 f (Anm)- Bha- 
vishyapur. II, 1. 11, 9; 10. 90; II, 3, 1. 27 f.; 2, 69: 3, 4; 6. 4- 10. 11: 
18: 14. 5; 15. 18; Bavishyott. 128. 34: KamasQtra 325 unten. 
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verehren und dann den Samen herrichten. Vanapala ist zwei- 
felsohne das namliche wie Vanaspati. Dasselbe gilt von Bha- 
vishyap. II, 3, 10, 9, wo bei der Weihe eines Bilvabaumes, der 
bekanntlich Qiva heilig ist, natiirlicb dieser Gott die Haupt- 
rolle spielt, daneben aber aucb Indra, Vanapala, Soma. Sonnen- 
gott und Erdgbttin mit Feueropfern von Sesamkornem und 
unenthiilstem Reis geehrt werden. Baume und Teiche geben 
dem Inder zusammen, auch deshalb, weil beide Wachstums- und 
Fruchtbarkeitsmachte sind. Daher erhalt Vanaspati auch bei 
der Teichweihe Opfer und Opferspruch. Bhavishyap. II, 3, 5, 
26; 28. Bei dieser Weihe erfahren wir auch, wie man sich ihn 
denken solle: wei6, zweiarmig, gelbgewandet, auf einem Wagen 
fahrend, mit Muscheln, Haken (ankuqa) und Schild (khetaka) 
ausgeriistet. Er schiene also einigermaBen dem in Bhav. II, 1, 

10, 23 mit ihm zusammengestellten, zum Kriegsgott gewordenen 
Totenseelen- und Fruchtbarkeitsgott Skanda ahnlich zu sein. 
Doch mag sehr wohl seiner teilweise kriegerischen Ausriistung 
weiter keine Bedeutung zukommen. Mit Waffen bedenken die 
Inder ja eine groBe Zahl von Genien, Personifikationen usw. 
Bei der Weihe des Konigs wird unter den weiblicben Gott- 
heiten, die den Fiirsten segnen sollen, in Vishnudh. II, 22. 29 
auch devi vanaspateh genannt. Ob das einfach die Gattin des 
Vanaspati oder die ,,Gottin des Baumes“, also nur ein weib- 
licbes Gegenstiick zum Vanaspati ist. weiB ich nicht 1 ). In den 
angefiihrten Stellen erscheint also Vanaspati selten allein, son- 
dern meistens zusammen mit anderen Gottern, und zwar mit 
solchen des Wachstums wie Mondgott, Vanina. Skanda. (^iva, 
Erdgbttin usw. Brahma mag dabei mehr honoris causa oder als 
Schopfer mit aufmarschieren, wahrscheinlicher jedoch als ein 
unterm Volke fortlebender Fruchtbarkeitsgenius. DaB Vishnu 
in langen Namenslitaneien auch als Vanaspati angeredet wird, 
hat natiirlich keinerlei wesentliche Bedeutung. So in Vi. 98, 21: 
Vishnudh. III. 350 (in Prosa, an 22. Stelle); MBh. XII, 338. 
24. Mehr Beachtung verdient das vom (jlatarudriya dem Rudra 
((^iva) zugeschriebene „Waldherrentum'\ Er heiBt da vrikshd- 
ndm (und kakshanam) pati (Vajas.-Samh. 16, 19: Maitr.-S. 

11, 9, 3: Kath.-S. 17, 12: Kapishth.-S. 27, 2; Taitt.-S. IV. 5. 2. 
2). vananam pati (Vajas.-S. 16, 18; Kath.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 
2; Maitr.-S. II. 9, 3; Taitt. IV. 5, 2, 1), aranydnam pati (Vajas.- 

Vgl. Crooke, Pop. Rel. & Folklore etc." II, 115: Banspatl or Banspati 
-Mai in the IVorth-Western Provinces a Mother Goddess of the jungle. 

5 II 
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S. 16, 20; Taitt.-S. IV, 5, 3, 1; Kath.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 2: 
Maitr.-S. II, 9, 3). Er ist harikeqa (griinhaarig, in Vaj.-S. 16, 17; 
Maitr. S. II, 9, 3: K5th.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 2; Taitt.-S. IV, 
5, 2, 1), genau wie die Baume harikeqa sind (in Taitt.-S. IV, 
5, 2, 1 u. 8, 1; Kath.-S. 17, 12 und 15; Kap.-S. 27, 2 und 5: 
Maitr.-S. II, 9, 3 und 7; Vaj.-S. 16, 17 und 40). Seine Scharen 
sind qashpinjara (gelblich wie junger Rasen), und zwar ,,in den 
Baumen“, bzw. „in den Waldern“ (Kath.-S. 17, 16; Kap.-S. 
27, 5; Taitt.-S. IV, 5, 8, 1 Maitr.-S. II, 9, 9; Vaj.-S. 16, 58), 
gerade wie er selber (Vaj.-S. 16, 17; Maitr.-S. IV, 9, 3; Taitt.- 
S. IV, 5, 2, 1; Kath.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 2). Laub (parna) und 
Laubfall (parnaqada), bzw. in ihnen wirkend, ist er in Vaj.-S. 
16, 46; Maitr. II, 9, 8 [gegen SchluB]; Kath.-S. 17, 15 [gegen 
Ende]; Kap.-S. 27, 5 [gegen SchluB]; Taitt. IV, 5, 9, 2). Er ist 
qashpya grashaft, im Rasen wohnend oder wirkend (Taitt.-S. 
IV, 5, 8, 2; Vaj.-S. 16, 20; Kath.-S. 17, 15; Kap.-S. 27, 5; Maitr.- 
S. II, 9, 8). Er hat es auch zum kshetranam, bzw. kshetrasya 
pati, also zur Feldgottheit, gebracht (Vaj.-S 16, 18; Kath.-S. 17. 
12; Kap.-S. 27, 2; Taitt.-S. IV, 5, 2, 1; Maitr.-S. II, 9, 3). Er 
wirkt im Fruchtacker und in der Dreschtenne (ist urvarya. 
khalya in Taitt.-S. IV, 5, 6, 1; Maitr.-S. II, 9, 6; Kath.-S. 17, 
14; Kap.-S. 27, 4; Vaj.-S. 16, 33), er der Schwarzrote ( nilalohi - 
ta, Taitt.-S. IV, 5, 10, 1; Maitr.-S. II, 9, 9; Kath.-S. 17, 16; Kap.- 
S. 27, 6; Vaj.-S. 16, 47). Natiirlicherweise gab es daneben viele 
Vanaspati. So lesen wir in Vishnudh. Ill, 221, 104= Heat. Ill 
2, p. 877 : „Die Wiirde eines Baumgenius ( vanaspatyam ) erlangt 
man (nach dem Tod), wenn man die Baumgenien (vanaspatin) 
verehrtA Vgl. besonders die buddhistisehen rukkhadevata. 
Kantarapati ware also ebenfalls ein Genius aus dem Kreis der 
Vegetations- und Totenseelenmachte, ein Bruder der „im Lich- 
terbaum verkorperten Waldgottin“, von der wir gehort haben. 

liber die Lichterbaume und die darauf gesetzten Lichter be- 
lehrt uns auch Kalikapur. 74, 109 c ff. Als Ol wird gebraucht: 
Schmelzbutter, Rahm (dadhija), Sesamol, Ol aus Senfsamen, 
aus anu (Panicum mileaceum), aus der fettigen Ausschwitzung 
bestimmter Friichte ( ?phalaniryasajata ), aus rajika (Sinapis ra- 
cemosa; in Vishnudh. II, 124, 160; 127, 44 wird rdjikd zu scha- 
digendem Zauber gebraucht. neben Opferholz von Stachelbau- 
men, Blut, Akonit [ visha /, Sesamol und Getreidehiilsen), diese 
sieben (£1. 110). Der Dochte sind fiinf Arten: aus Lotosfiiden 
(padmasutrabhava), aus Faden vom Innem des Darbhagrases 
( darbhagarbhasutrabhava), aus Hanf. aus Baumwolle. aus den 
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faserigen Hiillen bestimmter Baumfriichte (? phalakogodbha- 
va). Die GefaBe bestehen aus glanzendem Metall (taijasa), Holz, 
Eisen (lauha). Ton, KokosnuB, Bambus (111c — 112 b). Die 
Lichterbaume ( dlpavriksha) sind aus glanzendem Metall usw. 
zu machen (vgl. Dubois-Beauchamp 3 , p. 583). „Auf Lichterbau- 
men soli man die Lichter spenden, niemals aber auf der Erde. 
Alles ertragend ist die Erde, nicht aber diese zwei: das unge- 
horige mit dem FuB gegen die Lichter StoBen und die Erhitzung 
durch die (auf sie gesetzten) Lichter (1 14 f .) - Der Mensch, der 
ein die Erde erhitzendes Licht spendet, kommt auf hundert 
Jahre in die Holle „Kupferglut“ ( Tamratapa , 116 c — 117 b) .... 
..Ein Licht in einem auf einem Lichterbaum stehenden GefaB, 
das mit reinem Fett gefiillt ist, mit einem rechtshin gedrehten 
Docht und schon brennend, wird das beste genannt, eins ohne 
Baum mittelmaBig, eins an GefaB und 01 mangelhaftes 
schlecht" 121 f.). Der Docht darf nicht aus Seide (kogaja), noch 
aus Haargewebe sein, das Ol nicht aus irgendwelchem tieri- 
schen Fett ( vasamajjasthiniryasaih, snehaih pranyangasambha- 
vaih), noch aus verschiedenen Arten zusammengemischt (124 c 

— 126) Kann man kein regelrechtes Licht zustande brin- 

gen, dann soil man eins, zu dem man Holzscheiter (oder: ein 
Holzscheit?) vom Bilvabaum verwendet, das einem aufflam- 
menden Licht gleicht, darbringen (Bilva wohl, weil das Purina 
civaitisch ist). „Einen Feuerbrand (ulmuka) soil man niemals 
als Licht spenden. Damit es (irgendwo) hell werde (prasannar- 
tham), mag man ihn aber dargeben, nicht als gottesdienstliche 
Darbietung“ ( upacarabahishkritam , 131). Einfach zur StraBen- 
beleuchtung dienen die „Lichterbaume alliiberall die StraBen 
entlang“ bei Hamas Fiirstenweihe (Ram. II, 6, 18). 

Wie hochverdienstlich die Aufrichtung von Lichterbaumen fiir 
die Toten ist, das lehrt auch die in Skand. 7, 108 nur erwahnte, 
in SkM. 10, 8 — 66 aber erzahlte Legende von den zwei Sohnen 
des Helika, die der „Erlbsung" teilhaft wurden durch die Wun- 
derkraft der Lichter in derLuft (vyomadipa) 1 ): Citrabhanu und 
Manojava, die zwei Sohne des gelehrten und frommen Brah- 
manen Helika, auch sie gelehrt und zuerst der Tugend ergeben, 
verfielen in die Wiirfelleidenschaft und in den Umgang mit den 
Gattinen anderer. .,Fiir solche. die kein Geld haben, gibt's we- 
der Wiirfel noch Weiber." sprachen sie und fingen an zu steh- 


M Vyomadipa wechselt mit aka^adipa „Licht in der Luft“ oder ..Licht 
im Freien*'. Wegen akaga vgl. Altind. Rechtssehr. 9: 11: 237. 
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len, wurden abeg ertappt und erkannt. Da zogen sie in den 
tiefen Wald und lebten von der Jagd, aller frommen Ubung 
bar. Doch badeten sie jeden Morgen. Dort lebte NanamI, die 
wunderschone Tochter eines Bhillahauptlings. Sie verliebte 
sicli in die beiden, nahm sie zur Ehe und gab ihnen all ihres 
Yaters Gut, nachdem dieser gestorben war. Fiir dessen Seele 
steckte sie Lichter auf. Eines Tages sprach sie zu den beiden: 
-,Heute ist meines Vaters Totenmahl (graddha). Niemand darf 
heute beraubt werden. Ihr seid beide Brahmanen und miiBt von 
mir bewirtet werden: auch andere Brahmanen, die etwa da 
sind. Und wir diirfen keinen Geschlechtsverkehr haben.“ Der 
jiingere Bruder aber iiberfraB sich so sehr, daB er an den Fol- 
gen starb. Der Erzbosewicht ward in die Holle Kumbhlpaka 
(Kesselkochung) geworfen. Aber in den siedenden Olkesseln 
wurde er nicht gebrannt. Man braehte ihn in die Holle Andha- 
tamisra (Stockfinstemis) : aber er sah auch da vortrefflich. 
Yamas Diener meldeten diesem das Wunder und fuhrten den 
Gefeiten vor den Unterweltsgott. Yama sprach: ,,Weil er immer 
gebadet hat, bereitet ihm die Holle Kesselkoche keine Pein. Weil 
er das Licht, das NanamI fiir ihren Vater anziindete, aufgerichtei 
hat, genieBt er ein Zwanzigstel des Verdienstes und sieht in 
Andhatamisra.“ Die Holle sei also nicht fiir ihn bestimmt; sie 
sollten ihn zum Piqaca machen. So geschah es, und er lebte „in 
dem namlichen Pippalabaum“ ( etasminn eva pippale, ql. 33), d. 
h. jedenfalls: in den damals von ihm das Totenseelenlicht ge- 
hangt oder gesetzt worden war 1 ). Die Grahageister gaben ihm 
zu essen. Eines Tages nun am 14. (der dunkeln Monatshalfte, 
wohl des Karttika. hier vielleicht des Acvina), als die Nacht 
hereinbrach und Nanamls noch lebender Gatte auf der Jagd 
war. kam NanamI. gebadet, in liclites Gewand gekleidet. mit 
Schmucksachen herausgeputzt, zu dem Pippalabaum, um ein 
Licht aufzustecken. und wurde von dem Rakshasa, d. h. von 
ihrem friiheren zweiten Gatten, gepackt, also besessen gemacht; 
..denn die Totengespenster (bhuta) konnen Gewalt iiben gegen 
solche, die in dem friiheren Leben der Bhuta eine Verbindung 
mit ihnen gehabt haben, niemals aber gegen andere Leute‘* (ql. 
36 c — 37 b). Sofort warf die junge Frau alle Kleider von sich. 
riB ihren Schmuck usw. ab, lachte und weinte (alles durch- 

1 > Crooke 2 II, p. 99 unten sagt bei der Schilderung der Wichtigkeit 

des Pippala fiir die Dorfbevolkerung Indiens: ,.Das GefiiB Wasser fiir die 
Erquickung der dahingeschiedenen Seele auf ihrem Weg ins Land der 
Toten wird an seinen Zweigeu aufgehangt.' 1 Vgl. die Anm. 1 zu Bali S. 60. 
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einander). Einmal sang sie, einmal schlug sie sogar sich selber, 
sie tanzte den einen Augenblick, dann biB sie sich knirschend 
auf die Zahne. Das ganze Bhillavolk kam herbei, tausendweise. 
Der eine sagte: „Es ist der Windgott“ (die Epilepsie), andere 
sahen die Ursache in einem Pigaca, in einer Hexe dakini), in 
einer Unboldin (gakinl), in einer Bezauberung (abhicara), in 
einem Taksha, in einem Gott, in einem Danava, oder sie sagten, 
sie habe Dhattura (weiBen Stechapfel) gegessen. Andere wieder 
urteilten, sie sei von einem tollen Tier (dushtajiva) gebissen. 
,,Gefangen gehalten soil sie werden!“ rief der eine, „berauchert 
werde sie, an ein angeziindetes Feuer getan,“ der andere. Einer 
besprach sie mit Spriichen, auch Heilkrauter wandten sie an. 
Da kam ihr Gatte Citrabhanu beim. Er rief Mantrakenner und 
lieB viele Mittel versuchen. Den einen schlug sie, den anderen 
fuhr sie bellend an *), dem anderen jagte sie einen iibermaBigen 
Schrecken ein. Mancbmal brachte man ihr Balispenden dar 
(baliyati kadacana, gl. 45). Sie nahm diese an und sprach: ..Ich 
gehe!“ Manchmal, mit einem Strick geb unden, lag sie ohnmach- 
tig da. Sie zerbrach den Reismorser, sogar warf sie da und dort 
ein Haus ein. Als man so erkannt hatte, daB sie unheilbar sei, 
bielt man sie im Innem des Hauses. Eines Tages nun kamen 
Leute aus Kerala in das Haus, denen ihr Konig die Jahresein- 
kiinfte von einem Dorf (1. ekagramasya varshikam), hundert 
Goldstiicke, gegeben hatte, damit sie heiliges Wasser von Bena- 
res holen mochten. Durch zufallige Besprengung am Kopf mit 
einigen Tropfen dieses Wassers und durch die fromme Spriiche- 
rezitation eines Weisen unter den Pilgem erhielt die Frau ihre 
Vernunft wieder. Auf seine Anweisung hin wallfahrte sie und 
in ihrem Leib der schon stark entsiindigte Pigaca nach Benares. 
Dort wurde ihr und ihm geboten, ein Licht in der Luft aufzu- 
stecken, und sie alle erlangten in der heiligen Stadt die „Erlo- 
sung‘' (d. h. die Seligkeit). 

Auch in diesem Abschnitt sind also die Karttikalichter aus- 
driicklich den Verstorbenen geweiht und den Totenseelengot- 
tern llama und £iva. Ihre Wichtigkeit fiir die Totenseelen be- 
tont auch Padm. 123, 27 — 39, wo £iva zu Skanda spricht: „Ver- 
nimm den Hochgesang (mahdtmya) vom Licht im Karttika. o 
du, dessen Reittier der Pfau ist. Die Manen zusammen mit den 
Geisterscharen um sie her (pitriganair) nun sehnen sich immer- 
fort: ..Es moge in unser Familie ein guter Sohn, der den Ma- 


J ) In £1. 44 lese ich vadati garjati statt vadati gacchati. 


69 



nen in Liebe hingegeben ist, geboren werden, und der im Kartti- 
ka durch Lichterspenden erfreut. 41 Wessen Licht (da) mit 
Schmelzbutter oder auch mit Sesamol brennt, was soli dem ein 
RoBopfer, o Heerfiihrer! Der hat alle Opfer dargebracht, hat 
in den heiligen Wassern gebadet, der da vor Vishnu die Lich- 
terspende dargebracht hat. In der dunkeln Halfte (des Kartti- 
ka) sind es aber vorzugsweise fiinf heilige Tage, o Sohn; wer in 
denen ein Licht spendet, der wird Unvergangliches empfangen. 
Am 11. hat eine Maus ein von anderen gestiftetes Licht hell 
aufflammen machen, erhielt hiedurch das schwer erreichbare 
Dasein als Mensch und gelangte da zur hochsten Seligkeit ( pa- 
ram gatim avapa sa ). Sogar ein Jager war es, der am Vierzehn- 
ten den „groBen Herrn 44 (Mahegvara, gewohnlich (Jiva, hier 
Vishnu) verehrte, obschon er ohne Liebeshingabe war, hochste 
Seligkeit erlangte und in Vishnus Himmel ging x ) . Die Paria 
Lilavati tat von ihrer Wohnung ein von anderen gestiftetes 
Licht hinaus, wurde dadurch geheiligt und ging in unvergang- 
lichen Himmel. Ein Rinderhirt aber, der in der Neumondnacht 
die Verehrung Vishnus mit ansah und immer wieder: „Sieg 
dir! 4 * (jay a) rief, wurde (im nachsten Dasein) Herr iiber Ober- 
konige. Deshalb soli man in der Nacht, wenn die Sonne unter- 
gegangen ist, Lichter anbringen an den Hausern, an alien 
Rinderhiirden, an Grabmalem (heiligen Baumen, caityeshu ), 
an Heiligtiimem (dyataneshu), an Gottertempeln, an Leichen- 
orten und an Fliissen, von Schmelzbutter usw. (gespeiste), zu 
Zier und Heil (qubharthaya), so lange die fiinf Tage wahren. 
Sogar die „Vater‘% die gottlos waren, und die, die der KloB- 
und der Wasserspenden entbehren, gehen in die hochste Selig- 
keit ( mukti ) ein durch das Verdienst der Lichterspende; denii 
was am 14. und am Neumondtag (diesen Toten) gespendet 
wird, das erhalten sie. Deshalb ist dir die unter dem Namen 
Kaumudi gehende Feier verkiindet worden, o du, dessen Vehi- 
kel der Pfau ist 2 ).“ 


) Der Text lautet: Nirbhaktim paramam prapya Vishnulokam jagdnia 
sah. Das schiene zu heiBen: „er gelangte zur hoehsten Liebeshingabe". 
Wie aber nirbhakti zu dieser Bedeutung kame. wiiBte ich nicht. Auch 
die Emendation: nirbhaktih paramam gatva bereitet aber AnstoB. Wei- 
teres spater. 

2 ) Ato rtham heiBt „daher, deshalb" und kommt in den Purina oft 
vor. Die Orte der Lichter oder Lichterbaume haben wir ofters vernommen, 
und an zahlreichen anderen Stellen tauchen sie auf. Auch die ekalingani 
gehoren dazu, wie wir mit Recht erwarten diirfen. und am dem Adipur. 
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Die letzte von £iva angedeutete Legende kenne ich nicht. 
Erwahnt wird sie wortlich gleich in Skand. 7, 134. Die von der 
Lustdirne Lllavati wird in Saroddh. Kap. 11 und 12 erzahlt. 
Auch danach erlangte diese Schone, nachdem sie alle Geniisse 
auf Erden durchgekostet hatte, eine sogar den Yogi nicht 
erreichbare Seligkeit nach dem Tod, und zwar dadurch, daB 
sie die frommen Werke der Lichterfestzeit ausiibte. Obschon 
die Lichterspende unter diesen eine sehr wichtige Stelle ein- 
nimmt, also eigentlieh nicht genannt zu werden brauchte, 
wundert es einen doch, daB gerade sie fehlt. Vielleicht liegt 
eine Vermischung mit der beriihmten Legende von der Lust- 
dirne und der Maus vor. Diese wird auch in Skand. 7, 40 f. be- 
riihrt und von Saroddh. 7, 7 ff. berichtet. In Bhavishyott. 53, 
7 ff. (reproduziert von Heat. II 1, p. 643 ff.) horen wir von 
dieser Hetare namens Indumati. Ihre Schonheit und sonstigen 
Vorziige werden dort in gliihender Weise geschildert; sogar der 
Gott der Liebe verliebte sich in sie und sang ihren Preis. Wie 
die Livavatl im Saroddh., wird sie dort von Vasishtha belehrt. 
Der Saroddh. nun erzahlt in 7, 7 ff.: In einer Nacht kam kein 
einziger Besucher zu der sonst vielbegehrten Indumati. Sie 
stand drauBen an der Tiir. bis nur noch ein Prahara der Nacht 


(reproduziert von Heat.) erfahren haben. Heat. II 1, p. 849 bringt dabei 
die Glosse: ekalihgani vrishabhaganapatisahitani pageimabhimukhani pra- 
siddhani. Bei solchen alleinstebenden, einsam gelegenen Liiiga standen 
also auch der Stier des G* va un d Gane^a, die beide im Grunde nur For- 
men des £iva sind. In Vishnudh, I, 166, 14 c — 15 finden wir: Girifringeshu 
datavya, nadinam pulineshu ca, II catushpatheshu, rathydsu, brahmana- 
ndm griheshu ca, I vrikshamuleshu, goshtheshu, kantaragahaneshu ca. II 
£1. 28 empfiehlt besonders fur den Karttika Lichter an Fliissen. und 29 
solche bilvadvareshv, was die Eingangspforten zu Bilvahainen oder -gruppen 
oder zu einzelnen groBen Baumen dieser Art bezeichnen diirfte. Der Bilva 
als dem Gi va beiliger Baum kame naturlicberweise in Betraeht. MBh. 
XIII, 98, 53 erklart: Giriprapate, gahane, caityasthane, catushpathe I 
dipaddnam bhaven nityam. Nacb Vishnudh. Ill, 221, 70 — 71 b sollen die 
Spenden fur die Spukgeister Pigaca dargebracht werden an Kreuzwegen, 
bei Mauertiirmen, auf Bergspitzen und in Hohlen. Diese paar Stellen ge- 
niigen zu zeigen, daB die Lichter vor aiiem an Geisterorten angebraebt 
wurden und urspriinglich unbeimliebe Machte vertreiben sollten. Baum. 
Berg, Wald und Wasser sind dabei bedeutsam als ihre Wohnstatten und 
als Wiege ihres Kults. Bei den Germanen wobnen die Geister der Toten 
nicht nur im Winde, sondern a) in Bergen, daher das Kyffhausermotiv, 
wie schon der Rattenfanger von Hameln und der die Kinder zu den 
-Unterirdischen 41 in den Koppelberg fiihrende plutonische Pfeifer zeigen; 
b) in Gewassern, Brunnen, Wolken; c) an Kreuzwegen. So Mogk in Pauls 
GrundriB I, Mythologie 1004 — 1007. 
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iibrig war. Dann ging sie verzweifelt und von Geschlechtsver- 
langen gequalt ins Haus, ziindete ein Licht an und schlief ein. 
Eine Maus kam und trank von dem Ol. Dabei machte sie zufal- 
lig mit ihrer Schnauze das Licht heller brennen. Durch dies 
Verdienst wurde die Maus nach ihrem Tod als vornehme Frau 
geboren, die mit Sohnen und Enkeln gliicklich lebte und nach 
dem Tod die endgiiltige Erlosung ( moksha , hier wie oft, besser. 
himmlische Seligkeit) erlangte. In Vishnudh. I, 167 und in 
Bhavishyott. 130, 39 — 69 lautet die Erzahlung, abgesehen von 
Varianten. beiderseits wortlich gleich, und zwar so: Der Konig 
Carudharman hatte dreihundert Gattinnen, seine Hauptgemahlin 
aber hieB Lalita. Sie war an Schonheit unvergleichlich auf 
Erden und mit alien gliickerzeugenden Leibesmerkmalen ge- 
segnet. Standig unterhielt sie tausend Lichter in Vishnus Tern- 
pel, und w ah rend der dunkeln Halfte des Agvina 
und der hellen des Karttika lieB sie Licht emporflam- 
men an hohen Orten (d. h. auf Anhohen? Oder: auf hohen 
Stangen? uccasthana ), an Kreuzwegen, StraBen und Gotter- 
tempeln, an Grabmalbaumen ( caityavriksha), Rinderhiirden 
und auf Berggipfeln, auf Sandanschwemmungen der Fliisse und 
an Brunnenrandem (kupamuleshu). Auch war sie in dieser 
Zeit eifrig darauf bedacht, Lichter in die Hauser von Brahmanen 
zu senden (damit diese Armen sie aufstecken konnten). Da 
fragten sie eines Tages ihre Nebenfrauen, warum sie gerade 
dieser Art von Frommigkeit so ergeben sei. Sie erzahlte: 
„Friiher war ich eine Maus in einem Vishnutempel am Ufer 
des Flusses Devika im Madraland. Dessen Erbauer, der Hof- 
pralat des Konigs der Sauvira, hatte einmal fiir die Neumond- 
nacht im Karttika (so nach Karttikyam in Bhavishyott. 130. 
58; nach Karttike in Vishnudh. I, 167, 22 einfach: im Karttika) 
Lichter gespendet. Das Licht vor der Bildsaule des Gottes war 
in der Nacht am Verloschen. Ich nahm mir vor, den (fettge- 
trankten) Docht zu stehlen. Aber eben als ich ihn gepackt 
hatte, schrie eine Katze. Ich sprang aus Angst davon. Das Licht 
wurde dabei durch mein Mundende angetrieben und brannte 
wieder hell wie zuvor (d. h. wohl: der Docht wurde rasch durch 
den Mund gezogen und dabei geschneuzt). Nach dem Tod ward 
ich als Konigstochter geboren, mit der Erinnerung ans friihere 
Dasein. Das ist die herrliche Macht des Lichtes im Monat 
Karttika, das ich damals zu hellerem Brennen brachte.“ Wohl 
aus dem Vishnudh., kaum aus gemeinsamer Vorlage, wird die 
gleiche Legende kurz wiedergegeben von Agnipur. 200, 4 — 10. 
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Der £loka vom Jager (Padm. 123, 33) sieht, wie schon ange- 
deutet, recht sonderbar, nirbhakti = bhakti (,,die Hinausver- 
gabung?“) sogar unmoglich aus. Mahegvara bezeichnet gewohn- 
lich den Qiva. Verehrte aber den der Jager, dann hatte er 
eher in d e s s e n Himmel kommen sollen. Von einem bosen 
Jager, der sogar als Rauber im Wald die Reisenden belastigte, 
aber bekehrt wurde, dann tiicbtig Lichter stiftete und in 
Vishnus Himmel kam, erzahlt Skand. 7, 49 ff. und ganz gleich 
Saroddh. 8, 9 ff . Dagegen heiBt es in Skand. 7, 133: ,, Sogar ein 
Jager, der am 14. in £ivas Tempel ein Licht hinsetzte, ohne 
glaubige Liebe (bhakti) zu dem bohen Linga, ging in den Him- 
mel des Qiva ein.‘‘ Nur das bat Hand und FuB und keinerlei 
Bedenken 1 ). Dafiir spricht z. B. auch Agnipur. 192, If.: „Am 
14. des Karttika ist £iva zu verehren.“ Freilich ist ja der 14. 
jedes Monates diesem Gotte heilig. Auch darin bekundet er sich 
als das Gespensteroberhaupt und als die Urtotenseele. Auf den 
14. (implicite der dunkeln Monatshalfte) werden ja die Toten- 
opfer fiir die gewaltsam Umgekommenen angesetzt, d. h. fur 
die Gespenster. Wann und warum Brahma das so geordnet hat. 
berichtet Heat. Ill 2, p. 497 ff. nach dem Nagarakhanda des 
Skandapur. Am 14. haben also diese Geister. und damit auch 
die Rakshasa, Bhuta und Pi§aca besondere Schwarmfreiheit 
und Macbt. 


§ 6 b. C/ivafeiern im Karttika und Vrishotsarga. 

In die Welt der unheimlichen Totenseelen und ihres Ober- 
hauptes fiihrt uns auch das Lichterfest des Qiva, Tripuripur- 
nima oder Tripurotsava. Es findet statt am Vollmondtag des 
Karttika. Von dieser Feier berichtet ein langes Kapitel des 
SkM., namlich 23, imd dann auch bier mit ausdriicklicher Be- 


In der Beschreibung des Kamadhenuvrata, die Heat. II 2, p. 344 ff. 
aus dem Vahnipur. mitteilt, finden wir die (^loka Padm. 123, 31 — 37 wie- 
der. Hier lautet 33 so: Lubdhako ’pi caturdagyam pujayitva Janardanam i 
nirbhaktih parasamgatya Vishnulokam jagdma sah. Das scheint Glattnng 
zu sein und kiingt doch nicht ganz richtig. Himmlische Belohnung einfach 
durcb Zusammentreffen mit Frommen aber kommt auch in den Karttikam. 
dfters vor, und durch die bioBe Nahe von sehr guten Menschen werden in 
den Purana und ahnlichen Schriften die Bosen recht haufig von Qualen 
erlost, vor der Hiille bewabrt usw. Garudapur. Pretakalpa 9, 23 c — 24 b = 
27, 20; 22, 75 — 77; Abegg, Pretakalpa VII, 31 und Anm. S. 248, Str. 70 — 72; 
Scherman. Visionslit. 45; 49: Winternitz. Literaturgesch. I. 470 f. 
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rufung auf diese Darstellung durch die Valakhilya kiirzend 
(samkshepena) Skand. 35, 33 — 43: An diesem Tag hat £iva 
die Burg des schrecklichen Daitya Tripura zerstort. Die dank- 
baren Gotter alle gewahrten ihm, daB an diesem Tag jedes Jahr 
ihm Lichter gespendet wiirden. Am Abend des Tages soil das 
Fest gefeiert werden und die Lichter im Tempel des Gottes 
entziindet mit dem Mantra: „Mogen die Seelen, die als Insek- 
ten, Vogel (vielleicht eher: Falter, patamga ), Miicken und Bau- 
me im Wasser und auf dem festen Land ibr Wesen treiben 
(vicaranti), falls sie Brahmanen gewesen sind, niemals, wenn 
sie dann in eine neue Geburt eingehen, Candala werden, nach- 
dem sie dieses Licht erblickt haben“ (SkM. 23, 74 = Skand. 35. 
41). Dieser Spruch zeigt deutlich, daB die Lichter eigentlich 
fiir die unseligen Toten angeziindet werden, die in niedrigem 
Dasein (adhogati) jetzt auf Erden weilen und denen da eine 
Neugeburt als Paria droht. Im friiheren Leben waren sie Bose- 
wichter, gar manche aber von ihnen Brahmanen. Der Spruch 
wird wohl pfaffisch zurecht gebogen sein. Urspriinglich wurden 
die Lichter jedenfalls zum Schutz gegen die bosen Geister der 
tlbeltater und fiir £iva als Obersten namentlich der Spuk- 
geister angeziindet, spater wohl auch zum Besten all derer, die 
nach dem Tod ein ungliickliches, gespensterhaftes und sonst 
niedriges Dasein empfangen hatten. Von der Tripurlpurnima 
sagt Underhill 95 f.: .,Karttika full moon. This day is, next to 
Maha^ivaratri, the greatest day in the year for Qiva worship. “ 
Dann berichtet er die eben mitgeteilte, noch heute fortlebende 
Legende vom Ursprung des Festes und fahrt fort: „0ne should 
bathe this day, if possible in the Ganga, and give presents' of 
lamps to the Brahmans. At sunset lamps are lighted and placed 
in all £iva temples, and in the houses of all who keep this 
festival. Prayers are made chiefly by women before the lamps, 
which are kept burning all night.“ Vgl. auch Festivals and 
Holidays of the Hindus, S. 68. 

Von diesem Fest hdren wir auch in einer Legende, die Padrn. 
115 f. und iibereinstimmend damit, aber verkiirzend, Skand. 
29 vortragt. Da sieht ein schlechter Brahmane namens Dhane- 
cvara, dessen Herz an Diebstahl. Huren, Branntweintrinken und 
Wiirfelspiel hangt und der mit verbotenen Sachen Handel 
treibt, auf einer Geschaftsreise die Karttikafeiern der Frommen 
in Mahishmatl. Am Vollmondtag betrachtet er darauf die Ver- 
ehrung der Brahmanen und der Binder, die Beschenkungen 
und Speisungen und bei Sonnenuntergang die Aufsteckung der 
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Lichter (dipotsarga), die vorgenommen wird, den Dreiburgen- 
feind zu erfreuen. Weil an diesem Mondtag die Verbrennung 
der drei Burgen durch (]iva vollbraeht wurde, deshalb wird ihm 
von seinen Yerehrern ein groBes Fest gefeiert (115, 12 f. In 
Skand. fehlen diese Verse). Dieselbe Erzahlung berichtet auch 
SkM. 25, 19 f f ., aber in manchem recht verschieden. Sie ist in 
mehrfaeher Hinsicht belehrend. In Benares war ein sehr gelehr- 
ter und frommer Brahmane. Sein Sohn Ekadanta lernte eben- 
falls die Yeden. Aber im Jugendalter ward er von Kama beses- 
sen. Dem Vater sagte man aus Schonung nichts, auf seine 
Mutter und seine treue Gattin horte er nicht. Es kam dahin, 
daB er stahl, um sich das Vergniigen mit den Gattinen anderer 
zu verschaffen. Ertappt, entfloh er aus Benares, kam auf seiner 
Irrfahrt ans Ufer der Yamuna und in Beriihrung mit den From- 
men, die dort im Karttika badeten, beteten, tanzten, sangen 
usw., alles zum Preise der Gotter, namentlich des Vishnu 1 ). 


1 ) Unzahlige Male wird im altindischen Schrifttum der Tanz als Teil 
des Dienstes der Gottheiten erwahnt; aueh in den Karttikam. ist er ein 
standiger Teil der religiosen Feiern. Wie sehr das noch heute fortlebt, kann 
sogar der Reisewindhund an den Tempeltanzerinnen sehen. Wohl bei alien 
urtiimlichen Volkern und solchen, die Urtiimlicheres bewahrt haben, gehen 
Religion und Tanz Hand in Hand. Nocb im RuBIand unserer Tage — der 
Bolschewismus wird wohl auch hier unbarmherzig aufraumen — lebte das 
fort; der religios ergriffene Bauer, wie z. B. Rasputin, fangt sofort zu tan- 
zen an. Man lese Fiilop-Miller, Der heilige Teufel Rasputin, ein Buch, das 
dem Religionsforscber und auch dem Indologen gar manches bietet. Wilde 
Tanze bilden bekanntlich ein Hauptstiick der heiligen Handlungen gar 
mancher christlichen Sekten, wobei es nicht immer von Anfang an auf den 
haufigen BeschluB: die geschlechtliche Orgie, abgesehen sein muB. „Der 
Tanz gehorte im germanischen Altertum mit zu den religiosen Zeremonien, 
er wird bei verschiedenen Festen und festlichen Gelegenheiten auch in sla- 
vischen und romischen Landern angetroffen. (Siehe Mannhardt, Baum- 
kultus, S. 585 und Index unter „Tanz“.) Pfannenschmid, German. Erntefeste, 
S. 489. Vgl. das Folg. Wie sehr der Tanz auch zum Totendienst gehorte, 
erhellt auch daraus: „Karl der GroBe erlieB zu Paderborn 785 bei Todes- 
strafe den Befehl, daB die Sachsen auf den Grabern ihrer Vorfahren nicht 
mehr tanzen, singen und schmausen sollten. 4 * Pfannenschmid ib. S. 166. 
Vereinzelt haben sich Tanze zur Totenfeier noch erhalten. S. Pfannenschmid, 
S. 167 unten f. Regelrechter Teil des Gottesdienstes ist der Tanz der 
Priester in der athiopischen oder abessinischen Kirche. National Geographic 
Magazine for June 1931, p. 740. Church service often lasts throughout the 
night, accompanied by melodious tolling of bells, chanting of rituals, and 
dancing of the priests to the cadence of cymbals, drums and sistra. Lifes 
Tenor in Ethiopia by James Loder Park, National Geogr. Magazine for 
June 1935. p. 792. Das erinnert an Indien. Von der dortigen religiosen 
Wiehtigkeit des Tanzes. z. B. Vishnudh. III. 34. Sogar alle, die in der Nahe 
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Am Vollmondtage sah er die Kuh- oder Rinderverehrung, die 
Lichterspenden usw. Wahrend er in der Nacht das Lichterfest 
zu Ehren des (Jiva betrachtete, erblickte er um Mitternacht die 
schone Gattin eines Adeligen, packte sie an und umfing sie. 
wurde aber vom Gatten gesehen. Augenblicks floh er, geriet 
aber mit dem FuB in das Loch einer Schlange, wurde gebissen 
und starb, wahrend die einen ihm Rama! Rama! die anderen 
Vishnu! oder £iva! ins Ohr beteten, noch andere sein Gesicht 
mit Wasser. das mit den heiligen Tulasiblattern gemischt war. 
besprengten. Auf Yamas Befehl wurde er vom Totenwart (pre- 
tapa) in die Holle Kesselkoche (Kumbhipaka) geworfen. Aber 
mitten in dem laut brodelnden 01 war ihm so wohl wie in 
einem kiihlen Teich. Narada, der wandernde Journalist der 
altindischen Himmels-, Heiligen- und Menschenwelt, ist, wie 
sonst ungezahlte Male, an Ort und Stelle und klart Yama auf. 
woher das komme, namlich von dem Zusammentreffen mit den 
Frommen und dem Beschauen der Karttikalichter. Auf Yamas 
Befehl hin wurden dem also Geretteten alle Hollen gezeigt und 
er in den Himmel gefiihrt, in Padm. und Skand. aber nach 
solcher Schau in die Welt der Yaksha, und zwar als Yaksha 
Dhanayaksha, unter die Gefolgschaft des Kubera aufgenommen. 
Solcher Legenden gibt’s eine Menge, auch die Karttikam. prun- 
ken mit dergleichen Beispielen des akamapunya (Skand. 29, 17 
= Padm. 115. 36), d. h. solcher Menschen, die ohne ihren Wil- 
len und ihr Wissen religioses Verdienst erwerben dadurch, daB 
sie die heiligen Werke anderer mitansehen, in die Nahe von 
Frommen kommen usw.; denn wie die Siinde nach urtiimlicher 
Anschauung ein Stoff ist, der in den Siinder selbst und von ihm 
aus auch in andere eindringt. so auch das Heilige, die Frommig- 
keit, die Tugend oder doch deren Wirkenskraft auf das Heil 
nach dem Tode 1 ). 


eines vor Vishnu tanzenden Menschen sich befindcn, gehen erlost in dessen 
Himmel ein (Margacirshamah. [von Skandapur. II] 13, 33). Tanzen erregt die 
Kraft namentlich der Geschlechtlichkeit. Diese wird dem betanzten Gott 
sympathetisch mitgeteih, ebenso dem Baum (Winternitz-Festsclirift, S. 62, 
Anm. ) . Vgl. L. V. Schroeder, Arische Rel. II, 359 f. iiber ..Bewegungszauber’*. 

*) Eine genaue Berechnung, ein wie groBer Prozentsatz des Schlechten. 
bzw. des Guten, auf den an einer Handlung Unbeteiligten, aber in irgend 
einem Verhaltnis zum later Stehenden iibergeht, finden wir anch in Padm. 
114, 9 ff. und in SkM. 25, 1 ff. = Skand. 30. 1 ff. Ahnlich geht es beim Bad 
des Kranken (aturasnina) zu. Ein Gesunder badet zehnmal und beruhrt 
dann den Kranken. Dadurch wird dieser rein. Ist eine Menstrnierende fie- 
berkrank. *o hadet eine andere Frau mehrere Male in den Kleidern nnd 
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An diesern Fest des Totenseelen- und Fruchtbarkeitsgottes 
()iva ist die Freilassung eines Stieres ( vrishotsarga ) von unsag- 
barem Wert. So z. B. Nirnayas. II, 8, 36 (aus Matsyapur.). Und 
in der Tat lautet die allergewohnlichste Zeitangabe fiir diesen 
Ritus: ^Karttikyam am Vollmondtag des Karttika 44 , was frei- 
lich auch heiBen konnte: „am Neumondtag des Karttika. 44 Der 
gleiche Tag des Agvina wird ebenfalls nicht selten genannt 
oder der Agvinatag, wo der Mond in Revati steht, oder im 
Karttika. wenn der Mond im Sternbild Krittika steht. Dazu 
stimmt besonders gut die Angabe: am Vollmondtag (oder wohl 
eher: Neumondtag) des Karttika, des Magha oder des Vaigakha. 
wie wir z. B. in Garudap., Pretakalpa VI, 18 lesen; denn Kar- 
ttika, Magha und Vaicakha sind die groBen Allerteeelenmonate, 
was spater noch besprochen werden soli ! ). Als Frucht des 


schliirft zehn-, zwolfmal Wasser, Dies am vierten Tag. Darauf beriihrt sie 
die Kranke, und diese, jetzt rein, legt andere Kleider an - — wie die rituelle 
und die sittliche Befleckung ein Stoff ist, so auch die Reinheit. Heat. Ill 1, 
p. 848 f. (von Paragara) 

1 j Baudh.-Grihyas., Grihyac. Ill, 16, 1 (p. 305) sagt: Karttikyam paur- 
namasyam I kriyetapi va Agvayujyam Vaicakhyam va, also auch da diese 
drei Seelenmonate, aber deutlich der Vollmondtag. In Vishnudh. I, 147, 1 
finden wir: ,.Am 15. der dunkeln Halfte des Agvina oder auch des Karttika 
veranstaltet man die Entsendung des Stiers. 44 Vi. 86, 2 kiirzt zu Karttikyam 
Aqvayujyam va „am Neumondtag (Vollmondtag?) des Karttika oder des 
Agvina 44 . Den Neumondtag (Vollmondtag?) des Caitra oder des Karttika 
nennt das Brahmapur. (in Heat. II 2, p. 984), nur den Nenmond (Voll- 
rnond?) des Karttika das Adityapur. ( Karttikyam , Heat. II 2, p. 989); ,,unter 
Revati im Agvina, unter den Krittika im Karttika, am Neumondtag (Voll- 
mond?) des Magha oder im Phalguna oder am 3. im Caitra“ das Devipur. 
iHeat. II 2, p. 990); ,,am Vollmondtag des Karttika ( Karttikyam paurnama- 
syain ) oder unter Revati im Agvina 44 Parask.-Grih. Ill, 9, 3, ebenso Gankh.- 
Grih, III, 11. 2 (nach Oldenberg; der Text der Gankh. ist mir nicht zur 
Hand). Bhavishyott. 131, 1 — 2 gibt an: „Entweder am Neumondtag (oder 
Vollmondtag) des Karttika ( Karttikyam ) oder des Magha oder am Sonnen- 
wendtag (so nach dem besseren Text in Heat. Ill 1, p. 1616) oder am 3. des 
Caitra oder am Neumond (Vollmond?) des Vaigakha oder am 12. Tag (nach 
dem Tod).“ Garudap., Pretak 41, 1 hat: „In den Monaten Karttika usw. beim 
4 ollmond an einem gliickvollen Tag. 44 Ausdriieklich „bei Ankunft der Kau- 
mudi 44 . d. h. des Balifestes, heiBt es in Vishnudh. I. 147, hinter 3 b (im Druck- 
text verloren, aber von Heat. Ill 1, p. 1616 erhalten, in der anderen Repro- 
duktion, in Heat. II 2, p. 994 freilich nicht erscheinend). ebenso im Vara- 
hapur. (Heat. II 2, p. 991, hier ohne weitere Angabe). Den 11. Tag nach 
dem Tod eines Anverwandten (also beim pkoddi s h tacraddha) nennt 
Heat. Ill 1, p. 1615; Garudapur., Pretak. VI, 14; XIII, 8. Da oder auch am 
12. tritt der Tote die Reise in Yamas Reich an. Auch der jahrliche Todes- 
tag wird angefiihrt (von Vishnudh. I, 147, 1; Garudapur., Pretak. 6, 19). 
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Vrishotsarga wird wohl am haufigsten die Erquickung der 
Vater, auch ihre Errettung aus der Holle oder aus einem Ge- 
spensterdasein oder Tierdasein (dies letzte unter anderem in 
Baudh.-Grihyas., p. 309 unten) angegeben, und zwar nicht nur 
die eigenen Verwandten, sondern auch Fremde erlost der 
Vrishotsarga. Auch die Erlangung von Sohnen wird genannt 
neben anderem Heil (wie in SkM. 11, 20; Naunidhiramas Pre- 
tak. 12, 49; 41, Ilf.). Der Stier wird auf der rechten Seite 
mit (Jivas Abzeichen, dem DreispieB (quia), auf der linken mit 
dem des Vishnu, der Wurfscheibe (cakra) gebrandmarkt. Du- 
bois-Beauchamp 3 , S. 393, 1. ult. nennt nur quia. Das wird das 
Urspriingliche darstellen und Vishnu nur spater sektiererisch 
eingefiihrt sein. Das freilich givaitische Kalikapur. sagt denn 
auch nur: „Man zeichne ihn mit dem DreispieB, mit kunkuma" 
(Heat. II 2, 994). Vgl. das Qivadharmottara (in Heat. Ill 1, 
p. 1634, wo nur triqulanka). Denn nicht nur im Tag, sondern 
auch sonst steht der Vrishotsarga in enger Beziehung zum 
£ivakult, wie schon die bekannte Vorschrift in Vi. 86, 17 ver- 
rat: „Den Stier samt den Farsen wende man in die norddstliche 
Richtung,“ d. h. in die des (Mva; ihm S °U man die Tiere zu- 
treiben (vgl. Garudapur., Pretakalpa XIV, 25 b). Weiteres in 
Garudap., Pretak. 41; Heat II 2, p. 989; 992 Mitte; 994 1 ). Die 
Freilassung oder wohl besser: Entsendung des Stiers wird auch 
seine Hochzeit genannt und z. T. als solche eingehend beschrie- 
ben 2 ); am gewohnlichsten werden ihm vier, im Brahmapur. 


Noch andere Angaben sind minder wichtig. Wir sehen also: die groBe 
Mehrheit der Stellen verlegt die Entsendung des Stiers in die herbstliche, 
anch in sonstige Totenseelenzeit, vor allem in die des Lichter- oder 
Balifestes. 

1 ) In Vishnudh. I, 147, 13 muB man Qarvdm digam „nach Nordosten“ lesen 
statt purvdm digam. Die gleiche Himmelsrichtung nennt fur Stier nnd Farsen 
das Zitat aus Paraskara in Heat. Ill 1, p. 1630. Wegen des engen Zusam- 
menhangs mit dem Givakult s . a uch Vishnudh. I, 147, 5; Bhavishyott. 131, 6: 
Heat. Ill 1, p. 1623 f.; II 2, p. 989; HI 1, p. 1634; II 2. p. 992 f., wo der 
Stier (wie iibrigens auch in Vi. 86, 15; Vishnudh. I, 147, 10: Garudap., Pretak. 
14, 26 c — 27 b) mit G iv as Reittier verselbigt wird, und wo man so mok- 
tavyo statt samo kupyo lesen muB: ferner III 1, p. 1634 ganz unten: 
Garudapur,, Pretak. 41, 6; 9 nsw. 

-) So in Garudapur., Pretak. 6, 17: 41, 2; 3; Devlpur. (in Heat. II 2, 
p. 990). An der letzten Stelle heiBt es weiter: Agvathoditmbariyogam vi- 
i-ahavidhina bhavet. „Es finde die Ausstattung mit (den Blattern oder den 
Zweigen von) A{vattha und Udumbari statt. 1 An Stelle von udumbari ist 
wohl udumbara zu lesen. Beides sind Totenseelenbaume — im aqvattha 
wohnen die Manen (Vaj.-S. 25. 4 = ^atap -Br. XIII, 8, 3, 1), begieBt man 
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(zit. von Heat. II 2, p. 984) acht Farsen oder junge oder drei- 
jahrige Kiihe beigegeben. Ebenso im Devipur. (Heat. Ill 1, 
p. 1627); im Adityapur. (ib.) usw. Mit ihnen soil sich der junge 
Starke Gatte ergotzen, und ofters wird die Betatigung seiner 
kraftstrotzenden Wildheit als heilwirkend hervorgehoben. Die 
zuerst von Stenzler in seiner Ubersetzung von Paraskaras 
Gribyasutra zu III, 9 vorgetragene und dann von anderen, wie 
Hillebrandt, gutgeheiBene Anschauung, der Vrishotsarga sei 
urspriinglich die Uberlassung eines jungen Zuchttiers an die 


ihn, so stillt man ihren Durst (Heat. Ill 1, p. 701) — , stehen aber auch mit 
der Hochzeit in Zusammenhang. So muB in Bandh.-Grih. I, 8 (S. 27 f.) das 
Brautpaar am 5. Tag nach der Hochzeit einen udumbara beriihren; gewiB 
damit Zeugungskraft in sie iiberstrome. Wie bei der Menschenhochzeit die 
Gewandenden von Braut und Brautigam zusammengekniipft werden, so hier 
die dem Stier und den Farsen um den Hals gebundenen Bander (sarvesham 
kanthavastrani qleshayet tu parasparam), wie wir bei Paraskara (in 
Heat. Ill 1, p. 1630) lesen. Stark tritt die hochzeitliche Bedeutung schon 
im Bad und in der reichen Schmiickung des Stiers nnd der jungen Kiihe 
hervor (Vi. 68, 11 f.; Vishnudh. I, 147, 7 — 9; Bhavishyott. 131, 11; Para- 
skara in Heat. Ill 1, p. 1626; Adityapur. in Heat. II 2, p. 989; III 1, p. 1627; 
Paraskara in Heat. Ill 1, p. 1629; (Jivadharmottara i n Heat. Ill 1, p. 1628; 
Kalikapur. in Heat. II 2, p. 993), wobei natiirlich auch die Glocken und 
Glockchen nicht fehlen. Das gleiche wird hervorgehoben in den Ansprachen 
an die Farsen, durch die sie ermuntert werden, sich mit ihrem Brautigam 
oder jungen Gatten zu erlustigen (Vi. 86, 16; Vishnudh. I, 147, 11; Bha- 
vishyott. 131, 10 a b; 16 — 17 b usw.). Die Kuh oder die Kiihe sollen denn 
auch kanyahd jungfraulich sein (Devipur. in Heat. II 2, p. 990; III 1, 
p. 1627) und agurvinyas „nicht trachtig“ (im Adityapur., zit. von Heat. II 2, 
p. 989 und III 1, p. 1627, wo man lesen muB: Trivarshas tv athagurvinyo 
dadydd gdvo vrishasya ca ). 

Wie sehr die Stierentsendung ein Teil des Totenseelendienstes ist, er- 
hellt auch aus MBh. XIII, 125, 73 c — 74 b (Nilashandhapramokshena . . . 
pitrindm anrino bhavet); Bhavishyott. 131, 5 — 7; Varahapur. (Heat. II 2, 
p. 991, vgl. Ill 1, p. 1622, 1. ult. — 1623); Brahmapur. (Heat. II 2, p. 995; 
III 1, p. 1631); Garudapur., Pretak. XHI, 3 f. (ohne vrishotsarga sind alle 
Totenriten fruchtlos, bleibt der Betr. ein Preta); vgl. ib. 8 (— Shattrim- 
ganmata in Heat. Ill 1, p. 1615): „Fiir welchen Dahingegangenen am 
11. Tag nicht der Stier entsendet (gespendet) wird, dessen Pretatum 
(pigdvatva) dauert fort, sogar wenn man ihm Hunderte von Craddhas zu- 
wendet.“ Fast gleich lautet Garudap., Pretak. VI, 14 f. Immer wieder er- 
scheint der vrishotsarga in Verbindung mit dem qraddha . Die Verehrung 
des Pushan dabei (Vi. 86, 9; Vishnudh. I, 147, 3 — 4; Bhavishyott. 131, 
6 c — 7; Garudap., Pretak. 41, 7) sodann schlieBt sich gut mit der des £iva 
zusammen; auch Pushan ist Fruchtbarkeitsgott, Schirmherr des Viehs, 
Seelenfiihrer ins Totenland usw. Als Ort des Ritus wird gern genannt: die 
Waldwildnis, der Wald, der einsame Wald. So im Devipur. (Heat. Ill 1, 
p. 1616); Brahmapur. in Heat. II 2, p. 984; III 1, p. 1616; Kalikapur. in 
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Ortsgemeinde, halte ich fiir verkehrt. Die Totenseelen sind 
tatig nicht nur im Wachstum der Pfanzen, sondern auch in der 
Zeugung. Als Urbild der Zeugnngskraft gilt auch den Indern 
der Stier. Daher ist er urspriinglich eine Form und spater das 
Reittier des (]iva. Beachtung verdient auch, dafi der Stier ur- 
spriinglich offenbar rot sein muBte. Parask.-Grih. Ill, 9, 6 sagt 
abschlieBend. er solle rot sein; Agval.-Grih. Ill, 11, 7 — 10: ein- 
oder mehrfarbig oder rot. In spateren Schriften werden ver- 
schiedene Farben genannt, wie rot, blauschwarz, weiB usw. 
Jedoch rot drangt sich immer wieder vor. und da horen wir so- 
gar so frappierende Dinge wie: ,,Ein roter Stier mit weiBeni 
Schwanz und Kopf wird ein blauschwarzer Stier ( riila vrisha ) 
genannt. “ Garudapur., Pretak. VI, 19 c- — 20; Heat. II 2, S. 991, 
Z. 4 f. (aus Devipur.), fast ebenso Baudh.-Gribyas., p. 307. 
Oder: „Einen Kuhgatten, dessen Beine, Maul und Schwanz weiB 
sind, wahrend er selber die Farbe des Lacksaftes hat, bezeichne 
man als blauschwarz. “ Matsyap. 207, 38 — Vishnudh. I, 146, 
56 = Naunidhiramas Pretak. XII, 25. Vgl. da XII, 22 — 29. Oder: 
„Der da rot ist an Farbe, am Maul und am Schwanz weiB, weiB 
an Hufen und Hornern, der wird ein blauschwarzer Stier ge- 
nannt“. Heat. Ill 1, p. 1579 unten; 1621. Und Garudap., Pretak. 
VI. 20 erklart: „Ein rotfarbiger aber wird fiir alle Kasten emp- 
fohlen.“ Rot aber ist die Farbe der Zeugungskraft und der 
Totenwelt. In spaterer Zeit wird der freigelassene Stier jedoch 


Heat, II 2, p. 994 und III I, p. 1616; Paraskara in Heat. Ill 1, p. 1632. Das 
diirfte auf die Entstehung in den W aldmenschentagen znriickdeuten. XJr- 
tiimlich wird auch die Verehrung der „Miitter“ und das Muttertotenamt 
( matrigraddha) beim Vrishotsarga sein, von dem fast wortlicb gleich 
Vishnudh. I, 147, 3 ff. in der vollstandiger erhaltenen Gestalt von Heat. II 2, 
p. 994 und Bhavishyott. 131, 4 c ff. berichten. Der „Topf mit noch unge- 
schwarztem Boden (akdlamula kalaga) ist an beiden Orten mit Asvattha- 
blattern umwunden. — (In Heat. Ill 1, p. 1626 [aus Paraskara] sind ebenso 
die acht Kriige [kalaga] mit noch ungeschwarztem Boden, die fiir die 
Waschung der Tiere dienen. hochzeitlich mit MangoschoBlingen geziert, 
und Hemadri bemerkt ausdriicklich, diese W-ischung usw. sei dazu da, die 
Hochzeit zu feiern. Hochzeitlich ist auch die Sehmiickung der Tiere mit 
den Blattern von bhramara und agvattha im Civadharmott. [Heat. Ill 1, 
p. 1628 nnten] wie das Devipur. [in Heat. II 2, p. 990]: „Die Ausstattung 
mit agvattha und udumbara gesebebe in der Weise der Hochzeit* - zeigt.) 
Statt mataram muB man wohl mit Heat. Ill 1 , p. 1621 in Bhavishyott. 
131, 4 und Heat. II 2, 994 matarah lesen (vgl. Abegg, Pretakalpa. p. 163, 
Anm. 1). Natiirlich trifft furchtbares Verderben den Bosewicht, der Stier 
oder Kiihe noch irgendwie gebrancht. Brahmapur. in Heat. II 2, p. 984; 
HI 1, 1634; Givadharmott, in Heat, HI 1, p. 1634; Abegg, Pretak. XII, 55 f. 
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ofters nlla, nllavrisha, nilakhanda (nilashanda, so im MBh. 
XIII, 125, 77 ff.), khandanlla (nilashanda) genannt. So weit ich 
sehe, ist -shanda da einfach Schreibfehler fiir khanda — der 
nilakhanda oder khandanlla „der blauschwarz Gefleckte“ wird 
urspriinglich ein roter Stier mil einem (oder mehreren) blau- 
schwarzen Flecken sein. Spater verstand man das nicht mehr. 
war selbst dem Schreibfehler shanda gegeniiber hilflos, sodaB 
wenigstens die Lexikographen sogar ein shanda „freigelassener 
Stier “ auffiihren. Der schwarzblau gefleckte rote Stier aber paBt 
ganz vorziiglich; er ist ein anderer Nllalohita, ein „Schwarz- 
blauer und Roter“, d. h. (Jiva 1 ). Mit jungen Kiihen zusammen 
und selber jung — auch fiir ibn findet sich „dreijahrig“ — soil 
er seine Zeugungskraft gehorig betatigen und damit vermoge der 
magischen Analogiewirkung auch die Totenseelen zu segenvoller 
Vegetations- und Zeugungsenergie bringen. So passen unser Fest 
des (Jiva und das der Totenseelen und der Vrishotsarga trefflich 
zusammen, und haben das Vishnudh. und das Varahapur. in 
mehrfachem Sinne recht, wenn sie sagen, der Vrishotsarga finde 
statt Kaumudyah samagame, ebenso das Kalikapur., wenn es vor 
der Freilassung des Stiers verordnet: Waschung und Salbung des 
(Jivabildes, Verehrung (Jivas mit Blumen usw., die Entziindung 
von 26 Lichtern und nlrajana mit diesen (Heat. II 2, p. 991) 2 * * * * * ). 

Auch das Fest des dem Tripurotsava vorhergehenden Tages 


1 ) Weshalb (Jliva Nllalohita heifie, habe ich in Kama, S. 61 erortert. In 
Heat. Ill 1, p. 1616 (aus dem Vishnudh.); II 2, p. 991 (Varahapur.) ist der 
Stier nllakantha „am Hals blausch warz“, genau wie Qliva. Ob da etwas 
Urspriingliches steckt? 

2 ) Ganz in die Irre geht Crooke, wenn er in II, S. 234 in dem Stier 
einen Siindenbock, beladen mit den Hbeltaten der Toten, sieht. Frazer 8 IX, 
37 (vgl. 35 — 37) meint, der Stier solle den Ansteckungsstoff des Todeslalls 
wegtragen. Vom Freilanfenlassen zum Besten eines Verstorbenen sonst in 

Indien ib. 37. Literatnr vom Vrishotsarga: Baudh.-Grihyas. Ill, 3, 16; Qankh.- 
Grihyas. Ill, 11; Parask.-Grih. Ill, 9; Abegg, Pretakalpa 12, 21 — 58; Garu- 
dap., Pretak. VI; XIV, 19 — 55; XLI; Vi. 86; Bhavishyott 131; Vishnudh. 
I, 146, 40 c— 147; Matsyap. 207; Agnipur. 211, 9 ff.; MBh. XIII, 125, 72 ff.; 
SSud., p. 131 nsw. Heat. II 2, p. 983 — 997 reiht die Darstellnngen des Vi. 

(d. h. Vishnnsmriti), Brahmapur., Matsyap., Adityap. Devip., Varahap., Ka- 
likap. und Vishnudh. I, 147 zusammen; noch Veiteres Heat. Ill 1, p. 1615 ff. 

Auch die Beziehung zu Getreide und Ernte scheint nicht ganz zu fehlen: 

In Garudap., Pretak. 41, 6 f. wird beim Vrishotsarga ein Feueropfer aus 
Mehlteig (pishtaka) dargebracht dem Agni, dem Rudra, dem (Jarva, dem 
Pagupati, dem Ugra, dem Qiva, dem Bhava, dem Mahadeva, dem I^ana, 

dem Yama. Alle Namen. auBer dem letzten, sind solche des Ci ya » Agni ist 

auch Fruchtbarkeits- und Vegetationsgott, ebenso wohl Yama, wovon im 
,,Indra“ dann mehr. 



ist allem Anschein nach nur dem Qiva geweiht und Vishnu wie 
in zahllosen anderen Fallen bloB ein Eindringling. Es heiBt 
Vaikunthacaturdaci „der vierzehnte Mondtag des Vaikuntha" 4 . 
Auskunft dariiber gibt SkM. 22, 1 ff. (fast ganz = Skand. 35, 
1 ff.). Nach der Legende verlieB einst am 14. der lichten Halfte 
des Karttika Vishnu seinen Himmel Vaikuntha und ging nach 
Benares. Dort nahm er im Teich Manikarnika tausend Lotos- 
blumen und machte sich daran, mit ihnen, und zwar mit je 
einer bei jedem der tausend Namen (Jivas, diesen in der Ge- 
stalt des dortigen Vaigvecvara-Linga zu verehren. Um ihn auf 
die Probe zu stellen, stibitzte ihm Qiva eine Blume. Als Vishnu 
es merkte, war er sehr verdutzt. Tausend aber muBten es ja 
sein. Da er die tausendste Blume nirgends sehen konnte, sprach 
er: „Mich nennt man den Gott mit den Lotosaugen ( Pundari - 
kaksha). Mein Auge ist der Lotosblume gleich. So will ich mit 
dem verehren. 44 Er riB sich mit dem Zeigefinger das eine Auge 
heraus und opferte es Qiva. Dieser war von solcher Devotion 
derart erfreut, daB er ihm die Herrschaft iiber die drei Welten 
verlieh und die Wurfscheibe Sudargana, auf daB er mit ihr 
die Daitya falle. Dann setzte er diesen Tag als ein groBes Fest 
fur sie beide ein. Man konnte etwa meinen, hier batten wir 
einen Sieg des Sonnengottes Vishnu iiber den Totenseelen- und 
Nachtgeisterbeherscher Qiva. Aber man dachte gewiB nicht 
mehr an solche langst verblaBle Bedeutung des zur Allgottheit 
und zum Verdranger der anderen Emporgewucherten. 

Die zwei letztgenannten festlichen Tage zusammen mit dem 
vorhergehenden, d. h. dem dreizehnten, der lichten Halfte des 
Karttika heiBen auch antipushkarini, richtiger antyapushkarini. 
wie Saroddh., Kap. 24 hat. Entsprechend tragen die gleichen 
Tage in dem Totenseelenmonat Vaicakha den Namen pushka- 
rini. Vaigakhamah. des Skandapur. 25, 2 ff. Diese Tage waren 
also der „AbschluB" 4 der Karttikafestzeit. Als groBes Fest „im 
letzten Drittel der lichten Halfte des Karttika 41 finden wir sie 
auch in Vishnudh. II, 153, 11 ff. GroBe Beschenkung und; Schau- 
stellung der Ringer und Faustkampfer, der Tiinzer und Schau- 
spieler und die Verehrung des Gottes Vaikuntha in einer Bild- 
saule oder auf Leinewand gemalt kennzeichnen sie hier. DaB 
sie wenigstens urspriinglich, und wohl in anderen Kreisen als 
in den vishnuitischen noch immer, wie recht und billig, dem 
(Jiva galten, ist hier ganz vergessen oder nicht beachtet. Deut- 
lich erkennen aber laBt es sich auch in Skand. 7, 43 ff. Da heiBt 
es, nach dem Baden. Gabenspenden und gottesdienstlichen Ver- 
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richtungen solie man im Karttika den (ganzen) einen Monat 
das Licht im Freien (oder: in der Luft akagadipa, vyomadipa, 
vyomni dipa) auf der Spitze des Vishnutempels entziinden. „Ira 
Karttika am reinen x ) Vollmondtag soil man es nach dem Ritus 
dahingeben 3 ).“ Am Vollmondtag brannten die Lichter aber 
auch nach der Darstellung von Skand. dem Qiva. 

Wie aber der ganze Monat Karttika sektiererisch dem Vishnu 
und der Vishnuverehrung zugeeignet wurde, so natiirlich auch 
die Lichterspende. Davon sind die Karttikam. voll. Skand. 7, 
17 c — 18 b = Sarod. 6. 17 versteigt sich sogar zu der tollen 
Forderung, daB man im Karttika dem Vishnu Lichter stifte 
von bunderttausend Dochten und hunderttausendmaltausend 
Millionen Dochten und dariiber hinaus und hinaus. Daher auch 
das Licht im Freien neben der dem Vishnu heiligen TulasI- 
pflanze ( tulasisamnidhau) in Skand. 5, 17. 


§ 6 c. Lakshmi als Korngottin. 

Engverbunden mit dem Lichterfest ist auch Vishnus Gattin, 
die Gliicksgottin Lakshmi oder Crl. So heiBt ea in SkM. 6. 23 
bis 29 b — Skand. 7, 118 — 121b: ..Vielartige Lichter gebe man 
im Karttika dar in Vishnus Nahe (also bei seinen Bildnissen, 
bei der Tulaslpflanze, an oder in oder auf seinem Tempel usw.). 
Wenn der Monat Karttika gekommen und der Himmel voll 
heller Sterne ist (jetzt, wo ja die Regenzeit geendet hat), in der 
Nacht kommt die Lakshmi herbei, um die Festlichkeit auf 
Erden zu schauen. Und wo ; immer' die aus dem Meer Geborene 
Lichter sieht, da fiihlt sie Lust, in der Finsternis aber niemals. 
Deshalb soil man im Monat Karttika immer Licht aufpflanzen. 
Vor allem fiir solche, die nach einer Form des Gliickes ver- 
langen, ist die Lichterspende geboten. Wer am Gottertempel. 
am FIuBufer, besonders an der HauptstraBe, an seiner Schlaf- 
stiitte Lichter ansteckt, dem ist die Gliicksgottin ganz und gar 
zugewandt. Wer aber die Wohnung eines Kraftlosen (d. h. 
Armen, durbala) ohne Licht sieht und es ihm schenkt, sei es 


*) Quddha wohl = aviddha , sampurna (Heat. Ill 2, p. 67 ff.), sakala 
(Heat. Ill 2. p. 96). 

2 ) Aber utsarjayet konnte hier vielleicht heifien: soli es von sich tun, 
zu Ende bringen; „aufstecken ik also in diesem Sinn. Vgl. den utsargavidhi 
in Skand. 7, 92. 

t* 
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nun ein Brahmane oder jemand von einer anderen Kaste, der 
wird in Vishnus Himmel hoch erhoht. Wei; an einem von In- 
sekten und Domen erfiillten Ort, an einem schwer gangbaren, 
an einem gefahrlichen Lichterspenden vollbringt, der gebt nicht 
in die Holle.“ Verraterisch wirkt da die eigene Schlafstatte 
(nidrasthana in SkM. 6, 27, nidrasthala in Skand. 7, 122). Die 
Insekten scheinen unselige Totenseelen darzustellen, Dornen 
haben wir als zauberisch, mithin unheimlich kennen lemen, an 
gefahrlichen Orten sind wohl schon Menschen umgekommen 
und ihre natiirlich verargerten Seelen spuken an der Stelle (vgl. 
unsere „Marterln“' und Frazer 3 IX, 15 — 30). So wahrscheinlich 
urspriinglich, dann aber kam die Hilfeleistung gegen physische 
Gefahr hinzu. 

Von einer ahnlichen Umfahrt meldet SkM. 9, 2 ff,: Wenn der 
Vollmondtag des Alvina ist *), soil man in der Nacbt die Gliicks- 
gottin durch eine Nachtfeier (jagriti) ehren, KokosnuBwasser 
trinken, dann das Wiirfelspiel beginnen. Um Mitternacht 
schweift in ihr Lakshmi als Gnadespenderin (varada) mit dem 
Gatten zusammen durch die Welt und betrachtet das Tun der 
Menschen, indem sie zu sich spricht: „Wer wacht (ko jagarti) 
auf der Erde? Dem will ich Reichtum schenken.“ Es war ein 
sehr gelehrter, aber ebenso armer Brahmane, namens Valita. 
Betteln aber mochte er nicht, sondem lebte von dem, was von 
selber ins Haus kam. Seine Frau wetterte und keifte bestandig 
und fluchte iiber die Gelehrsamkeit. Der Mann schwieg zu 
allem. Da kam die Zeit, wo er das Totenseelenmahl (graddha) 
darbringen sollte. Seine Frau aber bereitete nichts vor. Von 
allem nun, was er ihr sagte. tat sie immer das Gegenteil. Er 
klagte einem Freunde seine Not. .,Du Gliickspilz, daB du eine 
solche Frau hast! Sage ihr, sie diirfe nichts bereiten.“ Er 
sprach zu ihr: „Meine schlechten Vorfahren haben mir kein 
Gut hinterlassen. Also richte ja kein Totenmahl fur sie.“ Flugs 
bereitete sie alles vor, kochte, lud die Gaste, und das graddha 
wurde schon gefeiert. Da vergaB sich der Ungliicksmensch und 
befahl: „Wirf die AhnenkloBe in die Ganga 2 )! 1 ' Sie rannte und 
warf sie in den Abtritt. Voll Zorn lief er aus dem Hause und 

1 ) Dabei lautet die Aufforderung, die die Rishi an die auch hier redenden 
\alakhilya richten: „Die Nebenobservanzen des Karttika sollt ihr am 
berichten, durch deren Ausfiihrnng die fromme Pflicbt des Karttika voll- 
kommen erfiillt wird.“ 

2 ) Vgl. besonders Manu III, 260; Yajfi. I, 256; Gobh.-Grih. IV, 3, 31—34; 

Matsyapur. 16, 52 e— 53 b; Heat. Ill 1 , p. 1504 (CankbaXikhitau)’. 
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fafite den festen EntschluB: ,,Ich will nur noch Knollen und 
rohe Friichte essen, bis mir Lakshmi gnadig ist.“ Zwanzig Tage 
lang lebte er im tiefen Wald, nur mit Bast bekleidet und sich 
von Walderzeugnissen nahrend. Nun wohnten da aber ebenfalls 
drei Tochter eines Schlangengeistes, die ja als sehr schon gel- 
ten, in der Ausiibung eines Kasteiungsgeliibdes, um einen 
Gatten zu bekommen. Prachtig verehrten sie die Lakshmi 
wahrend der ersten Wache der Nacht. Dann gingen sie ans Wiir- 
felspiel. Dazu aber waren vier Personen notig. Sie kamen zu 
Valita und forderten ihn auf. Er hielt ihnen vor, wie verderb- 
lich das Wiirfelspiel sei. Sie aber erwiderten, er handle wie ein 
Tor; am Vollmondtag des Agvina schenke Lakshmi dem Wiirfel- 
spieler ihre Gnade. Er ging mit, verlor jedoch alles: seine 
Brahmanenschnur. sein Schamtuch, seine eigene Person. Um 
Mitternacht zog Lakshmi mit Vishnu durch die Erde und kam 
auch dorthin. Ihr Gatte machte ihr Vorwiirfe, daB der Brah- 
mane, der doch das ihr heilige Werk verrichte, in solche Not 
geraten sei. Sie richtete auf den armen Sunder einen liebevollen 
Seitenblick. Da entbrannten die Madchen fiir ihn 1 ). Wieder 
spielten sie, die eigene Person einsetzend. Er gewann, nahm sie 
als seine Frauen mit heim und sagte der Zankerin, durch ihre 
Kriinkungen habe er so viel Reichtum gewonnen. Jetzt war sie 
zufrieden. Vom Gliicksspiel am Lichterfest werden wir spater 
mehr horen. 

Von der Frage der Gottin: Ko jagarti oder Ko jagaram karoti 
hat das Fest auch den Namen Kojagara. Unter diesem Wort 
bringt schon das PW. ein dem (^abdakalpadruma entlehntes 
Zitat aus dem Lingapur. Die gleichen Qloka fiihrt Nirnayas. 
Agvina 46 an und zwar vollkommen gleich, nur daB hier 
Airavatasthitam statt des Schreibfehler's Airavatasthiram er- 
scheint und lokair vibhutaye statt lokavibhutaye. Ebenso repro- 
duziert Heat. Ill 2, p. 642 die Stelle, aber mit Weglassung des 
letzten Qlokas. Hier horen wir: ,,Im Agvina zur Vollmondnacht 
aber soil man in der Nacht eine Nachtfeier ( jagarana) halten. 
Kaumudi heiBt dies Fest und soil gefeiert werden zur Wohl- 
fahrt der Welt. An der Kaumudi soli man die Lakshmi verehren 
und den Indra auf seinem Elefanten Airavata 2 )- Wohlduftig, 

1 ) Auf wen Lakshmi ihren Blick richtet, der hat Gluck. Gerda Hart- 
mann, Beitrage zur Geschichte der Gottin Lakshmi, indem sie dafiir Boht- 
lingk, Ind. Spriiche II, 3719 zitiert. 

2 ) Feasts and Holidays of the Hindus, S. 48 sagt, am Kojagara wiirden 
die Gotter und die Manen mit Kokoskernen. KokosnuBwasser und Reis 


85 



in guten Kleidern soil man in der Nacht mit Wiirfeln die Nacht- 
wache halten. In der Mitternacht spricht Lakshmi, die Gnaden- 
spenderin: „Wer wacht? Dem, der das Wiirfelspiel iibt, will 
ich Reichtum geben.‘ ; SSud., S. 130 f. gibt inhaltlich und zum 
guten Teil wortlich das gleiche, aber aus dem Skandapur. und 
in weiterer Ausfiihrung: Die Nachtfeier soli vor allem mit Tanz 
und Gesang stattfinden, ebenso soli man KokosnuBwasser trin- 
ken und das Wiirfelspiel in Angriff nehmen. Am Morgen muB 
dann dem I n d r a Milcbreis geopfert werden usw. Dann folgt 
ein weiteres Zitat aus dem Skandap., in welchem dem Nandi- 
kegvara von Skanda „das vorziiglichste aller vrata i , das Koja- 
gara, mitgeteilt wird. Hier aber heiBt es: „Immer im Monat 
Alvina in der Vollmondnacht schweift Indra im Erbarmen mit 
der Welt auf dem Airavata durch die drei Welten, indem er als 
Gnadenverleiher der liebevoll hingegebenen Glaubigen aus- 
schaut: „Wer dient mir durch Beobacbtung der Nachtfeier“ (ko 
jagaravidhanena mam aradhayati)? Die „GroBe Gliicksgottin' 1 
( Mahalakshmi ) und Indra werden dabei verehrt 1 ), indem 
man fastet, und je nach Vermogen von hundert bis zu hundert- 
tausend Lichter mit Schmelzbutter oder Sesamol an den Stadt- 
straBen, an Totenm'alern (Totenbaumen, caitya), Gotterheilig- 
tiimern, in Lustwaldern und in (an) den Hausem angeziindet. 
Soviel Lichter man stiftet, so viel Weltperioden (kalpa) hin- 
durch genieBt man in des Sonnengottes Himmel Herrlichkeit 
und Seligkeit in Gesellschaft der Apsaras. 

Wie in diesen Yersen, so heiBt es auch in Bhavishyap. II, 2, 
8, 132 — 136 zunachst: „Der Vollmondtag im Acvina ist als die 
Kaumudi beriihmt.“ Dann weiter: „An dem soli der Mensch 
beim Aufgang des Mondes nach Vorschrift die Lakshmi ver- 
ehren. Der Zweimalgeborene, der da nicht am friihen Morgen 
das (Jraddha fur die Vater ausrichtet und nicht Monat um Mo- 


Terehrt. Vgl. Underhill, 58 unten. Wegen Indra u. a. vgl. bes. die Agvina- 
vollmondfeier der Grihyasutra (Gobh. Ill, 8; Khad. Ill, 3; Parask. 
Ill, 16; Agval. II, 2; Qankh. I\, 16; Manava II, 3, Iff.). 

1 ) Hier und noch mehr im vorhergehenden schiene die Lakshmi Gattin 
des Indra zu sein, wofiir vielleicht noch andere Andeutnngen Torkonunen. 
Vgl. Gerda Hartmann, Beitr. z. Gesch, d. Gottin Lakshmi, S. 5; 18 f.; 33. 
Doch ist die Sache unsicher. In dem £ r ipancamivrata, das Heat. II 1, 
p. 546 ff. aus dem Garudapur. wiedergibt, werden zwar £ri und Vishnu 
verehrt, aber am FuBe des dem £iva heiligen Bilvabaums, vor dem man sich 
da immer verneigen muB, iiber dessen Schatten man nicht gehen. noch 
dessen Friichte usw. man essen darf, dessen Blatter man immer am Kopf 
tragen soil usw. 
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nat beim Verschwinden des Mondes (d. h. am Kuhutag, wo der 
Neumond uoch unsichtbar ist), der verfallt der Kasteiungs- 
siihne ( prayaccittiyate , Ql. 133). Im Agvina, wo der Mond 
scheint (?candragvine), in der dunkeln Halfte, am fiinfzehnten. 
soli man, nachdem man vorschriftsgemaB die religiosen Ver- 
nehtungen: Baden usw. erledigt hat, in Fasten den Tag hin- 
bringen. Beim Zunachten verehre man nach der Vorscbrift die 
Lakshmi und richte dann wie Baume die Lichterbaume auf 
( samutsrijet) zur Frende der Lakshmi. Am FluBufer, auf einem 
Berg, an der Kuhhiirde, am Leichenort, unter Baumen, an 
Kreuzwegen, bei der eigenen Wohnung und auf offentlichem 
Platz (catvare) stelle man sie hin.“ Auch bei Gupte, S. 103; 
Underhill, S. 58; Kothare, S. 72, der ebenfalls die Legende von 
Yalita mitteilt, findet die Kojagarafeier am Vollmondtag des 
Agvina statt. Sie heiBt vom Vollmond auch unmittelbar Koja- 
garapurnima. 

Aber Nirnayas. II, 8, 18 und 20 sagt: „Am Neumondtag des 
Karttika friih am Morgen reibe man sich (mit Sesamol) ein. 
So heiBt es im Kaladarga: In der Morgenfriihe am Neumondtag 
des Alvina ( Agvayugdarge) soil man die gliickbringenden 
Riten wie Einsalbung usw. vornebmen und dann die Lakshmi 
verehren zur Abwendung der Alakshmi (des Ungliicks). Um 
Mitternacht kommt da die Gliicksgottin zu den Hausern, daher 
sollen sie geschmiickt, (mit Kuhmist) bestrichen, von Lichtern. 
Nachtwache und Festlichkeit erfiillt. weiB getiincht, mit Blu- 
menkranzen geziert sein 1 ). 

Von einem ahnlichen, namentlich alljahrlichen Umzug oder 
Besuch, den eine Gottheit oder ein verstorbener vorziiglicher 
Fiirst durchs Land macht oder den Wohnungen der Menschen 
abstattet, hbren wir ja von Indien bis nach Nordgermanien 
hinauf (Mucukunda, Nerthus, Friihlingsfahrt des Frey[r]. 
Kaiser Karl usw.), und in manchen Orten Ungarns brennt die 
ganze Weihnacht hindurch in der Stube eine Lampe, damit die 
heilige Maria komrne und Gliick bringe (Sartori, Sitte und 
Brauch III, 42, Anm. 94; Zeitschr. d. Ver. f. Volksk. 4, 314). 

Als Beginn der Kaumudi- oder Kaumodinifeier wird die Ver- 
ehrung der Lakshmi hingestellt von SkM. 14, 1^ — 15, Skand. 9, 
69 — 90 und nach dem letztgenannten von Sarod. 11, Iff.: Am 

Kothare, S. 77 sagt vom Lichterfest (Dewali). es sei der Verehrung 
der Lakshmi geweiht und: The cleansing of houses and their whitewashing 
and illumination are some of the essential characteristics of this holiday. 
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Neumondtag (nach dem Zusammenhang: des Agvina, aber tat ah 
zeigt wohl, daB das Stiick nicht ganz an rich tiger Stelle steht), 
in der Morgenfriihe, soil man das regelrechte am Neumond vor- 
geschriebene Totenseelenmahl ( parvana graddha) mit Dick- 
milch, siiBer Milch, Schmelzbutter usw. ausrichten, den Tag 
iiber fasten, ausgenommen die Kinder uncf kranke Leute, und 
dann bei Anbrueh der Nacht die Lakshmi und die Gotter ver- 
ehren, indem man fiir die Lakshmi aus verschiedenartigen 
Tiichem einen Pavilion (mandapa) herstellt, ihn mit verschie- 
denartigen Blumen und bunten SchoBlingen bunt verziert und 
der Gottin da vor allem mit Milch, Zucker und verschiedenen 
Gewiirzen, auch mit Kampfer bereiteten Kuchen und Gebacke 
von den vier Arten spendet. Es ist dies namlich der Tag, an 
dem von Vishnu alle Gotter und die Lakshmi aus Balis Gefang- 
nis befreit wurden. Dann gingen alle auf lange Zeit angenehm 
im Milchmeer schlafen. Deshalb soil man an diesem Tag die 
Sukhasuptika („angenehmer SchlaP') feiem zur Freude und 
Lust der Gottin. Wer das tut, dessen Haus wird sie nicht ver- 
lassen. Man soil Betten mit schonen Matratzen, milchschaum- 
weiBen Decken und mit Faden daran ( sutragarbha , wohl mit 
Fransen oder Troddeln) *) herrichten. Darein werden unter Ve- 
daspriichen die Gotter und die Lakshmi gelegt zum siiBen Schlaf 
( sukhasuptika ). Ehe dann Vishnu erwacht ist, soli man durch 
die Frauen die Lakshmi wecken lassen.“ Wohl hierbei wird der 
dann mitgeteilte einst von den Gottern bei Lakshmis Auf- 
weckung gebrauchte Mantra gesprochen: „Du hist das Licht, 
die Herrlichkeit (gri), die Sonne, der Mond, der Blitz, der gol- 
dene Stern, das Licht aller Lichter, Verehrung dir, der im Lam- 
penlicht Wohnenden. Die Lakshmi, die in der Karttiki, in 
diesem heilvollen Tage (selber) und die da in der Lichterreihe 
(dipavali) ist hier auf Erden, und die da in der Rinderhiirde 
weilt, die sei mir Gnadenspenderin."‘ Darauf soil man bei An- 
bruch der Nacht sich einen Feuerbrand um den Kopf schwin- 
gen, das Unbeil zu vernichten, und soil die Lichterbaume 
bereiten. In SkM. 14 fehlt die Partie von der Aufweckung der 
Lakshmi. Sie wird aber verloren gegangen sein; denn Padm. 
124, 24 f., wo in 23 — 25, von ganz kleinen Abweichungen abge- 
sehen, wortlich das gleiche steht, sowie man nur die Textver- 
derbnisse bessert, hat sie ebenfalls. Die Karttiki miiBte hier 


M Oder sind die oft vorkommenden umzubindenden zauberischen Faden, 
als deren Farbe namentlich rot genannt wird, gemeint? 
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(in Skand. 9, 90 — Padm. 124, 25) der Neumondtag des Kar- 
ttika sein, wie z. B. auch in Bhavishyott. 130, 58, wahrend sie 
wohl gewohnlicher, so z. B. in Skand. 35, 42; SkM. 23, 75, den 
Vollmondtag dieses Monates bezeichnet. Und in der Tat wird 
auch anderwarts fiir die hier gestreifte Sukhasuptika oder 
Sukharatri der Neumond des Karttika angegeben. So in dem 
Kapitel Sukhasuptivrata des Adityapur., das Heat. II 2, p. 
348 f. mitteilt und das wortliche Ubereinstimmungen mit unse- 
rem Stiick des SkM. and Skand. aufweist. Feasts and Holidays 
of the Hindus, S. 27 f. aber sagt: Die Nacht des letzten der 
lichten und der Abend des ersten der dunkeln Halfte des 
Karttika wird zu Ehren der Lakshmi mit Gliicksspielen ver- 
bracht und heiBt deshalb dyutapratipada („Monatshalfteerster 
des Wiirfelspiels 11 ). An diesem Tag verehrt man den Baliraja, 
entziindet im Karnatik Lampenreihen und verehrt die mythi- 
sche Wunschkuh, in Kashmir und Nepal aber den Berg Govar- 
dhana. In Kashmir und im Panschab ist da auch das Annakuta- 
fest (eine Emtefeier), an der Malabarkiiste das groBe Onamfest 
zu Ehren des Bali. 14 

Da die Lichterfiille dabei das Hervorstechendste ist, so heiBt 
das Fest, der Neumondtag des Karttika, auch die ,.lichterbe- 
gleitete Verehrung der Lakshmi 14 (Dipanvita Lakshmipujd). Von 
dieser berichtet Feasts and Holidays of the Hindus, p. 16 f. : Da 
werden (^raddhas, besonders solche, die nicht am Mahalaya ver- 
richtet werden konnten, gefeiert. Reihen von Lichtern im Tem- 
pel angeziindet und Pisangbaume an den Tiiren aufge- 
pflanzt. In manchen Landesteilen wird vor der Lakshmi ihre 
altere Schwester in Gestalt einer aus Kuhmist gemachten Puppe 
verehrt. 

Warum nun aber bei der Kaumudi, diesem indischen Feste 
der Totenseelen und der Korn- und Erntegeister, die Qri oder 
Lakshmi? Zwar ist sie ja die Gattin des dabei gefeierten Vishnu. 
Aber der ist nachtraglich in sektiererischem Eifer eingeschmug- 
gelt worden, iibrigens auch rein auBerlich wie ein Lappen da 
und dort aufgeflickt, die Lakshmifeier aber offenbar eine selb- 
standige Sache. Ja, wir haben gesehen, daB an Lakshmis Seite 
beim Kojagara Indra, der schon als Regengott fiir die Acker- 
frucht sehr wichtig ist, Verehrung empfangt und daB vereinzelt 
er statt Lakshmi den Umzug durch die Lande halt. Auch an 
dem Lakshmifest Cripancami soil man laut Kalikapur. 91, 
21 f. neben (hi den Indra auf seinem Elefanten verehren. 
Lakshmi spielt als eine Hauptperson in dem Festdrama der 
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Kaumudi. ja mancherorts gilt heutzutage das Lichterfest ein- 
fach als Fest dieser Gottin 1 ). Woher denn das? Auf die Spur 
kann uns leiten, was wir bei Crooke 2 , II, 190 Mitte, ebenso bei 
Underbill, S. 107 und in Feasts and Holidays of the Hindus, 
S. 50 lesen: Am Vollmondtag des Agvina und bei anderen 
Festen der Lakshmi wird ein Getreidekorb mit unenthiilstem 
Reis gefiillt, mit einem Tuch bedeckt, mit einem Blumenkranz 
umwunden und angebetet. Er gilt als die Vergegenwartigung 
des Glucks, d. h. gewiB: der Gliicksgottin. Und die ganze Nacht 
bleibt man auf, um den Besucb der Lakshmi abzuwarten. Col. 
Tod, Rajasthan (1829) I, p. 597 sagt denn auch: The agricultural 
community place a corn-measure filled with grain and adorned 
with flowers as her (d. h. der Lakshmi) representative 44 . Ebenso 
aufschluBreich ist das Vi^okadvadagivrata, das am 12. der hellen 
Halfte des Erntemonates Agvina gefeiert wird. Da verehrt man die 
Cri, indem man aus Erde eine Erhohung (sthandila ) als Altar er- 
richtet, in einem Getreideschwingkorb (gurpa) mit FluBsand. eine 
Figur der Cri macht 2 ), den Korb auf die Erhohung stellt und 
so zur Gottin betet, wobei sie unter anderem auch als „Regen 44 
angeredet wird. Darauf umhiillt man den Getreidekorb mit 


1 ) Diwali in den Northwestern Provinces und irn Pansehab ist ein Fest 
zu Ehren der Lakshmi. J. C. Oman, Indian Life 145 = Cults, Costums and 
Superstitions of India 90, „Now it is chiefly observed in honour of 
Lakshmi" (Crooke 2 II, 296). Und Col. Tod berichtet in seinen Annals and 
Antiquities of Rajasthan 1 (1829) I, 597 f.: On Amavus (d. h. amavasya 
dem Neumondtag) of Karttika, one of the most brilliant festivals of Ra- 
jasthan . . . when every city, village, and encampment exhibits a blaze of 
splendour. Wochenlang vorher sind die Topfer einzig mit der Herstellung 
der Lampen beschaftigt. Es ist ein Fest der Lakshmi und an diesem Tag 
Wiirfelspiel obligatorisch. Torches and flaming brands are likewise kind- 
led and consecrated to burn the bodies of kismen who may be dead in battle 
in foreign land and light them through the shades of death to the man- 
sion of Yama. Die „bodies“ miiBten die aus Palagablattstielen, Halmen 
des Kugagrases usw. gebildeten Nachbildungen oder Menschenfiguren 
( purushapratikriti) der in der Fremde Verstorbenen, also nicht mit dem 
eigentlichen Verbrennnngssakrament Begnadeten sein. Dali man diesen 
selbiges in solcher Form nachtraglich znteil werden laBt, ist wohlbekannt, 
nicht aber das Lichterfest als der Tag dafiir. 

-) Ahnlich wird beim Lalitashashthivrata in Bhavishyott. 41 in einem 
Rohrgeflechtbehalter (vamgapatra) Sand aus dem FluB von Frauen bei 
nachtlicher Feier mit Tanz, Gesang, theatralischen Vorstellnngen und Dar- 
bringungen verehrt. Der Sand ist eine Gestalt der Gottin Lalita oder 
Durga, wie Heat. II 2, p. 618 zu Bhavishyott. 41, 3, ausdriicklich sagt. 
Besser als durch Erde und Wasser kdnnte eine Fruchtbarkeitsgottheit 
kaum dargestellt werden. 
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weiBen Gewandstiicken und verehrt ihn mit Friichten, verschie- 
denartigem Geback und einer goldenen Lotosblume. Die ganze 
Nacht wird gefeiert mit Tanz, Gesang und Instrumentalmusik. 
Matsyapur. 81, 12 ff. und, wohl aus dem Matsyap., vielleicht 
aus gemeinsamer Vorlage, abgeschrieben, Bhavishyott. 84, 13 ff. 
Fast durchweg wortlich iibereinstimmend findet sich das gleiche 
Stiick im Padmapur. (reproduziert von Heat. II 1, p. 1076 f.). 

Die Kojagarafeier schlieBt sich unmittelbar an das groBe 
Fest der Korngottin Gaurl oder Durga an. Diese heiBt „die in 
den sieben im Getreideworfelkorb (qurpa) befindlichen Getrei- 
dearten Emporgewachsene“ (Bhavishyott. 20, 28), „die in den 
sieben Getreidearten im Worfelkorb Verkorperte 4 ' (Bhavi- 
shyott. 28, 40), „die Gdttin, die aus der im Worfelkorb empor- 
gesproBten jungen Saat besteht“ (Bhavishyott. 28, 58). In Bha- 
vishyott. 21, 34 spricht man zu ihr: „Durch diese dir darge- 
brachten im Getreideworfelkorb befindlichen wirst du, die dn 
im Getreideworfelkorb wohnst, erfreut, o Liebe' 4 (man muB 
lesen: qurpasthais tvam qurpastha). Im Kornworfelkorb werden 
der Devi in Bhavishyott. 18, 28 die Opferspeisen ( naivedya) 
dargebracht, eben so die Spenden beim Kundacaturthivrata 
des Devipur. (Heat. II 1, p. 526, hier auch in irdenen Gefa- 
Ben). Am 7., 8. und 9. der lichten Halfte des Bhadrapada (Mitte 
August — Mitte September, wo die Friihemte reift) ist ein 
Fest der Gauri. Am dritten oder letzten Tag der Feier wird 
das Biindel aghada-Pflanzen, das die Gottin darstellt, von einer 
Frau in einem Getreideworfelkorb zu einem Strom oder Tank 
getragen und hineingeworfen. Underhill, S. 52 *). In einem 
curpa stellt man beim Ritus fur einen von einem Vinayaka- 
Geist Besessenen die Opfergabe auf einen Kreuzweg (Manava- 
Grihyas. II, 14, 30; Yajn. I, 285). Ganega und seine Scharen 
sind ja urspriinglich Totenseelen- und Fruchtbarkeitsgenien. 
Gewisse bose Geister in Kambodscha nehmen Opfer nur an, 
wenn sie ihnen in einer Getreideschwinge dargebracht werden 
(Hastings, ERE. Ill, 158 a). Hier konnte freilich die iiberhaupt 
vorhandene, obschon vom Getreide und seinen Genien herstam- 
mende zauberische Kraft des Getreidekorbs am Werke sein 
(vgl. z. B. Mannhardt, Mythol. Forsch. 357 — 374). Weiteres 
schon im ..Kama 44 . 


M Von diesem Fest und der Korngottin Gauri als Harikali „die Griin- 
schwarze 4 " handle ich in der Wiener Zeitschr. f. d. Kunde des Morgenl. 42. 
Bd„ S. 103 ff. 
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Die sieben Kornarten, die man in Erde im Getreideworfel- 
korb hat emporsprossen lassen, eine Art Garten des Adonis 1 ), 
sind hier eine Verkorperung der Fruchtbarkeits- und Komgot- 
tin Gaurl. Wie ihr nun diese beilig sind, so opfert man der Qri 
beim Qripancaimvrata in Bhavishyott. 37, 45 ,,emporgesproBte 
Getreidemengen"‘ ( virudhan dhanyasamcayan), und dann folgt 
der £loka: „Darauf soil man ein noch in ihres Vaters Haus 
wohnendes Madchen (svavasini) mit Blumen und kurikuma ver- 
ehren, mit siiGer Speise fiittern und dann entlassen.“ Das ist ein 
kennzeichnendes Stuck des Gauridienstes (vgl. §1. 55). Ebenda 
in 37, 52 wird die Lakshml zu Bett gelegt, ausgeriistet mit den 
sieben Getreidearten ( saptadhanyasamanvita). Diese sieben und 
den besonders bei der Verehrung der Fruchtbarkeitsgottheitcn 
ofters erscheinenden Rohrbehalter (vamgapatra)') haben wir 
auch beim Dienste der als Form der C™ gedachten Vijaya oder 
Jaya in Heat. II 1, S. 544 unten (aus dem Bhavishyott.) „A11 
die Rohrkorbe, die mit den sieben Getreidearten angefiillt sind. 
verehre man mit einem (wohl: darum geschlungenen) roten 
Faden und bringe sie ihr dann zusammen mit Friicliten dar 3 ). “ 
Hochbedeutsam ist es ferner, daB die Lakshmifeier Kojagara 
auch Navanna heiBt, „Essen des neuen Reises“ (Underhill 58), 
also ein Emtefest der Erstlinge ist. 

Als Getreidegottin bekundet sich die Qri oder Lakshml auch 
in der Ikonographie, wie mir scheint, recht greifbar namentlich 

t) Von diesen rede ich auch in dem ebengenannten Aufsatz iiber die 
Harikali, S. 111. Solcbe zu Ehren der Gaurl, „the Ceres of the Rajpoots 44 , 
die da „painted the color of ripe corn 44 ist, namlich „yellow 44 , beschreibt 
Col. Tod, Rajasthan 1 I, p. 570: Tritt die Sonne in Aries ein, so wird ein 
kleiner Graben gemacht, Gerste gesat, bewassert und durch kiinstliche 
Hitze getrieben. Venn sie aufgegangen ist, tanzen die Frauen darum herum, 
bitten Gauri um Segen fur ihren Gatten, ziehen die Pflanzen heraus 
und geben sie den Mannern, die sie in ihren Turban stecken. Davon schon 
im „Kama“ und dann mehr im Anhang zum „Indra“. 

2 ) Nur ein Beispiel: Beim aviyogavrata soli die Frau eine mannliche 
und eine weibliche Figur aus Reismehlteig machen, gewiB Darstellungen 
des Qiva und der Uma, sie in einen Rohrgeflechtbehalter (venupatra) 
legen und verehren. Spater soli ein Brahmane die zwei Figuren ins Wasser 
werfen. Bhavishyott. 22, 8; Heat. II 1, p. 440 f. aus dem Kalikapur. Die 
Bilder aus Mehlteig und die Versenkung ins Wasser passen da vorziiglich 
zu Vegetationsdamonen. 

3 ) Der ungezahlte Male vorkommende zauberische rote Faden muB 
nach Heat. Ill 1, p. 736 bei jedem ManenkloB niedergelegt werden (als 
Gewand fiir den Toten), obebon ja Rotes sonst gewohnlich beim (bditltlh 3 
gemieden werden soil. 
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in Vishnudh. Ill, 82. Die langere Darstellung beginnt dort mit 
den Worten: „An der Seite Haris ist die Lakshmi zweiarmig 
darzustellen, o Fiirst, mit einer Lotosblume von himmlischem 
Aussehen in der Hand, mit alien Schmucksachen geziert, rot- 
gelb (gauri), weiBgewandet, die Gottin, und an Schonheit un- 
vergleichlich auf Erden.“ Gauri bedeutet da genau dasselbe wie 
in dem Namen ihrer gottlichen Schwester Gauri, den schon vor 
mehr als hundert Jahren Col. Tod in seinem Rajasthan ganz 
richtig als blond wie das reife Getreide auffaBte. Vishnudh. Ill 
selber belehrt uns iiber gaura in 27, 10 c ff., wo als zwei groBe 
Farbenkategorien, bier des menschlichen Gesichts, unterschie- 
den werden: a) die chavi gauri, b) die chavi gyarna. In 11 c — 12 
heiBt es da: Die helle (gauri) gilt als fiinffach: 1. hell wie Gold, 
2. hell wie die Zahne, 3. hell wie klarer Sandel, 4. hell wie die 
Herbstwolke, 5. hell wie der Mond (rukmagauri, dantagauri, 
sphutacandanagaury api I garadghanacandrakavad gauri panca- 
vidha smrita). Das steht in einer Belehrung, wie sich der Schau- 
spieler zu schminken habe ( angaracana ). Nahe Beriihrung da- 
mit zeigt Bharatiyanatyag. ed. Benares 23, 73 ff., ed. Kavyamala 
21, 57 ff. Da finden wir in £1. 76 (Kavyam. etwa 60) : Raktapi- 
tasamayogad gaura ity abhidhiyate ,,durch die Mischung von 
Rot und Gelb wird gaura erklart.“ Gaura bedeutet da also rot- 
gelb, gelbrot und entspricht etwa dem rukmagauri des Vi- 
shnudh. Gauri als Bezeichnung der Gesichtsfarbe der Lakshmi 
hat den gleichen Sinn und kennzeichnet diese Gottin als Genie 
des reifen Korns. Die Entwicklung von da zu einer Gottheit des 
Glucks ist ja sehr natiirlich 1 ) . 

M Gerda Hartmanns fleiBige und sehr wertvolle kleine Monographie 
..Beitrage zur Geschichte der Gottin Lakshmi" habe ich erst gelesen, 
nachdem obige Bemerkungen iiber £rl oder Lakshmi niedergeschrieben 
waren, und dnrch sie kam ich dann an den Aufsatz Cri'ukta von J. Schef- 
telowitz in ZDMG. 75 (1921), S. 35 ff. Meine ganz nnabhangig und auf 
vollig verschiedenem Weg gewonnene Anschanung deckt sich in der Haupt- 
sache mit der dort vorgetragenen. tlbrigens wird das Urwesen der Qri als 
einer Vegetationsgenie wohl schon dnrch die groBe Bedeutung des Lotos 
fiir diese Gottin klar. Scheftelowitz stellt nan (S. 38) dar, daB die £ri 
eine Schutzgottheit der Bauera sei. Zwar ihr Sohn Kardama scheint mir 
dafiir keinerlei Beweis abzugeben; denn kardama bedeutet meines Wissens 
eben nicht Diinger, sondern Schlamm, und Schlamm paBt vorziiglich zu 
der dem Wasser entstiegenen, feuchten (drdra) Gottin. Dagegen haben 
wir wohl wirklich den Mist in dem Beiwort karishinl diingerreich (so 
heiBt sie im Mantra auch in Heat. Ill 1, S. 1240). Ferner ist es mindestens 
sehr irrefiihrend. wenn Scheftelowitz S. 39 sagt: „Auch der Diinger (kar- 
dama) wird im Altindischen gottlieh verehrt. mit ihm wurae nicht nur 
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Jetzt konnen wir zuriickkehren zu der Verehrungsfeier fiir 
Indira oder Lakshmi. Sogar unsere Texte zeigen noch, daB im 
Grunde da die andern Gotter nur so nebenher mitlaufen und 
daB Lakshmi nicht nur die Hauptperson, sondem urspriinglich 
die einzige verherrlichte Gottheit ist. Zwar konnte man die 
Zeremonie an sich so auffassen: in einer Art magischer Nach- 
ahmung wird die ganze lange und von zauberischem Unheil er- 
fiillte Regenzeit mit dem Schlaf Vishnus und seiner Gattin 
samt dem segensfreudigen Erwachen der beiden in eine kurze 
Zeitspanne zusammengedrangt, wahrend das wirkliche Erwa- 
chen Vishnus von seinem viermonatigen Schlaf am 11. der 
lichten Halfte des Karttika in der Auferweckungsfeier (Hari- 
prabodhini, PrabodhinI, Prabodhotsava, s. Padm. 63, 1 ff.; 125, 
Iff.; SkM. 20, 14 — 24; Skand. 33, Iff.) stattfindet und die 
Bettung zum Schlaf natiirlich schon vier Monate friiher veran- 
staltet wird (beschrieben in Padm. 66, 4 ff.; Bhavishyott. 70, 
4 ff., wobei Bhavishyott. 4 — 35 meist = Padm. 10 — 40 b lautet; 
ein anderer Ritus in Padm. 87). Oder sollte das Ganze eine Art 
Vorbereitung auf die spater erfolgende Aufweckung sein, da ja 
SkM. und das hier durchweg von ihm abschreibende Skand. 
wie das ganze Lichterfest, so auch diesen Teil einen vollen 
Monat friiher ansetzen, d. h. ans Ende der dunkeln Halfte des 


die Opfer6tatte, sondern auch das Haus ausgeschmiert.' 1 Die Stellen, die 
er nun als Beweise anfiihrt, reden samtlich vom Kukmist, keine von 
kardama. Der Kuhmist ist aber natiirlich so heilig, weil er von der heiligen 
Kuh kommt. Daher auch der in den Karttikam. und sonst erscheinende 
Ausspruch, daB die Cri im Kuhkot wohne. Sodann diirfen wir nicht ver- 
gessen, daB die Exkremente von Menschen und Tieren magische Kraft 
haben. Wenn also in Brand gesetzter Diinger in zauberischen Riten ver- 
wendet wird, wofiir Scheftelowitz S. 39 unten f. mehrere Beispiele nennt, 
so wird da die Bedeutung des Diingers fiir die Vegetation zunachst gar 
nicht in Betracht kommen. Ferner fiihrt Scheftelowitz fiir den „Diinger 
als Symbol der Fruchtbarkeit“ ein paar indische Hochzeitsbrauche an. 
Aber auch da ist es uberall Kuhmist. Dagegen hat sich £ri deutlich 
als Getreidegottin auf den Sundainseln erhalten, wofiir Scheftelowitz dan- 
kenswerte Belege bringt (S. 39). Die Reisriten der Indonesier beziehen 
sich fortwahrend auf ,.Sri, die indische Gottheit der Feldfriichte“ (Frazer 3 
VII, 182). Die „Reisbraut“, eine gewisse festliche Reisahrengarbe auf Java, 
iieiBt Emboq Sri, ihre Vermahlung mit dem „Reisbrautigam“ wird in der 
Ernte gefeiert (Frazer, ib. 200 f.; Hastings, ERE. IX, 801b). Auf Lombok 
und Bali heiBt die weibliche Reisgottheit Batari Sri (ib. 202); Batari ist 
das ind. bhattarl, Herrin. Gottin. 

Gerda Hartmann nun iibersetzt gaurl in jener Stelle des Vishnudh. mit 
.,weiB . Das heiBt gaura aber wohl selten, heiBt es auch nicht eigentlich 
in gauraloka, obschon wir dies mit „weiBe Rasse“ wiedergeben konnten. 
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Agvina? Aber von Vishnus Einschlafen haben unsere Textstel- 
len ja kein Wort, nur so nebenher eins von seinem Erwachen, 
was daher zu stammen scheint, da8 die indiscbe Gattin vor 
ihrem Gebieter aufwachen und aufstehen muB. Jener beriihmte 
Regenzeitschlaf scheidet also wohl ganz aus. Der Gedanke von 
Schlaf und Aufweckung der Vegetation und der Vegetations- 
diimonen aber ist sebr natiirlich und in einer Reibe seiner Be- 
kundungen in Volksbrauchen schon von Mannhardt erortert 
worden (Baumkultus 253; 319; 434 ff.; 540 ff.). Vgl. auch das 
Schmackostern u. dgl. mehr. Zugrunde begt aber wohl auch da 
der Tod und die Wiederbelebung der Wachstumsgenien. Auch 
unsere Lakshmlfeier mag nur eine Abschwachung davon dar- 
stellen. Wie gut paBt nun die Erklarung unserer Texte, die 
ganze Feier vom „sii8en Schlaf oder von der „siiBen Nacht' 1 
komme daher, daB an diesem Tag die Gottin Qri von Vishnu. 
urspriinglich einem Sonnengott, aus der Gefangenschaft befreit 
worden sei, und zwar aus der des Bali, den wir als chthonische 
oder unterirdische Gottheit werden kennen lernen — Pluton 
und Persephone in Indien. Nur verlauft das kleine Drama hier 
so: Der Unterirdische hat die Genie der sommerlichen Vegeta- 
tions- und Kornfulle hinuntergerissen in sein dunkles VerlieB. 
Da kommt der Sonnengott und befreit sie. Ist aber Lakshmi 
eine Wachstums- und chthonische Gottheit. dann wundert es 
uns nicht mehr, wenn sie laut unserem Texte ,.in der Karttiki- 
nacht in der Lichterreihe auf Erden wohnt‘\ d. h. darin ver- 
korpert ist, und daB ihr zu Ehren eine Lichtermenge entziindet 
wird. 

Auch den Urmachten der Vegetation: Den Baumen wurden 
in der Antike Lichter, Lampen, Kerzen, Fackeln entziindet 
(Botticher, Baumkultus der Hellenen, S. 49; 68; 533 f.), und 
wenn in Indien die Totenseelenlichter so oft auf, in oder an 
Baumen brennen, so kamen sie ja auch diesen an sich schon 
zu. Botticher nun meint, das Verbot des Konzils zu Arles im 
Jahre 452 beziehe sich auf diese Baumverehrung: Si in alicuius 
episcopi territorio infideles aut faculas accendunt, aut arbores, 
fontes, vel saxa venerantur, si hoc eruere neglexerit, sacrilegii 
reum esse cognoscat. Das aut — aut miiBte aber doch zwei v e r- 
schiedene Dinge anzeigen, und die Lichter waren ein Teil 
der Baumverehrung. Ob sich da ,-Fackeln entziinden“ nicht 
auf den bekannten Brauch bezieht, besonders zu Joliannis und 
zu Martini mit brennenden Fackeln namentlich durch die Felder 
zu laufen, damit diese fruchtbar wurden? 
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§ 6 d. Weiteres von den Lichtern des Karttika. 

Aber auch anderen Gottheiten soil man im Karttika Lichter 
spenden. So z. B. erklart Bhavishyap. I, ein Sektentraktat zur 
Verherrlichung des indisch-persischen Sonnengottes, in 164. 
37 f f . : Wer dem Sonnengott im Monat Karttika am 7. oder 6. 1 ) 
oder auch in der Neumondnacht einen prachtigen Lichterkranz 
(dlpamalika = dipavali) stiftet, der wird, in einem Glanz wie 
zehntausend Sonnen leuchtend, mit gottlichem Schmuck ausge- 
stattet, nachdem er seine Familie (in jener Welt) allseitig ge- 
rettet hat, im Himmel des Sonnengottes verherrlicht und be- 
seligt werden, und zwar so viele Jahrtausende, wie er ihm Lam- 
pen mit Schmelzbutter gefiillt und entziindet hat. Wer einen 
Lichterbaum ganz aus Eisen an des Sonnengottes Heiligtiimern 
entziindet, wird in dessen Himmel Herrlichkeit und Seligkeit 
erlangen. Besonders indische Glaubensrichtungen modeln ja 
Vorgefundenes unverfroren fur ihre Zwecke um, was uns sehr 
an die Taktik der katholischen Kirche gegeniiber heidnischen 
Gebrauchen erinnert. 

Dabei braucht der das Licht Anziindende keinerlei fromme 
Gedanken zu haben. Wie vollkommen iiberhaupt das reine opus 
operatum wirke, davon sind namentlich die Purina iibervoll. 
Sogar vor der rasendsten Tollheit schrecken sie auch da nicht 
zuriick, getreu der indischen Eigenart, das gerade Gelobte mit 
oft wahrhaft wahnsinniger „Folgerichtigkeit“ als das Hochste, 
allein Wichtige auszuposaunen. Solcher Legenden enthalten 
auch die Karttikam. eine Anzahl. Z. B. in Skand. 7, 22 ff. (— 
Sarod. 6 , 21 ff.) lesen wir: „Einst war ein Erlesener unter den 
Brahmanen, namens Harikara. auf gottlose Sinnengeniisse ver- 
sessen, ein Brahmane, der standig seine Lust an den Huren 
fand, des Vaters Gut verschleuderte. eine Axt, den Stammbaum 
seiner Familie umzuhauen.“ Er verspielte all seines Vaters Gut 
und kam dann eines Tages nach Ayodhya in das Haus eines er- 
lauchten Brahmanen. Es war im Monat Karttika. In der Nacht 
ziindete er rasch ein Licht vor dem Bilde des Vishnu an, da- 
mit er Wiirfel spielen konne. Deshalb erlangte er, als er starb, 
die Erlosung (moksha), d. h. nach 5 I. 127 c — 128, wo dieser 

*) Der siebente jedes Monats ist der dem Sonnengott beilige Tag, der 
6. der des Fruchtbarkeitsgenius Skanda, und am 6. des Karttika ist ein 
besonderes Fest fur diesen (vergl. Heat. II 1 , p. 604 f., wo freilich keine 
Lichter erwahnt werden). Die Neumondnacht des Karttika ist die Lichter- 
festnacht. 
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Held noeh einmal zur Erbauung und Anfeuerung genannt wird, 
himmlische Seligkeit (svarga). Dabei wird er gewiB das Licht 
\ on seinem Wirt empfangen haben. Wie die unabsicbtlich 
dochtschneuzende rauberische Maus belobnt wurde, haben wir 
vernommen. Wie eine Ummodelung dieser Legende siebt Bha- 
visliyap. I, 118, 4ff. aus, um so mebr, als die sprachliche Ge- 
staltung ofters so gut wie wortlich iibereinstimmt: Einem ganz 
vom Aussatz zerfressenen, hungergepeinigten ^udra gewahren 
in oder bei einem Tempel des Sonnengottes dessen mitleidige 
Priester (bhojaka) einen Unterschlupf. Sein Herz ist von Bos- 
heit erfiillt, auch gegen den Sonnengott ( dushtabuddhya sada 
yuktah Saptaqvam prati, (d. 24). Der Erbauer des Tempels, 
Vasishtha, der Hofpralat des Konigs Ikshvaku, versah den 
Tempel auch reichlich mit Lichtern. So batte er einmal wieder 
im Karttika ein Licht gestiftet. Der kranke Qudra lauerte, ob 
die Priester nicht in Schlaf versanken; dann wollte er des Got- 
tes Schmuck stehlen. Und wirklich nickten sie ein. Im selben 
Augenblick losch das Licht aus. Der Aussatzige lief zum Feuer, 
das in diesem Heiligtum des persisch-indischen Sonnengottes 
offenbar immer brannte, ziindete die Lampe wieder an und 
hielt sie vor dem Gott empor, um ihn berauben zu kdnnen. 
Gerade da aber erwachten die Priester und sahen ihn. Klaglich 
flehend fiel er ihnen zu FiiBen. Sie schonten ihn, doch die Po- 
lizei packte und priigelte ihn. Dariiber starb der von Krankheit 
sehr Geschwachte. Er kam in den Himmel des Sonnengottes 
und wurde, nachdem er ein ganzes Weltalter (kalpa) dessen 
Freuden genossen hatte, als Sobn eines Brahmanen mit der Er- 
innerung an seine friihere Existenz geboren. ,.Das ist die Macht 
der Lampe im Karttika. “ 

Angeziindete Lichter des Karttika betraehten oder von ihrer 
Herrlichkeit, Heiligkeit und Wirkenskraft erzahlen horen, 
schon das fiihrt in den Himmel, wie Spriiche und Legenden der 
Karttikam. verkiinden. Yor allem aber soli, wer zu arm ist, im 
Karttika selber Lichter zu stiften, Lichter der anderen auf- 
stecken. anziinden 1 ), in Brand halten, gegen Wind usw. be- 
wachen, den Docht liefern, das GefaB oder das 01, oder sonst 

1 j Der gewohnliche Ausdruck ist bodhayati , prabodhayati, udbodhayati , 
samudbodhayati dipam, pradipam , dipavriksham usw. und Substantive wie 
prabodha , prabodhana usw. Siehe z. B. Padm. 119. 12: 120, 43; Skand. 2, 
53; 7, 35; 39; 41: 42; Bhavishyap. I, 164, 40 f.: Bhavishyott. 130, 21; 22; 
26; Heat. II 1, p. 858; 1038; 235; usw. Auch vom Feuer gebraucht (Vi- 
shnudh. II, 50, 49; I, 92, 11; Bhavishyap. I, 173, 17). 

'711 
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irgendwie dabei Dienste oder Hilfe leisten. Skand. 7, 35 c ff.: 
116 c— 117; 125 c— 127 b = Padm. 120, 43 f.; vgl. 117, 19. Die 
Belohnung ist da ebenfalls moksha oder mukti die „Erlosung", 
d. h. bimmlische Seligkeit. 

Der Karttika nun, der so oft der beste, gottlichste, heiligste, 
wichtigste Monat genannt wird, gilt als so bedeutsam, weil er 
eine Hochststeigerung, einen Gipfelpunkt darstellt. Die ganze 
Regenzeit ist heilig, in ihr besonders der Herbst und im Herbst 
der Karttika. So Heat. II 2, p. 347 (aus dem Vishnupur.). Wenn 
wir nun unheimlich statt heilig setzen, dann gelangen wir zur 
Pfahlwurzel dieses Glaubens. Die vier Monate der Regenzeit 
sind so unheimlich, daB da fur die vier Kasten alle Opferwerke. 
alle Weihen, alle Sakramente (wie Hochzeit, Haarriten usw.), 
Einzug in ein neues Haus, Aufstellung eines Gdtterbildes unter- 
bleiben miissen (z. B. Bhavishyott. 70, 37). In einem haufigen 
Mantra heiBt es: „Solange Vishnu schlaft, schliift die Welt. - ' 
Die Wandermonchregel, zu dieser Zeit am gleichen Ort wohnen 
zu bleiben, hat hier ihren ersten Grund. DaB der Mensch in der 
Regenzeit ein auBerst vorsichtiges frommes Leben fiihren 
miisse, wird oft eingescharft. So soli man all die vier Monate 
hindurch von Palagablattern, die auf die Erde gelegt werden. 
also in doppelter Weise zauberisch geschiitzt, essen, soli auf 
der Erde schlafen, sich der Begattung enthalten, fortwahrend 
baden, eine Menge Dinge nicht essen oder sonst nicht gebrau- 
chen, wie z. B. Hiilsenfriichte (auBer mudga Phaseolus Mungo;, 
Sesambl, Honig, Eierpflanzen, Zwiebelgewachse, Fleisch usw. 
S. z. B. Padm. 55, 32 — 34; 66. 4 c ff. — Bhavishyott. 70, 6ff.: 
SkM. 7, 15 f.; Heat. II 1, p. 333 = Nirnayas. II, 4, 16, vgl. II, 4, 
12. Die ganzen vier Monate hindurch soil man Lichter spenden. 
den Vatern, und zwar neben Wasser mit Sesam (tilodaka), sagt 
MBh. XIII, 128, 2; vgl. 129, 11 — 14. Den urspriinglichen Grund 
dieser und damit auch der anderen Vorschriften verrat auch 
MBh. XIII, 125, 74: .,Durch Lichter in der Regenzeit tragt man 
seine Schuld gegen die \ ater ab.“' Denn durch sie rettet man 
die Vater in jener Welt (XII, 68, 27). Wem man aber seine 
Schuld entrichtet hat, der kann einem nichts mehr anhaben. 
Die Vorschriften heiligen Lebens, wie sie nun fur den Karttika 
niedergelegt werden, fallen zusammen mit denen fur die Regen- 
zeit, nur sind sie noch reicher ausgestaltet 2 ). Wer nicht die 
vier Monate ein frommes Werk ( vrata ) leisten kann, soil mit 

1 ) Die Gebote und Verbote fiir die zwei andern Totenseelenmonate 
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allem Ernst es im Karttika tun. SSud., p. 154. Das hervor- 
ragendste gute Werk ist da zunachst das Baden, wie iibrigens 
auch in den zwei anderen Totenseelenmonaten Magha und 
Vaicakha; Unheilsstoffe werden so vom Kdrper abgespiilt und 
am Eindringen verhindert. In der Wage wog Brahma auf der 
einen Seite alle Schenkungen, frommen Begehungen (vrata) 
und Geliibde (niyama) und auf der andem das Baden im 
Karttika und erfand sie gleich an Wert. Wer den ganzen Monat 
Karttika bestandig badet, seine Sinne ziigelt, die Gayatri mur- 
melt, nur Opfertaugliches iBt und die Seele bandigt, wird von 
alien Ubeln und Siinden frei. Vi. (d. h. Vishnusmriti), 86, 4. 
Am meisten aber leuchten im Karttika die Lichter hervor, die 
den ganzen Monat hindurch an- und aufgesteckt werden sollen. 
Dem Karttika schenkt man Aufmerksamkeit, wenn man tag- 
taglich Lichter spendet, sagt Vishnudh. Ill, 218, 12. 

Regeln, namentlich fur die Lichterbaume, haben wir schon 
vernommen. Einige weitere Vorschriften, zunachst fiir gottes- 
dienstliche Lichter iiberhaupt, wirken belebrend. Nur Schmelz- 
butter und Sesamol darf fiir die Lampe gebraucht werden, kein 
Schmalz (vasa), kein Mark, keinerlei tierisches Fett. Vi. 66, 11; 
Vishnudh. I, 166, 30 c — 31 b = Bhavishyott. 130, 33; Vishnudh. 
II, 91, 16 f.; MBh. XIII, 98, 52; Kalikapur. 74, 136. Vom Docht 
sagt Vishnudh. I, 166, 35: „Einen von einem Lebewesen stam- 
menden, einen blauschwarzen ( nila ) und einen roten Docht ver- 
meide man." Vishnudh. II, 91, 17 nennt nur den blauschwarzen 
und den roten. Hier ist die Rede von der Vishnuverehrung. In 
Vishnudh. Ill, 341, 319 f. aber, wo Vishnu iiberhaupt mitJ roten 
Sachen bedient wird, soli die Lampe mit Sesamol gefiillt und 
der Docht mit Safflor gefarbt sein. Da aber handelt es sich um 
Riten, die den Feind vemichten, Liebe im anderen Geschlecht 
entziinden, Korn und Geld vermehren, Mann oder Weib einem 
dienstbar machen, also um Zauber, bei dem Rot ja allgemein 
ist. Den Feind zu vernichten und das eigene Heer siegreich zu 
machen, dient auch das Sudarganashashthivrata des Garuda- 
pur., das Heat II 1, p. ,620 ff. reproduziert. Da mu£ der Docht 
aus rotem Zeug gedreht und obendrein, um die magische Kraft 
zu mehren, noch Senfsamen in ihn hineingemacht werden. Das 
Licht schwingt eine Frau dreimal um den Kopf des Konigs 
(S. 623). Auch beim Rupasattravrata, das Mannern und Frauen 


Magha und Vai$akha lauteu zum groBen Teil gleich (auch Sesam und 
Se^amoleinreibung, Hiilsenfruchte usw. -iiul da Tabu). 
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unvergleichliche Schonkeit und Liebesgunst verschafft, miissen 
die Lampen mit Sesamol gespeist und die Dochte safflorgefarbt 
sein. Vishnudh. I, 155, 23. Stiftet man die Lampe „Gro6docht' 1 
( mahavarti ), die besonders dem Karttika eignet und da als Got- 
tin angebetet (Heat. II 2, p. 767), aber auch sonst, und zwar 
in der dunkeln Halfte des Monats und am Neumond, empfohlen 
wird, dann soil man zur rechten Seite des Gottesbildes eine 
Lampe mit Sesamol und r o t e m Docht, zur linken eine mit 
Schmelzbutter und weiBem Docht unterhalten. Vi- 
shnudh. I, 166, 2 ff. Beim Rajyadvadagivrata, das dem Menschen 
die Konigsherrschaft erzaubert, sollen an den lichten zwolf- 
ten der 12 Monate Lampen gespendet werden mit S c hm e 1 z- 
butter und weiBem Docht, an den dunkeln zwblften 
dagegen solche mit Sesamol und rotem Docht. Vishnudh. 
I, 157, 13; 22 — 25 b. Ebenso gehoren fiir die hellen Schmelz- 
butter als Opfer und iiberhaupt lauter helle Dinge, fiir die dun- 
keln Sesam und durchweg allerlei Rotes. Zehn Lichter mit rotem 
Docht werden nach den zehn Weltgegenden bin niedergesetzt 
beim Ritus Kancanapurivrata, wo Vishnu und Lakshmi Ver- 
ehrung empfangen. Bhavishyott. 147, 53. Diese Beispiele zeigen: 
Sesamol, roter Docht, die unheimliche dunkle Halfte des Monats 
und Behexung des anderen gehen zusammen, und andererseita 
Schmelzbutter, weiBer Docht und lichte Halfte. Beim Kancana- 
purivrata wird der rote Docht durch die Lakshmi veranlaBt und 
diese urspriinglich als Fruehtbarkeits-, als chthonische Gottin ge- 
faBt und wohl anfangs allein verehrt worden sein. Bhavishyott. 
130, 18 c f f. nun lehrt: dem Sonnengott Lampen mit Schmelz- 
butter und rotem Docht, dem Vishnu gelben Docht, dem Civa 
weiBen, der Gaurl safflorroten, der Durga lackroten, dem Kama 
blauschwarzen (nila). den Naga schwarzen (krishna). Wie 
seiner Gattin, so kame wohl der rote auch dem (Jiva zu, wie 
halt den Totenseelen und Zeugungsgenien iiberhaupt. Der weiBe 
Docht fiir ihn mag daher kommen, daB ()iva oft als weiB dar- 
gestellt wird. So z. B. in Vishnudh. Ill, 44, 20: 48, 19; Matsyap. 
259, 3 f.; 261, 23; (^ukran. IV. 4, 316 f. Den blauschwarzen fiir 
den Liebesgott konnte ich nicht deuten, es sei denn, man be- 
trachte die Geschlechtsliebe als eine biise Krankheit, einen 
Wahnsinn, eine todliche Schlange, die einen beiBt, wie sie von 
den alten Indern ebenfalls genannt wird. Eher wohl liegt der 
Urgrund in der fiir den Eros allwichtigen schwarzen Frauen- 
scham. Der Sonnengott als Lichtgestalt muB natiirlich Schmelz- 
butter empfangen — . Sesamol kommt vor allem den dunkeln 
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Totenseelen zu — , aber aueh einen roten Docht, da er eben 
selber rot ist und nur Rotes ihm geopfert wird 1 ), wie wir un- 
gezahlte Male horen. Aus diesen Darlegungen ergibt sich der 
SchluB, daB die Karttikalichter roten Docht haben miissen. Im 
Pradipavidhi des Adipur., den Heat. II 2, p. 763 ff., mitteilt, 
haben wir gehort, daB der Docht der Allerseelenlichter stark 
rot (surakta) sein solle oder auch weiB. Woher das nachhin- 
kende ,,weiB" (sugukla) kommen wird, sehen wir bald. Sesamol 
fiir die Karttikalichter wird ofters genannt. So z. B. in Skand. 
7. 56; 57; 66; 101 (= SkM. 10, 2 = Heat. Ill 2, p. 914, hier 
aus Brahmandapur.) ; Heat. II 2, p. 767. Freilich kommt dann 
Verwirrung dadurch hinein. daB in den vishnuitischen Purana 
oder Puranaabsehriften die Lichter ja dem Vishnu zugeschmug- 
gelt werden, den sie urspriinglich gar nichts angehen. So miissen 
sogar die armen Totenseelen (die „V ater") in Padm. 123, 37 c 
bis 39 b also sprechen: „Es moge in unserer Familie ein den 
Vatern liebevoll ergebener, guter Sohn geboren werden, der 
im Karttika durch Lichterspenden den Kegava (Vishnu) er- 
freut. Wessen Licht mit Schmelzbutter brennt oder auch mit 
Sesamol, wozu hatte der eine RoBopfer notig*‘ usw. Schmelz- 
butter erheischt der eingeschobene Vishnu, das richtige Sesamol 
wird da nur hintendrein angefahren. Nur wenn man Sesamol 
nicht bekommen kann, scheint Schmelzbutter oder anderes 
Fett, natiirlich von Pflanzen, in Betracht zu kommen (Heat. 
II 2, S. 764). Auch daraus ergabe sich der rote Docht von selber. 
Beim tiladvadaqivrata, im Totenseelenmonat Magha, am 12. der 
dunkeln Halfte, wo man in (s c h w a r z e n) Sesamkornern baden, 
sie essen, opfem und verschenken soli, heiBt es: ,,Und Lichter 
mit Sesamol soli man spenden und Wasser mit Sesam“ (wenig- 
stens urspriinglich beide natiirlich den Totenseelen). Vishnudh. 

I. 163 f.; Heat. II 1, p. 1108—1110. Die shattilaikadagi, ge- 
wohnlich am 11. der dunkeln Halfte des Magha. hat ihren 
Namen davon, daB man da die magischen und fiir den Toten- 
dienst so kennzeichnenden Sesamkorner sechsfach verwendet: 
zum Baden, Einreiben, Essen, Trinken, Opfem, Verschenken. 
Padm. 44; Bhavishyott. 122, 27; Heat. Ill 2, p. 635 f.; Nirnayas. 

II. 11. 12; Wilson. Works II, 206 f.; Underhill, p. 90 usw. Von 
Sesamollampen wird aber meines Wissens hier nicht geredet. 

Sesamol und roter Docht nun passen ganz in das Bild — die 
Lichter und ihre Zaubermacht gelten ja den Totenseelen und 


x ) In der altern Zeit freilich wird WeiBes genannt. 
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Totenseelengenien x ). Noch heute ist im indischen VolksbewuBt- 
sein beides lebendig: die Liehter sollen die bosen Geister, d. h. 
urspriinglich alle Totenseelen, wegschrecken und: den Toten- 
seelen freundlich leuchten. Ja Dlwali ist nicht nur die Zeit, wo 
alle Toten auf die Erde zuriickkehren, sondern da haben auck 
die Hexen besondere Gewalt (Crooke II, 266 unten — 267); 
ebenso an Navaratra, dem Durgafest, d. h. an den 10 ersten 
Tagen der liehten Halfte des Emte- nnd Seelenmonats Acvina 
(ib.). Die Lampen iiberhaupt heiBen ja auch rakshoghna „Ver- 
nichter des Geisterspuks“ (Crooke I, 274 unten, vgl. 248 Mitte) 
und die Lampen im Woehnerinnenzimmer ausdriicklich „Lich- 
ter zum Schutz“ (rakshapradipa, Kathas. 28, 4). DaB die Liehter 
beim Lichterfest und sonst dem nirajana dienen, horen wir 
immer wieder. Aucb im Lingapur. (zit. Heat. II 2, p. 640) muB 
man gewiB nirajanakrite lesen (statt nirajane krite) dipo 
grahyah subhaktitah (im Alakshmlritus). Nirajana im engeren 
Sinn ist ja unmittelbar = aratrika, d. h. das Schwingen be- 
sonders von Lichtern vor oder um eine Person usw., schlimme 
Einfliisse zu verniehten. Wollte man die mannigfache Verwen- 
dung der Liehter als Abwehr in Indien und anderwarts dar- 
legen, so gabe das ein ganzes Buch a ). 


J ) Die Lampe bei unserem abendlandischen Allerseelenfest soil nicht 
01, d. h. wohl vor allem Petroleum, enthalten, sondern Fett oder Butter. 
Haudworterbuch des deutschen Aberglaubens I, Sp. 269. Diese beiden sind 
fur die Germanen halt alter. Was das 01 der bei den qraddha entziindeten 
Liehter anlangt, sind die Texte recht schweigsam. Ausdriicklich aber wird 
z. B. fur die Lampe, die beim Sitz jedes der geladenen Brahmanen stehen 
mull, tilataila oder Sesamol genannt (Heat. Ill 1, p. 1190, von Atri). Ja, 
sogar die den Toten gespendete Augensalbe soil LampenmB sein von einero 
Licht mit Sesamol (Heat. Ill 1. p. 734, aus dem Brahmavaivartapur., und 
Heat. Ill 1, p. 735, aus Vavupur. und dem Prabhasakhanda des Skandapur.). 
Selbst das doch an sich schon ungemein zauberisch-heilige Kugagras wird 
noch wirksamer, wenn es auf einem Sesamfeld gewachsen ist (Heat. Ill 1. 
p. 635. aus Kaujika und einem Purana). Von den beim Totendienst all- 
wichtigen und allgegenwiirtigen Sesamkornern rdhmt das Aditvapur. (zit. 
in Heat. Ill 1, p. I088) : ,,V ie ein von tausend Kriegem umgebener und 
geschiitzter Kiinig dahingeht. so geht das Wasser. das von Sesam begleitet 
ist, zu den Abgeschiedenen.“ 

z ) Vom Rigveda an ist ja der Feuergott der menschenholde Abwehrer 
der Unheilsmachte. Nur auf die von Zauber- und Geistergefahr bos um- 
witterte Hochzeit sei kurz hingewiesen. Vie wiehtig die Liehter, zur 
aratrika verwendet oder einfach aufgestellt, bei der indischen Hochzeit 
sind, erhellt besonders klar aus Dubois-Beauchamp 3 , p. 222 ff. Die indische 
Sitte. Hochzeiten bei Nacbt zu feiern. mag zum Teil davon kommen. daB 
dann die Liehter zu besonderer Geltung und Wirkung gelangen, anderer- 
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Andererseits aber sollen die Lichter des Lichterfestes den 
Totenseelen den Weg zu ihrem friiheren Heim zeigen, wie 
unsere altindischen Quellen ausdriicklich sagen 1 ). Auch in 
Garudapur., Pretak. 18, 5 — 7 und 31, 5 — 6 werden wir zu- 
nachst an die Beleuchtung des Weges aus Yamas in unsere 
Welt denken miissen: Auf den stockfinstern Yamaweg, wo 
weder Gestaltetes ist noch Wahrnehmbares, werden die im 
Karttika, oder auch im Alvina und im Magha, am 14. entziin- 
deten Lichter den Toten leuchten. Die Lichter sind da um so 
notiger, als nach indischer Ansicht die Diwalinacht die finster- 
ste im ganzen Jahr ist (Oman, Indian Life. S. 138 = Cults, 
Customs and Superstitions of India, S. 85). Uberdies herrscht 


seits sind sie da aus zauberischem Grunde auch sehr notig. In Kambodscha 
gehen Yater und Mutter dreimal mit angeziindeten Kerzen um Braut und 
Brautigam herum. Hastings, ERE. Ill, 164 a. Brennende Lichter tragen 
beim Brautzug die Brautjungfern in der Gegend von Ludwigslust und in 
der Mark Brandenburg. Sartori, Sitte und Brauch I, S. 83. Brennende 
Lichter in der Hand, umstehen mancherorts die Brautjungfern die tan- 
zenden Hochzeitsleute, vor allem das Brautpaar (ib. S. 107, Anm. 15). 
Anderwarts tragen die Tanzenden selbst Lichter. In Palastina tanzt die 
Braut ihren Paradetanz mit Kerzen in beiden Handen. Im Liineburgischen 
"teht wahrend der Ehrentanze vor dem Platz des Brautpaares ein Tisch 
mit „Lebenslichtern 44 (Ib.). t)berhaupt werden ofters Lichter vor Braut 
und Brautigam gestellt (ib. 92). Das Brautpaar wird mit vielen Lichtern 
zum Beilager geleitet (ib. S. 109, Anm. 4). Doppelte Abwehr- und Segens- 
wirkung muB erfolgen, wenn dem Brautpaar mit brennenden Lichtern 
besteckte Tannchen oder sonstige Baumchen vorangetragen werden (Mann- 
hardt, Baumkultus, S. 46), sogar dreifache bei den Bulgaren, wo das Sterbe- 
haus so gereinigt wird: die Tochter halt in einer Hand ein Licht, mit der 
andern fegt sie aus: denn da haben wir das Licht, den Besen, und das 
Wegfegen des Unheilstoffes. Birger Morner, Tinara 105. 

*) Beim ekoddishta , d. h. dem Totenmahl, das fiir einen noch nicht 
unter die regelrechten Manen aufgenommenen Toten gefeiert wird, fallen 
eine Anzahl beim gewohnlichen oder parvana qraddha notigen Dinge weg, 
darunter auch das Licht ( dipa ). Der Dahingegangene, noch immer ein 
zweifelhafter Geist, soli wohl nicht selber zum £raddha kommen, sondern 
dessen Segnungen gehen zu ihm bin. S. Heat. Ill 1, p. 1602, 1. ult. (aus 
Baudh.). Wird doch nach den meisten Autoritaten dabei auch das avahana 
das Herbeirufen unterlassen (Garudapur., Pretak. 35, 29 — 32; Yijfi. I, 250; 
Heat. Ill 1, p. 1604 f.). Die Gefahr von dem preta ist so groB, daB der 
Kshattriya dabei nacb Baudh. (in Heat. Ill 1. p. 1604) seinen Wagen 
(oder: sein RoB. vahana ), der Vai^ya seinen Stachelstock oder Ziigel. der 
£udra seinen Stab zur Abwehr beruhren muB. Vgl. Garudap., Pretak. V, 
28 b — 29 c; Manu V, 99; Abegg, Pretak. XIV, 57 und Anm. (Im deutschen 
Mittelalter muB der Bauer in g r a u e r Kleidung [vgl. die ,.grauen puren“] 
mit Treibstecken in der Hand zur Kirche gehen. Ottokars Kaiser- 
clironik 14.804.) 
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der Glaube, daB an diesem Tag die Nacht der Vater beginne 
(Gupte 38). Auch deshalb bediirfen sie da der Licbter in be- 
sonderem MaBe. Die Anschauung, daB die Lichter ihnen zum 
Besten entziindet werden, findet sicb noch heute in Indien. 
Crooke. Pop. Rel. & Folklore of Northern India ed. Enthoven, 
p. 345; Gupte, S. 38 f. 1 ). Etwas anders gewendet ist die Volks- 
meinung, nach der die Licbter den Vatem aus Yamas Reich in 
den Himmel (svarga) leuchten (Underhill, S. 60). Ahnlich sagt 
Padm. 123, 38 f. von den Lichtern der fiinf Tage: des 11.— 15. 
der dunkeln Halfte des Karttika: ,,Auch die schlimmen Vater 
und die des KloB- und Wasserspendenritus Beraubten, auch die 
gehen in die hochste Seligkeit ein durch das Verdienst der 
Lichterspende.“ Ebenso lesen wir: ,,Es gibt kein Mittel, die 
Totenseelen zu erretten (aus ihrem Elend in jener Welt), das 
dem Licht im Freien (akaqadipa gleich ware.“ DaB beim christ- 
lichen Allerseelenfest um die gleiche Zeit die Lichter auch als 
Leuchten der armen Seelen dienen sollen, ist ja bekannt. Aber 
noch mehr: Rosegger, Yolksleben in Steiermark, S. 313 berich- 
tet von einem Glauben ganz gleich dem der alten Inder: „Man- 
che aber (von den zu Allerseelen auf die Erde zuriickgekehrten 
Totenseelen) sind auch im Laufe des Tages durch gute Werke 
der Ihren erlost worden. Solche gehen nun ein die ewigen Freu- 
den des Herrn.“ 

Die Totenseelen und Totenseelengenien sind aber zugleich 
Wachstums- und Fruchtbarkeitsgeister, als chthonische Wesen. 
Den altklassischen Gottheiten der Unterwelt und der Frucht- 
barkeit wurden Lichter dargehracht. Altheim, Terra Mater in 
Religionsgesch. Yersuche und Vorarbeiten 1931, S. 137. Unser 
altindisches Totenseelenfest nun fallt in die Haupterntezeit und 
ist zugleich ein Erntefest. Davon spater mehr. Das verrat sich 
auch dadurch, daB im Adipur. der Untersatz der Karttikalich- 
ter hauptsachlich aus Reismehlpaste besteht. Nach Guptes Be- 
richt wird, wie wir gehort haben, beim Morgenbad des 14. eine 
aus Reismehlteig gemachte Lampe oder „ein ovales Stiick des- 
selben Stoffs, mutke genannt 14 , um den Kopf jedes mannlichen 
Gliedes der Familie geschwungen. Da lieBe sich erwarten, daB 
auch die Karttikalampen wenigstens oft aus Reismehlteig 
gemacht waren. An (iiva wird bei seinem Mahotsava oder 


Wahrend der Zeit der Unreinheit nach einem Todesfall werden 
Lampen hingestellt, dem Abgeschiedenen durch die Finsternis der andern 
Welt zu leuchten. Caland, Altind. Toten- und Bestattungsgebrauche, S. 82. 
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..Hochfest", wie schon erwahnt, mit 14 Lampen aus Reismehl- 
teig nirajana vollzogen, und daB die Lampen sonst beim 
drdtrika aus Reismehlteig gemacht sind, haben wir durch 
Atharvaveda-Paric. VII und Dubois erfabren. Die Lichter des 
Lichterfestes dienen nun zunachst zum nirajana. So diirfen wir 
fiir sie wohl in vielen Fallen Reismehlteig und darin eine Be- 
ziehung zu Ernte und Erntegenie sehen. 


7. Das Reich des Bali. 

Auch der Tag, der im engeren und vielleicht urspriinglicheu 
Sinn das Fest des Bali oder „Balis Reich“ genannt wird, der 
Hohepunkt der Lichterfeier, auch er wird eingeleitet mit einer 
Totenfeier. Alle anderen Texte stimmen, von verschwindenden 
Kleinigkeiten abgesehen, zunachst wortlich mit Bhav. iiberein: 
Evam (Skand. tatah ) prabhdtasamaye hy amavasyam, naradhipa 
(Padm. tu, Pavake; SkM. u. Skand. tv amdydtn tu, munigvarah) 
snatva, devan pitrin bhaktya sampujyatha pranamya ca, II krit- 
va ca (SkM. und Skand. tu) parvanam graddham dadhikshira- 
ghritadibhih. I So Bhav. 14 — 15 b; Padm. 124, 18 — -19 b; SkM. 
14, 1 — 2 b; Skand. 9, 72 — 73 b. Dann folgt aber nur noch in 
Padm. die Abfiitterung der Brahmanen, und zwar genau mit 
den gleichen Worten wie in Bhav. 15 c d. SkM. 14, 2 c — 15 = 
Skand. 9, 73 c — 86 b fahrt fort: „Am Tag soil da nicht gegessen 
werden auBer von Kindern und kranken Leuten. Darauf zux 
Zeit des Zunachtens verehre man die prachtige Indira (d. h. die 
£rl oder Lakshml) usw. Den Inhalt dieses Abschnittes habe ich 
im wesentlichen auf S. 87 f. mitgeteilt. SkM. 14, 16 — 18 b geht 
dann gleich iiber zu den Versen: Dipadanam tatah kuryat 
pradoshe ca tatholmukam / bhramayet svasya girasi sarvarishta- 
vinaganam. H Dipavrikshas tatha karyah gaktya devagrihadishu, 
! catushpathe, gmagane ca, nadiparvatavegmasu , l vrikshamu- 
ieshu, goshtheshu, catvareshu, griheshu ca. Skand. bringt sie 
erst in 19, 91 — 95 b. Ich habe sie schon auf S. 57 iibersetzt. 
Skand. schiebt zwischen diese Partie von den Lichtem und der 
von den zur Abwehr aller Schadigung geschwungenen Feuer- 
branden a ) in Ql. 86 c — 90 noch die Aufweckung der zum „sii- 


J ) Vom paryagnikarana reden die Brahmanas und Ritualschriften oft. 
Vgl. Gobh.-Grihyas. Ill, 10, 22; Apast.-^rautas. I, 25, 8; VI, 6, 8; VII, 15, 2; 
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Ben Schlaf" gebetteten Lakshmi ein, oder wohl besser, wie 
schon gesagt: SkM. 14 hat sie nach (]1. 15 verloren. Auch in 
Bhav. fehlt sie, aus dem namlichen Grund oder aus dem Be- 
streben zu kiirzen oder wohl eher, weil diese Lakshmlfeier 
eigentlich eine ganz selbstandige, wirklich gar nicht in die 
Zeit der eigentlichen Karttikafestlichkeiten fallende Begehung 
ist. Freilich ein Hinweis darauf, daB nach Bhav. 15 etwas aus- 
gefallen sei, sehiene auch in Padm. 124, 20 — 21b zu liegen: 
Tato ’ parahnasamaye toshayen nagaran, priye, / tesham gosh- 
thic ca, manam hi kritva sambhashanam, priye (l. priyam? , I! 
pitrinam vatsararn yavat pritir utpadyate divi. Von dieser leut- 
seligen Beehrung der Stadtbiirger hat Bhav. nichts, sondern 
fahrt unmittelbar nach: bhojyair nanavidhair vipran bhojayitva 
kshamapya ca (= Padm. 124, 19 c d) also fort: Tato ’ parahna- 
samaye ghoshayen nagare nripah: / „Adya rajyam Baler, loka, 
yatheshtam modyatam iti“ (Heat, loko yatheshtam ceshtatam 
iti). // Lokac capi pure hrishyet (Heat, pura hrishtah !) sudha- 
dhavalitajire, I vrikshacandanamaladyaiq carcite (so zu lesen: 
in Heat.: svarcite, wohl svarcite, schon geschmiickt) ca grihe 
grihe, II dyutapanaratodriktanaranarimanohare. / nrityavaditra- 
samghushte (Heat, samtushta-) samprajvalitadipake. // anyo- 
nyapritisarnhrishtadattalabhe ca (so zu 1.) vai (Text: na, Heat.: 
dattatalanake, SkM. 14, 31 dattalalanake) jane , / tambulahrishta- 
vadane, kuhkumakshodacarcite. ii dukulapattanepathye, svarna- 
manikyabhushane (Heat. - bhushite ). / adbhutodbhata- (Heat, -od- 
bhuta -) cririgarapradargitakutuhale, // yuratijanasamklrne, va- 
strojjvalaviharini, ! dipamalakule, ramye, vidhvastadhvantasam- 
caye (H. - bandhane ) II pradoshe dosharahite, castadoshagame 
cubhe. II Die vollige Gleichheit der zwei ersten Worter und 
der geringe Unterschied des auf sie folgenden toshayen in 


MBh. II, 21, 23; Hillebrandt. Rituallit., S. 73; 112 usw. I’m die Personen, 
die Tiere, die Gegenstande, wird ein Feuerbrand wiederholt, meist dreimal, 
herumgefiihrt, und zwar rechtsum. Dadurch werden sie unversehrbar 
(acchidra) fiir die Unholde. Schon im Rigveda horen wir davon (IV, 6, 
4 f.: 15, 1 — 3). Vgl. z. B. Eugen Mogk, German. Religionsgesch. n. Mythol. 
(Sammlung Goschen). S. 19: ..Der Glaube an die abwehrende Macht des 
Feuers zeigt sich iiberhaupt zu alien Zeiten, bei alien Ereignissen, wo man 
schadigende Damonen befiirchtet. Um vor diesen seinen Besitz zu schir- 
men, imaging ihn der IVordgermane mit einem Feuerbrande, wenn er sich 
ansiedelte.“ Vgl. Knuchel, Die Umwandelung usw., Register unter „Um- 
kreisung 11 ; auch S. 63, sowie Frazer 3 , IX, 110 ff.: Ill, 111; 114. 116, 197 
usw. Zu Qatap.-Br. I, 1, 2, 2. 13 fiihrt Eggeling Parallelen des paryagni- 
karana aus Schottland an. 


106 



Padm, und des ghoshayen von Bhav. konnte sehr wohl durch 
Abirren des Auges den Ausfall in Padm. veranlaBt haben. Sehr 
merkwiirdig, aber vielleicht puritanische Absicht ist es, wenn 
nun andererseits in Padm. der Abschnitt vom Ausrufen und der 
Feier des Balireiches vollig fehlt. Wohl aber findet er sich in 
SkM. 14, 18 c — 40. Ihm meist wortlich gleich ist Skand. 9, 93 c 
bis 99, nur daB hier die ^lloka SkM. 19 — 20; 22 a b; 24 a b; 25 c 
bis 36; 39 c — 40 b mangeln. In Skand. nicht Vorhandenes schlieBe 
ich in eckige Klammern ein. Angegliedert an das Schwenken 
der Feuerbrande und das Aufstecken der Lichter heiBt es also 
in SkM. und Skand.: „Mit Tiichem und Blumen sollen die Ge- 
genden an der HauptstraBe prachtig gemacht werden (18). [An 
den Hausern bringe man verschiedenartige reife Kornarten 
(gewiB die Ahren, nanapakvannani) imd Friichte an, und Blat- 
ter der Betelpfefferpflanze (nagavalli) usw. richte man zu 
(wohl zu Guirlanden) und hange sie daran auf (19). Und ein 
prachtiges Aussehen an der HauptstraBe bringe man besonders 
durch Lotosblumen (kamalais) zuwege. Gibt’s dergleichen nicht, 
dann richte man Tiicher usw. und mache die prachtig aussehen 
(20)]. Nachdem man so 1 ) die Stadt geschmiickt hat, soil man 
sofort beim Anbruch der Nacht zuerst die Hungrigen speisen 2 ) 
und dann die Brahmanen essen macben (21) (und zwar) Manda- 
kageback 3 ), Kuchen. Brockenzucker usw., Qashkuli 4 ), Fiill- 
kuchen °) u. dgl. mehr (und dann). soli er selber essen, ge- 


- 1 ) Skand. hat sarvam statt ev am, also ,.alles‘\ 

2 ) Immec und immer wieder lesen wir in Schilderungen von Festlich- 
keiten und Begehungen. daB dabei die Hungrigen, Blinden, Kriippel. 
Armen usw. reichlich bewirtet werden miissen. einer der vielen schonen 
Ziige bei indischen Festen und Riten. Als besonders kennzeicbnend nenne 
ich nur Bhavishyapur. I, 55, 64 c — 66: ,,Die Notleidenden, Blinden, Elenden 
labe man naeh allem Vermogen, niemand weise man ab, gehijre er nun 
zur niedersten. hochsten oder mittleren Klasse . . . Wer mit getauschter 
Hoffnnng, von der Bedrangnis des Hungers gequalt, weggeht, der wird 
damit die Ahnen des Nichtspendenden. sogar wenn sie im Himmel sind, 
hinabstiirzen.“ Ebenso halten es die WeiBrussen bei ihren Totenmahlem. 
Hastings, ERE. II, 28 b. 

3 ) Ist nach Skandapur., Margagirshamah. 9. 10 rund. entziickend eben- 
maBig. iiberall wie ein Tropfen. Nach Bhavishyott. 44, 2 ff. = Heat. II 1, 
p. 753 wird das dem Sonnengott zu opfernde Mandaka aus hellem Ger- 
sten- und aus Weizenmehl in Gestalt der Sonnenscheibe gemacht, mit 
braunem Zucker fguda) und zerlassener Kuhbutter gefiillt und gut ge- 
backen. 

4 ) GroBer, runder Kuehen aus Reismehl. Sesam und Zucker gemacht 
und in 01 gebacken. 

'J Purika sind laut Margaclrshamah. 9. 12 mit Hunderten von Hohlen 
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schmiickt und in verschiedenartigen Gewandern prangend (22). 
Darauf soil der Fiirst zur Zeit des Nachmittags 1 )- in der Stadt 
ausrufen lassen: „Heute ist das Reich des Bali, ihr Leute; ver- 
gniigt euch nach Wunsch" (y atheccham kridyatam iti). „Spieit 
nach Wunsch, ihr Kinder" soli der Konig befehlen, dann dies 
Spiel der Kinder mit all seinem Drum und Dran betrachten 
(24) und ihnen das Yergniigen (frei) gewahren 3 ). Darauf soil 
er nach gliicklichen und ungliicklichen Yorzeichen ausschauen. 
[Wenn das von ihnen angeziindete Feuer nicht eine Lohe von 
sicli gibt (25), kommt der Schrecken einer groBen Seuche oder 
auch Flungersnot. Sind die Kinder nicht froh zufrieden, dann 
(kommt) Leid iiber den Konig, sind sie froh zufrieden, dann 
Lust fur den Konig (26). Bei Kampf der Buben giht’s Kampf 
der Konige, brechen die Bubchen in Weinen aus, dann wird 
unfehlbar das Reich durch zu viel Regen zugrunde gerichtet 
werden (27). Wenn die Buben sich so vergniigen, daB sie ihren 
Penis in der Hand oder sonstwie (also etwa an einer Schnur 
wie ein Pferdchen oder mit einer anderen Vorrichtung) empor- 
halten, dann gibt’s offenkimdigen Ehebruch der Frauen (28). 
Wenn die Kinder beim Spiel Korn oder Wasser verstecken 
(gopayanti), dann giht’s rasch Hungersnot und Regenmangel 
(29). Indem er so das Gebaren der Kinder in Obacht nimmt. 
soil er dessen Auswirkung prophezeien. Und das Yolk soli sich 
erlustigen in der Stadt 3 ), deren Haushdfe mit Tiinehe geweiBt 
worden sind (30), in der Gesang und Instrumentalmusik er- 
klingt und schdne Lichter emporflammen, wahrend die Bevol- 
kerung, von froher Liebe gegeneinander erfiillt, einander Zart- 
lichkeiten erweist (31) und ihr Herz vom Betel erfreut ist und 
sie, von Kunkumapulver bedeckt. mit Gewandern aus feinem 
Tuch und sonstigem Putz geschmiickt (32), von Freunden und 
den eigenen Leuten umdrangt und von Sippe und Verwandt- 
schaft geehrt sind.] Im Reich des Bali soli man machen, was 

versehen ( qatacchidra); in einer FreSphantasieorgie der heischenden 
Brahmanen. 

Hier, in SkM. und Skand., nimmt sich dieser Satz sonderbar aus; 
nachdem wir vorher schon in den Anfang der Naeht versetzt worden sind, 
kommt hier auf einmal der Nachmittag. Man muB hier also ein Zuruck- 
springen auf etwas annehmen, was vor dem Abend geschehen soil, ein 
Aachholen. Wahrscheinlich aber geschieht die Anfiigung an verkehrter 
Stelle. 

-) Oder: soli ihnen, was sie zmn Spielen brauchen, gewahren { tebhyo 
dadydt kridanakam ), wie z. B. das Brennmaterial fiir ihre Feuer. 

3 ) L. mit Bhav. 17 a: lokaq capi pure hrishyet statt lokasyapi pure ramye . 
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auch immer einem in den Sinn kommt (32). [Abgesehen von 
Lebewesentotung, Suralikortrinken, Diebstahl und geschlecht- 
lieher Vereinigung mit den eigenen Miittern, darf und sol] man 
alles andere treiben und haftet ihm in Balis Reich weder Siinde 
noch Schaden an (na doshabhak, 34). Worin fiir einen ein 
Mittel des Yergniigens liegt, und was andern keinen Schmerz 
bereitet, Begattung mit Weibern, die der Reihe nach herumge- 
hen (d. h. mit offentlichen Dirnen) und dergleichen mehr, Ver- 
unreinigtes und nicbt Verunreinigtes essen (35), ein nur fiir 
andere richtiges Verhalten iiben und auch Wiirfelspiel usw. ist 
da nichts Schlechtes. So soil nun auf alle Weise das groBe Fest 
wahrend Balis Reich gefeiert werden (36)]. Totung von Lebe- 
wesen aber. Suratrinken, Beschlafung von nicht Beschlafbaren 
(d. h. wohl: von nah blutsverwandten Frauen oder der Gattin 
des Lehrers), Diebstahl und Vertrauensbruch, diese fiinf, o ihr 
Meister unter den Muni (37)), werden im Reich des Bali die 
Tore zur Hblle genannt. Das lasse man 11 (38 ah). 

Eine ganze Anzahl Cloka oder Halbgloka sind da also denen 
des Bhav. wortlich oder beinahe wortlich gleich. Manche der 
Verschiedenheiten stammen offensichtlich nur von Abschrei- 
bern. Belehren kann uns die Textgestaltung von Skand. Nicht 
nur kiirzt sie die Yorlage. sondern sie laBt sorgf'altig alles An- 
stoBige weg, dessen iibrigens die urspriingliche Quelle noch 
mehr enthalten haben mag. Was aber SkM. davon darbietet. 
stimmt im Sinn genau mit Bhav. Wir sehen ein Emte-, ein Vege- 
tations- und Fruchtharkeitsfest vor uns. Die bei solchen Festen 
gewohnlichen und aus Morgen- und Abendland bekannten 
Feuer, wie sie von jungen Leuten oder von Kindern entziindet 
werden, flammen empor. Zum festlichen Schmuck der Stadt 
gehdren auch Gebinde oder Gewinde von nagavalll. d. h. von 
Piper betle. Betel gilt den Indem als hochgradig aphrodisisch. 
und auch der Name ..Ranke der Schlangengeister“ wird mit- 
wirken; denn diese chthonischen Wesen betatigen sich ja als 
Regenspender. Sodann werden die verschiedenen Arten reifen 
Korns, also jedenfalls Ahrenbiischel, und Friichte an die Hauser 
gehangt. Griheshu sthapayen ndndpakvanndni phalani ca I na- 
gavallidaladini racayitva ca nikshipet heiBt es im Sanskrit. 
Paktanna bedeutet gewohnlich ..gekochter Reis“, kann abei 
auch und muB natiirlich hier reifes Getreide bezeichnen 1 ). Auf 


1 ) Dhanyamalini .,die Kornbekranzte“ heiBt eine Getreidegottin in 

Ramajana V. 22. 39 f. (Ausg. d. Aim. Sag. Press.) 
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ausdriickliehen Befehl des Fiirsten muB sich die Bevolkerung 
der ungebundensten Lust hingeben. Sie soil Rauschtrank trin- 
ken, wiirfeln, sich mit irgend einem Weib auBer der eigenen 
Mutter oder einer ihr gleichstehenden Frau oder einem eng 
blutsverwandten weiblichen Wesen begatten, offentliche Dirnen 
besuchen. das alles ist jetzt nichts Schlechtes, Bescbimpfendes 
oder sonst Schaden Bringendes, sondern Gebot des Tages, Ge- 
setz in Balis Reich. Man bedenke auch die „Beobachtung des 
fiir andere richtigen Verhaltens* 1 (any dear adhriti). Acara, rich- 
tiges Yerhalten, ist zunachst zauberisch gefahrloses, dann oft 
religios und sittlich gutes Yerhalten. S. Altind. Rechtsschr. 1 ff. 
Der acara wechselt je nach Gegend, Stand oder Beruf, Alter, 
Zeit usw. Fiir die offentliche Dime ist acara sich alien hinge- 
ben, die zahlen, und alle betriigen, fiir den Rauber die Leute 
auspliindern und notigenfalls morden. Dagegen fordert natiir- 
lich der acara der Polizei, daB sie ihn dafiir hinrichte, was auch 
Arthur Fitger, etwas anders, aber ebenfalls indisch gewendet in 
seinem Gedicht ..Unfreiheit“ (= „kosmischer Zwang“) von bei- 
den ausspricht. Selbstverstandlich andert sich der acara sehr viel- 
fach je nach der Kaste. In Balis Reich aber darf und soli sogar 
das Schaurigste geschehen, das der Inder sich denken kann: die 
Kastenunterschiede im Verhalten der Menschen fallen offenbar 
weg. Von den trotzdem in Balis Reich verponten Dingen ver- 
wundert nur das Verbot der sura. Bekanntlich ist der Alkohol 
wie sonst auf Erden so in Indien Konig der Feste, Konigin aber 
oft, nicht nur beim Balifest, die Venus vulgivaga. Allein zu- 
nachst einmal gilt das bekannte altindische Branntweinverbot 
meistens nur den Arten, die surd heiBen. und auch diese Arten 
sind nach verschiedenen Stellen der Rechtsschriften nur den 
Brahmanen untersagt. Wegen des Verbotes, des Yerhaltens der 
Inder im wirklichen Leben und des Hauptgrundes, weshalb die 
Brahmanen eine solche Scheu vor Rauschtrank bekunden, siehe 
Altind. Rechtsschr. 25 f.: 352; Kaut.-Ubers. 186. 17 — 29, 718 f.: 
Zus. 190. 24 und dort Zitiertes: Kamasiitra 54. Z. Sff. 1 ). 


M Was Vi. 22, 82 — 84 (die 10 Arten Rauschtrank, die den Brahmanen 
verboten sind) aniangt. so hat er diese Strophen. wie eben den allergroBten 
Teil seines Werkes aus einer umfangreichen Nitischrift geschopft, von der 
wir einen Auszug in Vishnudh. II hesitzen und die stellenweise auch von 
Vishnudh. Ill benutzt worden ist, wie ich unter anderm in einem spatern 
schon iange in Arbeit befindlichen Buch zu zeigen beabsichtige. Vishnudh. 
II, 73, 104 c — 107 bringt die gleichen Verse, nur fehlt da der freilich nicht 
unbedingt notige Zusatz Vi. 22. 84 c d: Rajanyag caiva Vaigyag ca sprish - 
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Die altindisehen Dichter konnen sich bekanntlich nicht genug 
tun in der Schilderung namentlich berauschter Frauen; zum 
richtigen Liebesleben ist nach ihnen und den Erotikern Rausch- 
trank unbedingtes Erfordernis, und die Mediziner erklaren be- 
rauschende Getranke fiir gesundheitforderlich. Siehe z. B. das 
begeisterte Kap. 24 in Carakas. VI. Da wird sogar als Heilmittel 
des Katzenjammers empfohlen: Rauschtrank, Fleisch, Verkehr 
mit briinstigen Frauen usw. Das Weib soli Rauschtrank trinken, 
damit sie dem Liebhaber gegeniiber ihren sonstigen schonsten 
Schmuck: die Schamhaftigkeit ablege und sich ganz uneinge- 
schrankter Wolliistigkeit hingebe, sowie auch, dab sie ihren 
vom oft ungetreuen Geliebten gekrankten Stolz vergesse. 
Qicupalav. II, 44- Kiratarj. IX, 42; 52 — 54; Raghuv. IX, 27; 36. 
Auch wirkt die beschwipste Frau pikant, und ein HochgenuB 
fiir den Liebhaber ist nach Brantome der Gedanke, daB die 
sonst so Hochwohlanstandige im Zusammensein mit ihm sich 
vollig lasziv zeigt 1 ). Beim Balifest nun fordert sogar, wie wir 
sehen werden, die religiose Pflicht vom Weibe die groBte Unge- 
bundenheit. Da wird das Verbot des Suratrinkens hochstens den 
Brahmanen vermeint sein oder ist sogar ein spaterer Zusatz. 
Denn unsere Karttikamahatmya sind ja alle aus dem Geiste 
einer offenbar strengeren Richtung des Visbnuismus umgemo- 
delte altere Darstellungen der betr. Festlichkeiten. Wir sehen 
aber, wie nicht nur die verhaltnismaBig von sektiererischer Um- 
biegung recht freie Festbeschreibung in Bhav., sondern auch gar 
manches, namentlich in SkM. die urspriingliche und echte Na- 
tur dieser Lustbarkeiten verrat. Am beleuchtendsten wirkt da 
wohl die Erwahnung der Buben, die den Zuschauern und gewiB 
noch mehr den Zuschauerinnen ihren mit der Hand oder sonst 
gehaltenen Penis hinrecken. In Kama, S. 30 habe ich diese 
Einzelheit schon besprochen und darauf hingewiesen, daB dies 
Gebaren die typische Art der Zeugungsgenien ist. und daB 
hochstwahrscheinlich die Jungen damit nur eine altere Sitte 

tvaitani na dushyatah. DaB er aber in der Vorlage stand, wird durch Vi. 
bewiesen. Vgl. Vishnudh. Ill 231, 9 c — 10. Aus Vishnudh. II, 73. 104 ff. 
kommt dann Agnipur. 173, 21 b — 22. Meine Vermutung in Altind. Rechts- 
schr. 25 unten, daB man in Vi. 22. 82 d mit Manu XI, 95 dvijottamaih 
setzen solle, kann aber verkehrt sein. In Vishnudh. III. 234, 42 steht 
namlich der Qloka genau wie bei Vi., also mit dvijatibhih. in Vishnudh. 
II, 73, 104 c — 105 b dagegen mit dvijottamaih. In Vishnudh. II, 73 mag 
erst ein Abschreiber, vielleicht aber schon der Bearbeiter, die i h m 
gelanfige Leseart eingesetzt haben. 

1 > Brantome, Des dames gallantes (ed. du Pantheon) 289 b. 
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fortsetzen. nach welcher Manner bei dem Feste als menschliche 
Darsteller jener Machte ihr erigiertes Glied nackt zur Schau 
boten, und zwar urspriinglich, damit die Frauen, die dieses 
sahen, ja auch andere, durch die zauberische Wirksamkeit 
des Penis befruchtet wiirden. Friiher war der Brauch, wenig- 
stens in bedeutendem Umfang. religioser Ernst, obwohl sich 
gewiB auch schon da Geilheit eingemischt batte, in SkM. ist es, 
wie so oft bei solchen Brauchen, Kinderscherz geworden. Ja, 
im SkM. hat es zwar noch immer seine Kraft geschlechtlicher 
Anregung, aber jetzt ins Verdammliche gewendet; die Frauen 
werden dadurch, natiirlich auf zauberische Weise, zu so scham- 
losem Ehebruch gebracbt, daB er in die Offentlichkeit dringt: 
Y add kridanti balds te lingarn dhritva karadishu / tada prasi- 
ddho ndrinam vyabhicdrah prajayate. 

DaB nun namentlich an Vegetations- und Fruchtbarkeits- 
festen neben anderem Uberschaumen der Liiste auch die Stei- 
gerung und freie Befriedigung des Geschlechtsdranges ihre die 
sonstige bessere Sitte iiberbordenden Wogen dahinwalzt. und 
zwar nicht nur als laBlich, sondern als selbstverstandlich, ja als 
Gebot der „Schicklichkeit‘% das finden wir in alter und neuer 
Zeit an verschiedenen Orten so gut wie iiberall auf Erden. Wie 
die Geschlechtsgier beim altindischen Friihlings- und Liebesfest 
sich austobt, haben wir im ,,Kama“ gesehen. DaB freilich die 
toll iibermiitige, beinahe ganzlich schrankenfreie Ausiibung des 
geschlechtlichen Verkehrs derart geradezu als Vorschrift her- 
vorgehoben, als „herzentziickend'‘ gepriesen wird, konnte ich 
in Indien sonst nicht belegen. 

Jon den Hos im nordostlichen Indien sagt Frazer in One, 
p. 556: They have a strange notion that at this period (wenn 
die Ernte eingeheimst ist) men and women are so overcharged 
with vicious propensities that it is absolutely necessary for the 
safety of the person to let off steam by allowing for a time full 
vent to the passions 1 ). Gewohnlicher ist der Gedanke, daB 
man durch solches Tun die fromme Pflicht gegen die Gottheit 
des Festes erfiille. So zeichneten sich denn die Feste auch der 
altklassischen chthonischen Gottheiten. der Genien der Toten- 
seelen, des Wachstums und der Ernte, wie Dionysos, Ceres, 

x ) Die Stelle ist gleich Frazer 3 IX. 136 f. und danach aus Dalton, Des- 
criptive Ethnology of Bengal S. 196 geschopft. Nach Crooke in Hastings. 
ERE. 20. aber ware dort von den Munda die Rede (Hos in Crooke II, 
325). Was bei Frazer da zn lesen ist von diesem Erntefest, stimmt gut zu 
dem unsrigen. 
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Acca Perenna usw. durch Unzucht in Handeln, Worten und 
Symbolik aus. Cantant abscoena pueliae berichtet Ovid, Fasti 
III. 523 vom feuchtfrohlichen, im Freien gefeierten Fest der 
Acca Perenna. Das Christentum hat daran oft wenig geandert. 
Vom Allerseelentag (animarum dies) erzahlt Thomas Naogeor- 
gus, Regnum papisticum (1559), p. 164: „Nachdem die Priester 
in der Kirche die Seelenmessen gelesen haben, eilen sie in die 
Schenke und bringen dort den Tag zu, erbrechen sich und bie- 
ten viel Ergotzungen dar mit unziichtigen Reden von einer Art, 
da8 das Bordell sie nicht zu ertragen imstande ware, oder doch 
gewiB kein Mensch aus dem gemeinen Volk sie iiber die Lippen 
brachte.‘" Der christliche Erntefestgenius St. Martin trug als 
Erbe von seinen heidnischen Vatem auch die Pervigilia in 
honorem domini Martini dahin, die zusammen mit einem be- 
riihmten Lied durch die Synode von Auxerre (590) verboten 
wurde. Thomas Cantiprensis (im 13. Jahrh.) berichtet, jenes 
Lied sei hochst schiindlich und wolliistig gewesen (Pfannen- 
schmid, German. Erntefest, S. 489). Ebenda, S. 239, horen wir: 
Beim Erntefest (am 1. Okt.), im Kreis Liibbecke, wo auch ein 
groBes Feuer entziindet und umtanzt wurde, „gilt der groBte 
Unfug als erlaubt 4 '. Und Forlong. Rivers of Life erklart, keine 
Gepflogenheiten der Erntezeit seien in Indien so grob unan- 
standig (englisch: gross) wie die. die er zur Erntezeit in den 
Hausern und in den Mittemachtsorgien seines eigenen Landes 
gesehen habe (zit. in Cultus Arborum, A Descriptive Account 
of Phallic Tree Worship etc. Privately Printed 1890, p. 17). 

Weit weniger ausgelassen scheint es bei dem Komfest her- 
zugehen, dessen Beschreibung von Heat. II 2, S. 914, aus dem 
Brahmapur. reproduziert wird: Wenn das neue Getreide reif ist. 
ziehe man in einem gliickhaften Zeitpunkt unter Gesang und 
Instrumentalmusik auf den Acker. Dort entziinde man ein 
Feuer, streue von den jungen Kornern als Opfer darauf und 
fiihre dann das Getreide heim auf rosse- oder elefantenbe- 
spannten Wagen. die mit Blumen, Tiichern, Friichten und Wur- 
zeln geschmiickt sind. Mit neuem Korn erfreue der Hausherr 
Gotter. Manen und Verwandte und teile davon unter die Astro- 
logen aus. Darauf esse er von dem mit Mantras besprochenen 
und mit Dickmilch gemischten Korn, indem er dabei nach Osten 
schaut 1 ), unter dem Gemurmel heiliger Spriiche. mit neuen 


x ) Also nach der Weitgegend des Indra. als des Vegetations- und Korn- 
gottes. 
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Kleidern angetan, gesalbt, bekranzt und sonst geschmiickt. Hat 
er diese feierliche Mablzeit beendet, dann feiere er das groBe 
Kornfest (sasyotsava) unter Gesangen, Instrumentalmusik u. 
dgl. mehr. Dieses letzte Sehwanzchen konnte freilich ,,auch der 
Siinden Menge‘* decken. Etwas groBartige Verhaltnisse ■ — 
Pferde oder gar Elefanten vor dem Wagen, also mindestens ein 
Herr Baron! — herrschen hier. Das gemeine Bauernvolk gab’s 
weniger geschwollen oder phantasieschwelgerisch, aber wohl 
mit derberer Lust. 

Auch das Winzerfest des Adityapur., das wir in Heat. II 2, 
S. 915 finden, hort sich sehr gesittet an. Aus dem Milchmeer 
stieg einst, als Gotter und Widergotter es butterten, die Gdttin 
Qyama (die Dunkle, Schwarzblaue usw.) empor. Bestiirzt riefen 
die Gotter und die Widergotter (Asura) : „Herzentziickend ist 
diese! Ach, wir wollen sie anschauen (drakshyamahe).“ Daher 
entstand ihr Name drdksha „Traube 1 ''. Ist sie schon reif, dann 
soil der Hausherr sie mit Blumen, Raucherwerk, Salben usw. 
und mit Brahmanenbefriedigung verehren. Darauf soil er zwei 
kleinen Kindern und zwei Greisen mit Kutirakapflanzen Ver- 
ehrung darbringen, um religioses Verdienst (dharma), irdisches 
Gut, Liebesgliick und Erlosung (himmlische Seligkeit) zu er- 
langen. Samt Weib und Kindern, Freunden und Knechten salbt 
er sich froher Seele, zieht schone Kleider an, schmiickt und 
bekranzt sich, und nachdem er reife Trauben den Gurus dar- 
geboten hat, iBt er selber davon und feiert unter Gesangen und 
Tanzen das groBe Fest der schwarzblauen Gottin. 


§ 5 . Lustration der Menschen am Abend des Aeumond- 

tags. 

Mehr oder minder unbandige Lust und haufig geschlechtliche 
Ungebundenheit gehort zum Dienst der chthonischen Gotthei- 
ten, denn diese wirken ja Wachstum, Erntereife, Zeugung. Zu- 
gleich aber herrschen sie in unheimlichen, grauenerregenden 
Totenseelentiefen, und wie sehr nun Bali und sein Fest dunkel- 
chthonischer Natur sind, wie sehr sich die Totenseelen uberall 
eindrangen, das zeigen auch die drei folgenden (^doka in Bhav. : 
Cagipurnamukhabhig ca kanyabhih kshiptatandulam / nirajanam 
prakartavyam vrikshagakhasu dipakaih, II bhramyamanais tato 
(im Text bhrdmyama.no nato) murdhni manujdndm, janadhipa 
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(Text janadhipah). / Vrikshagakhantadipanam, nirastad darganad 
vrajet. // JSirajanam tu teneha procyate vijayapradam. I Tasmaj 
janena kartavyam rakshodoshabhayapaham. / yatraviharasam- 
care jayajiveti vadina. // Sehr groB muB die Gefahrdung sein, 
von der Abwehr aus zu schlieBen: Sehone Madchen werfen un- 
enthiilste Getreidekorner aus, die in der altindischen Literatur 
unzahlige Male als Gliick erzeugend und Ungliick vernichtend 
angewendet werden; birgt sich doch in ihnen die zu schwellen- 
der Reife gediehene Wunderkraft der Vegetation und ihrer 
Genien. Die Madchen selber sind eine erlesene Verkorperung 
frischester Geschlechtlichkeit, also ebenfalls der Wachstums- 
macht und damit der zauberischen Urgewalt, die diesen beiden 
innewohnt. Obendrein werden, gewiB durcb die Madchen, am 
Kopf der Menschen Lichter geschwungen, schon an sich hoch- 
gradig apotropaisch, hier aber doppelt apotropaisch, denn sie 
sind an den Enden von Baumasten oder Baumzweigen ange- 
bracht, und welche positives Heil wirkende und daher auch 
alle Stoffe und Gewalten des tiickischdunkel lauernden Ver- 
derbens wegbannende gottliche Wesenheit im Baum, Saft und 
Segen quellend, griint, ja, noch im diirren Holze fortlebt, weiB 
seit Mannhardt auch ein groBerer Kreis. Ausdriicklich wird 
erklart, dies nirajana wende Schadigung durch die Nacht- 
geister ab und erzeuge fur den Konig Sieg. Natiirlich schafft 
sie auch den Untertanen Gedeihen aller Art. Den Versen 
von Bhav. entspricht SkM. 14, 16 = Skand. 9, 91: „Darauf bei 
Anbruch der Nacht verrichte man das Aufstecken der Lichter, 
und Feuerbrande schwinge man am eigenen Kopf, die alles Un- 
heil vernichten.“ Die Luft ist also erfiillt von Geister- und Zau- 
berspuk, es ist Totenseelensabbath. Mit Recht gebieten SkM. 
und Skand. in den unmittelbar folgenden Versen, Lichterbaume 
aufzupflanzen an Kreuzweg, Leichenstatte, FluBufer. Berg. 
Baum, Rinderhiirde, denn an all diesen Orten hausen mit Vor- 
liebe Totenseelengeister. 

Gegen sie vor allem und dann gegen alles Spuk- und Zauber- 
wesen richtet sich die Lustration. So heiBt es in Kaut. ed. prin- 
ceps 135, 10 f., nirajana solle der Konig an den Rossen voll- 
ziehen lassen am 9. Tag des Monats Agvina, zu Beginn und am 
Ende eines Kriegszuges und bei Krankheit (vgl. Vishnudh. II, 
47, 24cff.), eifrig bedacht auf Abwehrriten (gantike ratah). 
Ebenso soil nach Kaut. 222, 25 ff. (Lbers.) das nirajana an den 
Elefanten stattfinden zu den Zeiten, wo Gespenster- und Gei- 
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sterwesen machtig sind. Ygl. zu dieser Stelle die Anna., sowie 
319, 14 — 19; Zus. 175. 10 1 ). 

Oft ist nirdjana oder nirdjana ein recht umfangreicher Ritus, 
und als wesentliches Stuck eines solchen kann die Waschung, 
d. h. BegieBung (sncina). gelten. So heiBt ein gewisses nirdjana 
von dieser Art unmittelbar pushyasnana. Es ist aus Brihats. 48 
bekannt. Eine Menge, da in Str. 39 — 42 aufgezahlter, zauberi- 
scher Krauter. die ihre gliickerzeugende und unheilbannende 
Macht so gut wie ausschlieBlich ihrem Namen verdanken")- 
und andere Gliickdinge werden in Kriige mit JWasser getan, und 

1 ) Solch eine Zeit ist vor allem der Karttika. Caitravardhana zitiert: 
„Am 12., 8., oder 15. des Karttika soli man an Rossen und Elefanten die 
Beschwichtung (qanti), die nirajana heiBt, vollziehen.“ Kaut. ed. princ. 206, 
16 verordnet bei Krankheit und Pest des Viehs nirdjana. Hunderte von 
Stellen aber zeigen. daB man im alten wie im heutigen Indien, wie halt 
unter urtiimlicher Anschauung iiberall auf Erden, bei Krankheit bose 
Geister oder Zauber am Werke denkt. So gebietet, um nur ein Beispiel zu 
nennen, Vishnudh. II, 133, 9 und (daraus abgeschrieben) Matsyapur. 228, 
8: „Ist ein schreckliches Sterben des Viehs oder auch der Menschen ge- 
kommen. und werden Gespensterwesen (bhuta) gesehen, dann wird der 
Abwehrritus gegen Rudra (Giva, den Herrn der Totenseelen- und anderer 
unheimlicher Geister) verordnet.“ 

Das einfachere nirdjana, das = aratrika fist, kann auf fiinf Weisen 
geschehen: 1. am gewohnlichaten mit Dampen (die nach dem Devtpur. aus 
Gerstenmehlteig gemacbt sein sollen), 2. mit Pflanzenstoffen: mit ScbbB- 
lingen oder Blattern von Baumen wie Mango, Aijvattha (Ficus religiosa) 
usw., mit koschern ( medhya ) Krautern oder mit allerlei Samenarten wie 
Gerste usw., 3. mit Wasser und Lotosblumen (vielleicht eher: mit Wasser, 
das aus einer Muschel ausgegossen wird. sodakabjena). 4. mit einem reinen 
Tuch ( dhautavasasa ), 5. durch anbetendes Niederfallen (namentl. vor einer 
Gottheit). In Raghuv. XVII, 12 erfolgt das nirdjana des Atithi bei seiner 
Weihe zum Konig dadurch, daB seine greisen Verwandten Durvagras, junge 
Gersten- oder sonstige Getreidehalme (wohl wie gewbhnlich farbig empor- 
wachsen gemacht, = yavdnkura), Rinde des Plaksha (Ficus infectoria, 
ebenfalls ein magischer Baum) und Bliitenknospen um ihn schwingen (oder: 
vor ihm auf und ab bewegen). Das HingieBen von Wasser, ein vielfaltig, 
namentlich auch gegen Geister, verwendeter und im Morgen- und Abend- 
land haufiger Trennungsritus, schiene dabei nicht selten gewesen zu sein; 
denn nirdjana wird von den Indent erklart als nira (= qantyudaka) + ajana 
= kshepa). Wichtig ist dabei auch das Feuer, in welchem ein Opfer dar- 
gebracht wird. Vgl. Raghuv. IV, 25; Kathas, XIX, 67 (von eines Fiirsten 
Auszug in den Krieg) : ..Seine Rosse liefen dahin, indem sich die Strahlen 
der Sonne in ihren goldenen Riistungen sammelten. gleich als ob die bei 
des Konigs nirdjana erfreuten Feuer ihnen gefolgt seien.“ Vgl. Nandargikars 
Anmerkungen und Zitate zu Raghuv. IV, 25 und XVII, 12. 

) Andrerseits aber werden doch gar manche solcher Pflanzen ihre 
Namen daher haben. daB man ihnen von vorneherein gewisse magische 
Krafte zuschrieb. 
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mit diesem von der Kraft all dieser Beigaben durchdrungenen 
Wasser besprengt dann der Priester den Konig. Der dabei zu 
sprechende Spruch (in 52 f.) freilich sagt, das Besprengungs- 
mittel sei Schmelzbutter. Und in der Tat gebietet Vishnudh. II, 
161, wo trotz aller Yerschiedenheiten wesentlich der gleicbe Ri- 
tus beschrieben wird, den Konig mit Schmelzbutter zu begieBen. 
Davon heiBt die ganze Zeremonie hier Ghritakambalaganti. Als 
erste Orte, wo das Pushyasnana geschehen solle, nennt Brihats. 
48, 6 — 12 Wald oder Gewasser, Orte zugleich der Totenseelen- 
und der Fruchtbarkeitsmachte. Es ist vorziiglichstes Mittel, Un- 
heil aller Art abzuwebren und Gliick zu erzeugen (Str. 3; 84 
bis 87). Geradezu nlrajanavidhi betitelt sich das 44. Kap. der 
Brihats. Hier geschieht die Lustration an den Pferden, Elefan- 
ten und Soldaten des Konigs ,,zu der Zeit, wo Vishnu, dessen 
Augenwimpem die Wolken und dessen Augen Sonne und Mond 
sind, vom Schlaf erwacht“ (Str. 1). Als Tag ware da also der 
10. oder der 11. der hellen Halfte des Karttika zu erwarten. 
Aber Str. 2 sagt: „Am 8., 12. oder auch 15. der licbten Halfte 
des Karttika oder des A§vina."‘ Kalikapur. 88, 15 (aus gleicher 
Quelle) nennt nur den 15. des Karttika. Ausdriicklich wird dies 
nirajana als eine canti oder Zeremonie, Unheil abzuwehren, ge- 
kennzeichnet (2d; 3c; 5d; 6cd), ganz im Einklang mit vielen 
anderen Stellen. Unter den von Brihats. 44, 9—10 aufgezahlten 
in die Kriige zu steckenden magischen Krautern finden wir in 
dem Pflanzenverzeichnis des Pushyasnana aber nur trayamana, 
samahga, purnakoqa, sahadevl und qatavari. Es gab da halt eine 
reiche Auswahl. In die Kriige taucht der Hofpralat einen Zweig 
des hochmagischen udumbara (Ficus glomerata) und beriihrt 
mit ihm unter Rezitation von Spriichen, die Abwehr des Obels 
und Gedeihen bewirken, die Rosse, die Krieger, die Elefanten 
und den Fiirsten (20) *). Eine Reihe zauberischer oder heiliger 


r ) In Kalikapur. 88, 56 c — 57 nimmt er einen Zweig vom udumbara 
und (oder?) vom Mangobaum zusammen mit Ku^agras (?) und besprengt 
er auch die Kriegswagen. Der Text lautet: Qakham audumbarim, amrlm 
samkugam (1. sakugam?) ca ghatodake II aplavyaplavya turagan, rajan 
(1. gajan , oder nagan?) bhuparn ca sainikan ! rathamg ca samsprigen 
mantraih, gantikaih paushfikais tatha. I Auch hier fast wortlich wie in 
Brihats. Beide fuBen offenbar auf gleicher Vorlage und stimmen oft so gut 
wie wortlich iiberein. Kalikapur. 88 bringt aber gar manches, was Vara- 
hamihira weggelassen hat. Hier gebe ich uur die zwei Mantra, mit denen 
der Konig sein RoB besteigt: Tvam agiamritasamjata, sdgarodbhava sain- 
dhava, II yena satyena vahase Qakram. teneha mam vaha. I Yena 
satyena Revantam, yena satyena Bhaskaram II vahase, tena satyena vi- 
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Baume spielen als Bauholz des Schuppens oder als Opferfeuer- 
scheiter eine wichtige Rolle, wie halt so oft bei heiligen oder 
magiscben Handlungen in Indien. Mit einer Amulettschnur *) 
werden bhallataka (Niisse des Tintenbaums, Acacouniisse), (^Sli- 
reis. kushtha (Costus speciosus oder arabicus) und weiBe Senf- 
korner, alles zaubergewaltige Dinge, zusammengebunden und 
am Hals der Pferde befestigt (5). Die Pferde und die Elefanten 
werden dabei gebadet und geweiht ( dikshita , 15). Ganz ahnlich 
schildert Vishnudh. II. 159, die nirajanacanti („den in nlrajana 
bestehenden Ritus zur Beschwichtigung von Unheil“). Die 
Kriige werden mit Wasser gefiillt, mit Kranzen und Baumzwei- 
gen geschmiickt (17) und mit diesem Wasser die Elefanten be- 
gossen (1. gajottamah statt gajottamaih in 19). Wie ofters bei 
ccinti und anderen Riten miissen die Opferfeuerscheiter von 
Milchsaftbaumen sein (16). Geopfert werden weiBe Senfkorner, 
Schmelzbutter und unenthiilstes Korn. In ein Tuch schniirt man 
mit einem Faden von den fiinf Hauptfarben ( pahcarahgasutra) 
folgende Zauberdinge ein: AcacounuB, (ialireis, weiBe Senf- 
korner, vaca (eine sehr oft als zauberkraftig, medizinisch usw. 
genannte Wurzel, Galgantwurzel?, vielleicht Curcuma zedoaria). 
kushtha und Fennich (18), und diese Amulette bindet der Hof- 
pralat mit dem Spruch Dushya dushlr asi (Atharvaveda II, 11, 
1) alien Elefanten und Rossen des Konigs an (29 c — 30). Be- 
standig muB Varuna verehrt werden, und Opfer an die Ge- 
spensterwesen (hhuta) sollen nachts stattfinden mit vorziiglich- 
sten Speisespenden (hali 33) und den Schuppen sollen Manner 
mit Schwertern in den Handen (gegen Zauber- und Geister- 
wesen) beschiitzen (34). Ebenso sind die Pferde beim geister- 
spukumwitterten Navaratrafest von schwertbewaffneten Man- 
nern zu bewahren (SSud.. p. 79) 2 ). 


jayaya vahasva mam. I (cl. 69 c — 71b). Vgl. Vishnudh. II. 160. 4 — 9 = 
Bhavishyott. 138. 43 c — 48. 

Nach Utpalas Glosse ist das eine mit kunkuma (d. h. Pulver aus den 
roten Bliiten des Safrans), also einem stark von Segenszauber erfiillten 
Stoff, gefarbte oder eine gelbe Schnur. Auch in Kalikapur. 88, 31 wird das 
nicht erwahnt, die zum Amulett zusammengebundenen Dinge aber sind die 
gleichen wie in der Brihats. 

2 ) Indische Parallelen sind haufig, sehon in der Erzahlungsliteratnr. nnd 
bereits in Ath.-Veda XIV. 1, 59 werden bei der Hochzeit die Damonen 
mit V^affen vertrieben. Durch das Scbwert des Odysseus werden die Totem 
seelen weggehalten. Auf den altgriechischen Dipylonvasen gehen Manner 
mit Schwertern in den Handen zur Seite des von zwei Pferden gezogenen 
Leichenwagens. Rohde. Psyche 3 I. p. 56, 224. Von den alien Litauern horen 
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Verwandt ist die Gocanti, „Beschwichtigung fiir die Rinder“, 
die wiederum auch wegen der Zeit naher hieher gehort. Die 
regelrechte, jedes Jahr wiederkehrende findet am 15. der hellen 
Halfte des Agvina statt, wenigstens nach Vishnudh. II, 44, wor- 
aus Agnipur. 292, 36 — 43 zusammengedrangt ist. Dabei verehrt 
man mit Wohlgeriichen, Raucherwerk, Huldigung (mamaskara), 
Blumen, Lichtem und Reis den Indra. Die Rinder werden mit 
Duftkranzen, angehangten Friichten und anderem geschmiickt, 
gut gefiittert und dann, indem die Kalber um sie herspringen, 
nach rechts um das Feuer herumgetrieben, unter Juchzen und 
Freudenrufen und dem Schail der Blasmuscheln und der Musik- 
instrumente (10 — 11; Agnipur. 292, 38). Man laBt die Stiere 
zu wildem Kampf aufeinander los, und die Hirten fiibren eben- 
falls Kampfe auf. Am zweiten Tag wird den Tieren vom Prie- 
ster besprochenes Salz verabreicht (12: Agnip. 39). Zur selben 
Zeit geschieht die alljahrliche agvaganti (Abwehrritus fiir die 
Pferde) *). Vishnudh. II, 47. Die Kriige sind gefiillt mit alien 
Saften (namentlich Pflanzensaften) und der Opferaltar ( vedi) 
mit griinen Asten umgeben 3 ). Auf den gepanzerten, mit Duft- 
kranzen geschmiickten Rossen reiten bewaffnete Manner unter 
Juchzen und lautem Geschrei (des Volkes) und dem Schail der 
Blasmuscheln und Musikinstrumente dreimal um das Feuer. 
die rechte Seite ihm zugekehrt (20 f .) . Von diesem Kap. des 
Vishnudh. stammt Agnip. 290. 


wir: „Und wenn sie die Leiche beleiten, so folget der ganze Hauffen mit 
Rossen und Wagen, reiten umb die Leiche mit blossen Schwertern, schlagen 
umb sich und sagen: Weichet, weichet, ihr bosen Geister." (Sartori, Sitte 
und Brauch I, 147, Anm. 22.) Der lateinische Text des Menecius in Hastings, 
ERE. II, 20 a. Bei den Tai in Tongking schwingt der Priester bei der Be- 
stattnng ein Schwert um den Toten und die Leidtragenden gegen die bosen 
Geister. Ib. XII, 381 b. Auf den Babar-Inseln (zwischen Neuguinea und 
Celebes) wird die Plazenta, die ja in magischem Zusammenhang mit dem 
Betr. bleibt, mit A s c h e gemischt, von sieben Frauen auf einen gewissen 
Baum gehangt. Die Frauen tragen dabei Schwerter, schlimme Gewalten 
abzuwehren. Frazer 3 I, 186. Zanberer in Kambodscha tun den Fotus einer 
im Kindbett Gestorbenen in einen irdenen Topf und bedrohen diesen bosen 
Geist mit dem Schwert, daB er nicht herauskomme. Hastings. ERE. Ill, 
159 a. Weiteres schon in Kama, S. 150 f.. Anm. 

1 ) Kaut. (Gbers.) 216. 11—14 dagezen nennt den 9. Tag des Alvina 
Agvayuj wegen agva? Wohl kaum allein. 

-) Nach Baudh.-Grihyas. ed R. Shama Sastri I, 19 (p. 221 f.) wird mit 
einem a?vattha-Ast die Schmelzbutter, die an dem OpferkochgefaB hangen 
geblieben und mit Wasser ausgewaschen worden ist, zusammen mit diesem 
auf die Rosse gesprengt. 
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Wichtiger noch sind natiirlich die Elefanten und deren ganti, 
die von Vishnudh. II, 50 und, daraus geschopft, von Agnipur. 
291 dargestellt wird. Neben anderem muB da Monat um Monat 
am Ende der dunkeln Halfte ein Opfer an die Spukgeister 
(bhuta) mit Sesamkornern, Fleisch, Milch, Melasse, Fischen, 
deren Fleisch gekocht worden ist, Geback und Blumen voll- 
zogen werden, und zwar an Kreuzwegen, StraBen und leerste- 
henden Hausern, bei einzelnstehenden Baumen und bei Lei- 
chenstatten, bei Stadttoren und Mauertiirmen, beim Zusammen- 
fluB von Stromen und in (oder bei) Berghohlen, auf den haupt- 
sachlichen „Dreispitzen‘‘ ( trikantakeshu = trikonakeshu, drei- 
eckigen Platzen, oder so zu lesen?) und an Gottertempeln. 
Immer am Ende der lichten Monatshalfte findet ein Opfer an 
die Gotter statt, bei dem Brahma, Qiva, Vishnu, Indra, Kubera, 
Yama, Mond, Sonne, Varuna, Wind- und Feuergott, die Erde 
usw. verehrt werden, und zwar mit Duftsachen, Kranzen, Ver- 
neigung ( namaskara ) Raucherwerk, Lichtern und Reis (oder: 
Speisefiille). „Nachdem man das Unheilbeschwichtigungswasser 
(qantyudaka) gerichtet hat, besprenge man unter geisterspuk- 
bannenden Spriichen die Elefanten mit der Spitze von Kuca- 
grasbiischeln“ (14). Die genannten Gottheiten erscheinen auch 
sonst bei solchen Riten, manchmal ebenfalls Skanda, Schlangen- 
geister usw. 1 ). Vervollstandigt wird die Darlegung des Vi- 
shnudh., die hier ja ebenfalls nur als Auszug aus einem grbBe- 
ren Werk erscheint, durch eine gajaganti, iiber die J. von Nege- 
lein, Traumschliissel, S. 165 f., Anm., Mitteilungen gibt. Sie 
macht, nachdem die Elefanten besprengt und dreimal im Kreis 
herumgefiihrt sind, mit Fackeln apotropaischen Zauber vor- 
nehmen. 

Zu den regelrecht wiederkehrenden gantikarman der Haus- 
tiere kommen zunachst die naimittika hinzu. d. h. die von be- 


J ) Dreimal im Jahr soli naeh Kant, das nirajana der Elefanten statt- 
finden. Siehe fibers. 222, 25 ff.; Zns. 223, 17. Opfer fiir die Gespenster- 
wesen (bhuta) an den dunkeln Fngentagen und fiir Skanda an den lichten 
zum Besten der Elefanten nennt Kaut. ebenda. Bei der gajaganti, die 
Heat. II 2, p. 1036 — 1051 mitteilt, wird ebenfalls Skanda verehrt und ihm 
Hahn, Ziegenbock. surd usw. geopfert (p. 1045). Qantizeiten sind hier 
Karttiki. Pbalgnni und AshadhI, d. h. wohl, die Neumondtage, vielleicht 
aber doch die Vollmondtage der betr. Monate. Mittel, Elefanten vor bosen 
Geistern zu schutzen, gibt auch Garudapur. (Venkategvara Press) 210, 
an (darunter: Anbinden der Zauberpflanze vaca und der Senf- 
korner an die StoBzahne, Bestreuen mit Ascbe, Wasserbad, Verehrung von 
Sonnengott, OHa, Durga, ^ri, Vishnu). 
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sonderen Anlassen hervorgerufenen. Beschranken wir uns auf 
ein paar Angaben aus Vishnudh. Kap. II, 44, 15 — 35 beschreibt 
das der Rinder. Es hat zu geschehen, „wenn eine Pest der Kiihe 
eingetreten ist, sowie auch bei einem Anfall von Krankheit 
usw., beim Versiegen der Milch oder bei sonstigen Umkehr der 
Natur.* 1 Die Opferscheiter werden von einem Milchsaftbaum ge- 
noinmen und im Feuer unenthiilstes Korn, Sesamsamen, weiBe 
Senfkorner und Schmelzbutter mit Spriichen, die bose Geister 
vernichten, geopfert und mit eben solchen Spriichen die Kiihe 
besprengt. Man verehrt diese mit Duftsachen, Kranzen und 
Salben. Ebenso wird das naimittikakarman fur die Pferde an- 
geordnet, wenn eine Pest oder eine iiberschreckliche Krankheit 
iiber sie gekommen ist, oder bei einer Umkehrung ihrer Natur 
(47, 24 c — 25 b). Die auf der Pferdeweide stattfindende nai- 
mittika ganti ist ahnlich wie bei den Kiihen, viel umstandlicher 
die fiir die Elefanten: „Wenn eine Pest der Elefanten gekom- 
men ist oder eine schreckliche Krankheit, wenn beim Beschnei- 
den eines Elefantenzahnes sich unsaubere Omina zeigen (s. 
namentl. Kaut. -fibers. 223, 3 — 6; Brihats. 94, 1 — 11), wenn 
eines Elefanten StoBzahn abbrach, wenn des Konigs Leibelefant 
gestorben ist, wenn (irgend) ein Elefant in einer unguten Mo- 
natshalfte 1 ), oder ein Elefant in der dunkeln Monatshalfte ge- 
storben ist, oder einer, den das Feuer versengt hatte'), oder 
in grausenvollen Zeitpunkten oder mit dem Kopf nach Siid- 
westen (der Himmelsgegend boser Geister), und wenn Must 
(mada) eine Elefantenkuh ergreift 3 ), und bei einer Verkehrung 
der Natur (des Elefanten) soil man in nordostlicher Richtung 
von der Stadt hinaus an einer herzerfreuenden Stelle mit glat- 
tem, klarem Gewasser (1. snigdhaprasannatoye tu statt snig- 
dhaprdqanatoyeshu) und mit Baumen, die Bliiten und Friichte 
tragen, mit solchen, die (ohne sichtbare Bliiten) Friichte tragen 
und mit Rankengewachsen einen nach Nordosten abhangenden 


') Der Text lasupakshamrite gaje ist jedenfalls unrichtig. Der Sinn 
wird aber wohl etwa der angenommene (aus va + asupaksha-) sein. Solch 
eine Monatshalfte ware vor allem wohl eine, in der die Totenseelen 
schwarmen. Schlimm ist ja bei IVeumond sterben (Baudh.-Grih. p. 411, Z. 15), 
also in der allmonatlichen Seelenzeit. L. pitripaksha-? Pamsumasa - (= ma- 
ianiasa-)? 

2 ) Ich lese vahniplushte statt vahniprishthe. 

3 ) Ich lese hastinyaq ca statt hastinyalha. Doch ware auch dies moglich 
und tame auf dasselbe hinaus. Wegen Must s. Edgerton, The Elephant- 
Lore of the Hindus sub voce im Index. 
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geebneten Platz (sthandila) herrichten“ (50, 15 c — 19). Aus den 
umfangreichen Einzelheiten sei nur herausgehoben: „Nach den 
(vier) Himmelsrichtungen hin geschieht die Aufstellung der 
(vier) torana (Festbogen) und dann die Umwindung der torana 
mit Blattern von Milchsaftbaumen und von Baumen, die Bliiten 
und Friichte tragen (kshiravrikshadrumadalaih), mit Blumen 
und mit Friichten. Den Garuda, die Weinpalme, den Delfin 
(makara) und die Rishya- Antilope soli der Gabenreiche *) mit- 
ten auf je einem der torana anbringen. Tiber die Ohren (d. h. 
wohl: die oberen Ecken) der torana hin setzt man die Gruppen 
der Gottheiten samt ihren Abzeichen, ihren Waffen und ihren 
Fahnen, den Indra mit dem Sonnenschirm“ (50, 32 c ff.) Die 
acht Weltelefanten werden alle mit Dingen aus dem Pflanzen- 
reich dargestellt: Airavana im Osten mit gerosteten Getreide- 
kornern, Padma im Siidosten mit Blumen, Pushpadanta im Sii- 
den mit Fennichkornem, Vamana im Siidwesten mit Pushpa- 
parfum (? pushpena, wohl Schreibfehler), An j ana im Nord- 
westen mit Bohnen (mashaih), Nila im Norden mit gatapushpii 
(Anethum Sowa), Kumuda im Nordosten mit weiBen Reiskor- 
nern. Diese, die Gotter, die Banner usw. wetfden mit einer Fiille 
von verschiedenartigen Darbringungen verehrt, namentlich mit 
solchen, die man gewohnlich Geistern aus dem Totenseelenkreis 
spendet, alles unter lautem Blasmuschel- und Instrumentenschall. 
Gesang und Tanz der „Vielgeliebten“ (d. h. Lustdirnen; su- 
bhaganartitena auch in III, 111, 70; 112, 21; 117. 7). Bemer- 
kenswert ist auch hier die Wichtigkeit des Pflanzenreichs in 
seiner Magie. Ob wohl auch hier die Elefanten unter den torana 
hindurchgehen 2 ) ? 

Wie das dratrika so wird natiirlich und wie schon erwahnt 
auch das nlrajana iiberhaupt auch an Gotterbildem verrichtet. 
So bei der Weihe oder Aufstellung eines neugefertigten in 
Matsyapur. 267, llcff. Hier aber ist die Rede nur von einer 
BegieBung fsnana. snapana) mit Wasser, in das man eine Menge 

Danavan. L. jnanavan der Kenntnisvolle? Garuda ist das Abzeichen 
des Vasudeva, die Weinpalme des Samkarshana. der Makara des Pradyumna. 
die Rishya-Antilope des Aniruddha. Diese 4 Formen des Vishnu werden 
spater eingedrungen sein. — In 19 b lese ich drumavlrudvanaspatau st. 
drumavltavanaspatau und fasse druma — vriksha. Siehe Manu I, 47 f.: 
Carakas. I. 1, 72; Sugruta I, 1. 47. 

2 ) Weiteres iiber nirajana in Kaut. (Ubers.) 215, 20; 45 ff.: 216, 11 — 14; 
Zus. 216, 26; 222, 25 ff.; 327, 7: 29 ff.; Zus. 327, 33; zu dem dort auch 
genannten lohabhihara (-abhisara) Bhavishyott. 138 und dazu Vishnudh. 
II, 160. 
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zauberischer Krauter und Pflanzenerzeugnisse, z. B. solcher, 
wie sie anderwarts beim nirajana dienen, gelegt bat. Dagegen 
nur an das nirajana mit Licbtern denkt SkM. 24, 13c — lib: 
„In der \'ollmondnacht des Karttika aber lustriere man (nira- 
jayet) immer den Vishnu bei Anbruch der Nacht, o Konig 1 ). 
Dann wird man nicht in Armut geraten." 1 Ebenso steht eS] in 
Padm. 125, 14 = Skand. 33, 14, wenn da geboten wird, das 
nirajana bei der Feier der prabodhini (Aufweckung des Vishnu 
nach seinem Viermonatsschlaf) in jeder Nachtwache fyame 
yame) an Hari zu vollziehen, wie nicht minder in Skand. 33, 58 
(ebenfalls beim prabodhotsava), oder wenn iiberhaupt fur den 
Karttika angeordnet wird, ehe der Tag graue, die Namen 
Vishnus herzubeten und nirajana an ihm zu verrichten (Skand. 
5, 19). 

An den Menschen nun soil die nirajana jeden Tag wahrend 
der fiinf Tage vom 12. der dunkeln Halfte des Karttika an im 
ersten Teil der Nacht vorgenommen werden (Skand. 7, 112). 
An diesen Tagen oder eher: in diesen Nachten lauert ringsum 
Verderben; da schwarmen die Totenseelen, schwarmen die 
Spuk- und Nachtgeister in besonderer Macht umber. Padm. 123, 
31 erklart ja: „Vor allem in der dunkeln Halfte (des Karttika) 
die fiinf Tage (d. h. die fiinf vom elften an, wie das Folgende 
zeigt) sind heilig ( punya). Wer an denen ein Licht stiftet, erntet 
Endloses.” Punya heiBt auch gut, vor allem aber gliickhaft, hei- 
ligend in den Auswirkungen, namentlich fiirs Jenseits. Aber 
punya wird doch im Grunde ebenso gemeint sein wie in 
punyajana „the good people 1 '. So nennt das irlandische Volk 
die fairies, weil es solch groBe Angst hat, sie zu argern (Yeats. 
Irish Fairy and Folk Tales, S. 1). Punyajana sind namlich Raks- 
hasas und besonders Yakshas. Ath.-Veda VIII, 10, 28; MBh. 
VII, 69. 24: Kirfel, Purana Pancal. 247. 95 f f . ; 306, 36; Kira- 
tarj. III. 31; PW. unter punyajana. Pretakhya oder pretacatur- 
daqi .,der Tag der Totenseelen 1 " oder: ,,der Gespenster 11 heiBt 
ja der 14. der dunkeln Halfte in SkM. 13, 19 = Skand. 9, 47, 
hier des Alvina, wie in Bhav. und Padm. und anderwarts des 
Karttika. Vishnudh. II, 152 fiihrt die nitydni karmani des Fiir- 
sten auf, d. h. die religiosen Handlungen, die ihm immer zu 
bestimmten Zeiten obliegen. Es sind: 1 .janmanakshatrasnana. 
die BegieBung zur Zeit seiner Geburtskonstellation. 2. pushya- 


M Die Valakhilya sprechen zu den Rishi. Sprach in der Vorlage Narada 
zu Prithu, oder war \udhishthira der Angeredete? Vgl. z. B. Skand. 9. 3. 
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snana, jeden Monat, 3. Verehrung der Sonne, wenn sie in ein 
neues Tierkreisbild eintritt ( samkrantau), 4. Verehrung des 
jungen Mondes (also zu Neumond), 5. Verehrung des Planeten, 
wenn er aus der Sonnenscheibe tritt, 6. des Agastya, wenn er 
aufgeht (vgl. Vishnudh. I, 213, 15cff.; Matsyapur. 61, 44 ff.: 
Bhavishyott. 118, 56cff.), 7. Verehrung des Vishnu wiihrend 
der vier Monate, wo er sehlaft, 8. des Indra in der lichten Halfte 
des Praushthapada (Aug.— Sept.), d. h. beim Fest des Indra- 
baums, 9. der Bhadrakall am 9. der lichten Halfte des Agvina, 
10. nlrajana, wenn die Sonne im Sternbild Svati steht (dieselbe 
Zeitbestimmung fiir nlrajana in 159, 9f.), 11. jedes Jahr ein 
Kotihomaopfer nur mit Schmelzbutter, 12. am ,,Knotenpunkt 
seines Regierungsjahres” (rajyasamvatsaragranthau), d. h. wohl: 
am Jahrestag seiner Thronbesteigung 2 ), Verehrungsfest fiir 
Rudra. Das nlrajana, wenn die Sonne in Svati steht, stimmt mit 
dem, was wir schon S. 26 f.; 58 f. gehort haben. 

Den Nirajanaritus am 12. der lichten Halfte des Karttika be- 
schreibt Bhavishyott. 71 (= Heat. II 1, p. 1190 ff.). Zunachst 
wird berichtet, wie denn der Ritus entstanden sei. Es war ein 
Konig namens Ajapala. Den flehten seine Untertanen an, ihnen 
ein Mittel gegen alle Scbmerzen, Leiden und Krankheiten zn 
geben, und von ihm wurde diese Beschwichtigung mit Naraen 
nlrajana unter den Menschen geschaffen (3). So gewaltig war 
dieses Fiirsten Zaubermacht, daB er sogar den wilden Ravana 
zu Kreuze kriechen machte. Der war namlich damals Herr iiber 
Gbtter, Geister und Menschen. Den Mond brauchte er als Son- 
nenschirm, den Indra machte er zu seinem Heerfiihrer, den 
Varuna zu seinem Gefangenenwarter ( baddhakarmastha , 7), die 
Gandharva zu seinen Nachtwachtem, die in seinem mittleren 
Palasthof gehorig singen muBten, den Vicvakarman zu seinem 
Koch, die Apsaras muBten Schauspiele vor ihm auffiihren, die 
Vidyadharas seine Hetarenschaft hegen usw. 2 ). All die groBen 
und beriihmten Konige der Vorzeit dienten ihm demutsvoll- 
Ajapala aber erschien nicht vor ihm. Zornig schickte Ravana 
seinen Boten, ihn herzubefehlen. Dieser traf ihn, aufgeldst die 


*) In Vishnudh. II. 23, 10 finden wir samvatsaragranthi wohl in 
gleichem Sinn. 

“) Prekshaniye ' psarovrindam, bahye vidyddhardh kritah. Bahya upaedra 
bezeichnet das erotische Leben des Konigs auBerhalb seiner Frauen aus 
guter Familie, das mit den Lustdirnen gefiihrte, dann bahya als Kollektivum 
wohl seine Hetarenschaft. Bahya ist — veqyd. S. Bharatiyan. ed Benares 
24. 139 ff. 
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Haare x ), den Saum des Obergewandes nicht aufgeschiirzt 
(muktakaksha), einen Stab auf der Schulter ( yashtiskandha ). 
staubbedeckt, von den Krankheiten (die seinem Wink gehorch- 
ten) umgeben. Auf die Erde schrieb er die Namen seiner Feinde, 
und tot fielen sie um. Der Bote brachte seinen Auftrag vor„ 
Ajapala entlieB ihn und sandte den Fieberdamon ( Jvara ) zu 
Ravana. Der machte den Fiirsten der Rakshasa samt seinen 
Scharen erbeben, und Ravana rief: „Der Konig bleibe, wo er 
ist; was habe ich mit ihm zu schaffen!" Da verlieB ihn der Fie- 
berdamon. „Von diesem weisen Ajapala wurde diese Beschwich- 
tigung erschaffen, sie, die alle Krankheiten zum Erloschen 
bringt.“ Dann lieiBt es in 28 ff.: „Im Karttika am 12. der lich- 
ten Halfte, bei Beginn der Nacht, zu der Zeit, wo sich Gott 
Vishnu, ledig des Schlafes, erhoben hat, . . ., soil er (der Konig) 
zusammen mit all den hohen Personlichkeiten (1. mahajanaih 
sarvaih ), nachdem er durcb die vorziiglichsten Brahmanen mit 
deren Mantras einen jungen Vishnu erzeugt und ibm geopfert 
hat, mit Lichtern, die von Rizinusbaumen kommen") ein Feuer 
hervorbringen und mit all diesen Lichtern den Vishnu lustrie- 
ren 3 ). Nachdem man den Gott mit Blumen verehrt und mit 
Sandel gesalbt hat, erweise man ihm frommen Dienst mit Ju- 
dendornfriichten, karburas 4 ), Koloquintengurken und Zucker- 
rohr, mit Wohlgeriichen, Bliiten. Schmucksachen, Gewandern 

1 ) Dieser Zug in dem Bild des groBen Zauberers ist wohlbekannt. Be- 
sonders des Weibes aufgeloste Haare sind zaubergewaltig in Indien und 
anderwarts, wie schon im Kama“ (S. 171) gesagt. 

2 ) Vardhamanatarutthabhir dlpikabhir. Das schiene /u bedeuten: „mit 
Fackelbranden ans dem Holz der Rizinusstaude.“ Diese taugt aber nicht 
zu Feuermaterial, wie schon erwahnt. Also besteht vielleicht das OlgefaB 
der Lampe aus Holz vom Rizinusbaumcben. Dieses hat auch enge Ver- 
bindung mit dem Totenkult. In MBh. XIII, 88, 4 lesen wir: „Manu hat 
erklart, daB eine Totenseelenspende aus Rizinus und Sesam ( vardhamana- 
tilam g raddham ) unverganglich ist“ (d. b. die Totenseelen auf ewig nahrt). 
Und in iVaunidhiramas Pretakalpa XI, 30 soli der Sohn dem Preta Rizinus 
und Sesam spenden. Gemeint sind wohl auch beim Rizinus die Samen. Der 
Text hat vardhamanajalanjalin. Abegg iibersetzt mit den Sacred Books of 
the Hindus „einige Handvoll Wasser mit Rizinusol 1 2 '. Ich bessere nach dem 
MBh. in vardhamanatilaiijalin. Heat. Ill 1, p. 543 sagt: vardhamdnatilam — 
tilabahulam. 

3 ) Der Text hat sarvair Harim nirajayec chanaih. Ich lese zweifelnd 
nlrajayej jvalaih. 

4 ) Auch in 104, 14 in ahnlicher Verbindung und vielleicht ebenfalls von 
der Karttikafeier. Die Worterbiicher geben an: eine Art Dolicbos; Curcuma 
Amhaldi oder Zerumbet. Am wahrscheinlichsten diirfte Curcuma Zerumbet 
sein. 
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und Edelsteinen : ). Dessen geliebte Lakshmi, den Brahma, so- 
wie auch die Candika, den Sonnengott, (Jiva, die Gaurl, den 
Yaksha (d. h. Kubera), Ganeca, die Planetengeister, die Mutter, 
den Vater (in Heat, wohl besser: die Miitter, die Vater), die 
Schlangengeister, sie alle lustriere er danach. Die Lustration der 
Rinder nehme man vor und die Herde der Biiffelkiihe usw. 
mache man umherrennen (und) schrecke sie mit Abfall J )- 
Glockengeton und aufgelegten Dingen (oder: geschwenkten 
Deeken) 3 ). Diese Kiihe laufen dabin, indem sie Milch (aus den 
Eutern) flieBen lassen, mit schonen Kranzen auf dem Kopf und 
Bliitenbiischeln als Schmuck des oberen Teiles der Yorderbeine, 
die Hornerspitzen mit Mennig beschmiert, laut briillend, zusam- 
men mit ihren Kalbern *). Und die Kuhhirten eilen ihnen nach, 

! ) Ich lese pujayet statt pujitah, obsehon dieses auch in Heat, steht. 

2 ) Den man auf sie wirft. Chardi in der von mir angenommenen Be- 
deutung findet sich nicht in den Worterbiichern. Vgl. aber chardayati 
wegwerfen, Pali chaddaka , chaddani usw. Der Text lautet: Gavam niraja- 
nam kurydn mahishyadeq ca mandalam I bhramayet trasayec chardighanta- 
vadanachadanaih. II Ob das alles aber richtig ist? Znnachst einmal ware 
zu erwarten, daB bhramayati wie sonst beim nirajana (das Licht usw.) um- 
herschwingen hieBe. Dann miiBte man die haufige Verderbnis -am statt -e 
in mandalam annehmen, aber wohl auch einen Textausfall hinter bhramayet. 
Nach dem Text in Heat. II 1, p. 1193 mit chabdair statt chardi — hieBe 
es: „Mit Larm.‘" Das diirfte riehtiger sein. 

3 ) Chadana Decke konnte hier vielleicht Auflegung, etwas Aufgelegtes 
bedeuten. Da ware zu vergleiehen Kaut. ed. Ganapati II, S. 118, Z. 3 f . : 
Qushkacarmairittacarkarakogakair gomahishoshtrayuthair va trasnubhir 
akritahastyaevarn bhinnam abhinnah pratinivrittam hanyat „Oder mit Hilfe 
von schreckhaften Rinder-, Biiffel- oder Kamelherden, denen man aus 
trockenem Leder gefertigte Sacke mit runden Kieselsteinen darin angebangt 
(oder: aufgelegt) hat, schlage er den Feind, wenn dieser seine Elefanten 
und Pferde noch nicht hergerichtet hat und in wirrer Aufliisung sich 
umwendet, wahreud seine eigenen Reihen fest geschlossen sind.“ Bei dem 
verwandten „Pongal des Yiehs” in Siidindien werden auf ein Zeichen hin 
alle Rinder losgelassen, wahrend man mit verschiedenen Larm- und Musik- 
instrumenten einen fiirchterlichen Radau macht, alle Weiber kreischen, 
alle Buben ein gellendes Geschrei erheben. Die erschreckten Tiere, an 
deren Horner man Kokosniisse, Glocken usw. befestigt hat, rennen toll 
davon. Charles E. Gover, The Pongal Festival of Southern India, JRAS., 
N. S. 5, p. 115. Weiteres von dieser Sache spater. In unserem Text liegt 
vielleicht aber doch die Annahme naher, daB Deeken hin und her ge- 
schwungen werden, den Tieren Angst zu machen. 

4 ) Der Text lautet: Ta gatah prasnuta yanti svapldah (so zu lesen), 
stabakangadah, I sindurakritagringagra , hambharavah (so mit Heat. II J, 
p. 1193), savatsakah. Den altindischen Frauen flieBt bekanntlich, wenn 
miitterliche Zartlichkeit iiber sie kommt. Milch aus den Briisten, und in 
Indien geben die Kiihe nur dann Milch her, wenn das Kalb in der Nahe ist. 
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indem sie (diese) ihre Scbatze dahintreiben, mit verteilt dahin- 
laufenden Schmuckstreifen bestrichen und (davon) die Glieder 
rotgefarbt *), in roten, gelben und weifien Gewandern. Wenn 
in dieser Weise das Lustrationsfest der Rinder unter lautem Ge- 
larm beendet ist, soli der Konig zusammen mit seinem Hofpra- 
laten und umgeben von seinen Ministern und Dienern, die mit 
gliickerzeugenden Korpermerkmalen gesegneten Rosse und die 
wohlverehrten Elefanten und all die koniglichen Insignien auf 
den Hof seines Palastes herausbringen, und auf seinem Thron 
sitzend unter den lauten Tonen von Rlasmuscheln, musikali- 
schen Instrumenten usw. verehre er sie mit Wohlgeriichen und 
Rlumen, mit Gewandern, Lichtem und Salben 2 ). Darauf soli 
eine mit gliickerzeugenden Korpermerkmalen gesegnete Frau, 
eine Lustdirne oder auch eine Frau aus gutem Hause, iiber dem 
Haupt des Menschengebieters die Holzschale schwingen 3 ). 
„Erlosehen des Unheils (qanti) sei (dir) und Gedeihen samt den 
Rrahmanen und den eigenen Leuten 4 )‘\ Darauf soil er das 

genau wie in China. M. v. Brandt, Aus dem Lande des Zopfes 2 (Leipzig 
1898), S. 33; Kaut. Zus. 40, 6 — 8; Buhlers Mann, S. LXIV; Hariv. I, 5, 9 f.; 
Brahmapnr. 4, 88; Matsyapur. 10, 12 If.; Kirfel, Pur. Pancal. 252, 12 ff. 
Sindurakritagrihgagra klingt moglich, aber doch etwas sonderbar („mit 
Mennig bearbeitet, behandelt' 1 ?). Soli man - vrita • lesen? In Hariv. 3886 = 
II, 17, 33 finden wir: Td gdvah pradruta, hrishtah, sapidastabakangadah, I 
sasragapidagrihgagrdh gatago ’tha sahasragah. Stiinde nicht anch da 
gringagrah, so konnte man an -kritagringarah denken. Pradruta statt 
prasnuta ist wohl doch weniger urspriinglich nnd prasruta in Heat, ein 
Schreibfehler. In dem Paralleltext Vishnudh. II, 44, 10 lesen wir: Gavah 
svalamkritah pagead gandhamalyaphaladibhih I svagita muktavatsag ca 
kuryur vahnirn pradakshinam. Die Kalber laBt man also frei mitlanfen. 

') Chedanuliptaraktangah. = bhakticchedanuliptangah in dem fast wort- 
lich gleichen (doka Hariv. II, 17, 34. 

2 ) Vgl. Vishnudh. II, 159, 32: Rdjacihnani sarvani pujayed agrame 
(Schuppen) sadd (1. tadd) bei der nirajanaganti. Zu nirajana und Vereb- 
rung der Tiere und koniglichen Insignien vgl. Vishnudh. II, 159 — 160 = 
Heat. II 2, p. 675 — 680 und 618 — 622 (Auszug aus Vishnudh. in Agnipur. 
268, 16 c — 31 und 269, 1 — 37); Bhavishvott. 138 (= Heat. II 1, p. 908 — 920); 
Brihats. 44; Nirnayas. II, Agvinamasa 34; SSud. 74; Kaut. Zus. 216, 26. 

3 ) Bhramayed darupatrikam. Das schiene ein Licht mit Olbebalter aus 
Holz (des Rizinusbaumchens?) zu sein. Heat. II 1, p. 1193 unten — 1194 
gewahrt keine Hilfe. Die var. 1. ist da daruyatrikam (im Text trivaram 
bhramayec ca sa). In Heat. II 1, p. 623 wird beim Sndarganashashthivrata 
aus rotem Zeug ein Docht gedreht, und hineingedreht oder sonstwie dran 
getan werden Sesamkorner. Das Licht schwingt ein Weib dreimal um des 
Konigs Kopf und wirft oder setzt es dann nach Osten. 

4 ) Vgl. die Formel in Atharvavedaparig. VII, 8 — 9: Svasty astu nriparash- 
traya, stasti gobrahmanaya ca. 
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Heer (1. sainyam statt saumyam) lustrieren, das von Elefanten, 
Rossen und Wagen wimmelnde.“ Zum SchluB wird unter 
anderem verheiBen: ,.Wenn man Jahr um Jahr so den wie eine 
junge Wolke dunkeln Hari, die Rinder, Brahmanen, Streitwa- 
gen, Elefanten und koniglichen Insignien lustriert, dann wer- 
den alle Krankheiten im Reich zunichte und wachst die Fiille 
der Nahrungsmittel. 41 

Wozu nun aber beim nirajana der Rinder das ohrenzerreiBen- 
de Gelarm mit Geschrei, Schellen usw., und wozu werden die 
Tiere in angstvollem Rennen dahingejagt, hier, beim Rinder- 
pongal, und, wie wir spater sehen werden, auch bei der „Rinder- 
verehrung” des Balifestes? Noch heute machen sich nun die 
Inder solche Spasse, jagen Kiihe wie verriickt herum usw. Aber 
so sehr sie sieh das uns kindisch scheinende Vergniigen da breit 
machen mag, der Grund liegt wohl nicbt hier. Bekanntlich flie- 
hen schlimme Geister, ja auch gute wie die Manen, vor wiistem 
Larm und Getue. Unser Ritus soil die Tiere von bosen Geister- 
einfliissen befreien. Dazu dient gewiB auch das Getose. Wohl 
um die Sache doppelt sicher zu machen, werden die Tiere dann 
in wildesten Lauf gesetzt. Die Inder gleichen da den Rindern 
selber: wenn im Sommer die Fliegen allzu dicht auf diesen 
sitzen und sie morderisch qualen, laufen die armen gehornten 
Kinder der „allgiitigen Mutter Natur 44 gerne so rasch sie konnen 
durch Gebiisch, oder eng angepreBt um einen Strohstock herum 
u. dgl. mehr. Die Fliegen surren in Angst empor und die Rinder 
glauben sich ihrer entledigt. Aber es dauert nur ein Nu, dann 
sitzen und saugen die Vampire wie zuvor — tout comme chez 
nous hommes. tlber dem garstigen Radau machen sich die Gei- 
ster davon, und damit sie. die bekanntlich trotz ihrer Tiicke 
sehr dumm sind, ihre Opfer nicht mehr finden, wenn sie sich 
wieder auf sie stiirzen wollen, werden die Rinder in rasen- 
dem Lauf aus ihrem Gesichtskreis gebracht. So wahrscheinlich 
der urspriingliche Gedanke. 


§ 9. Des Konigs mitterndchtiger Spaziergang durch die 
Stadt, das Fest zu betrachten. 

1st nun so durch nirajana alles in der Stadt vor Schadigung 
durch die Unheimlichen gesichert, dann macht um Mitternacht 
der Fiirst seinen Spaziergang durch die Stadt. Der Text lautet: 
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(Kshudropasargarahite, rajacaurabhayojjhite, / mitrasvajana- 
sambandhisuhritpremanurahjite) I! tato ’rdharatrasamaye svav- 
am raja vrajet purarn / avolokayitum ramyarn padbhydm eva 
canaih canaih, II [mahata turyaghoshena, jvaladbhir hastadl- 
pakaih. ! Kritagobham purlm pagyet, kritaraksham svakair 
naraih] // (samdrishtva (so mit Heat.) mahad aqcaryam riddhim 
caivatmanah gubham). / Balirdjyapramodam (SkM. - prasadam ) 
ca tatah (SkM. und Skand. drishtva) svagriham avrajet. Bhav. 
25 — -28; SkM. 14, 38 — 40; Skand. 9. 99. Das in eckige Klam- 
mera Gesetzte fehlt in Skand., das in runden Stehende in Skand. 
und SkM. Statt des Halbclokas kritagobham purlm usw. hat 
Heat.: Harmyagobham tu sampagyan kshatarakshaih svakair 
naraih und SkM. noch verderbter: Harmyagobhasukham yaydt 
kritakair agvakair narah. DaB beide aus dem gleichen Wort- 
laut entstellt sind, liegt wohl auf der Hand, ebenso dies, daB er 
weniger gut war als Bhav. Er diirfte gelautet haben: Harmya- 
qobham tu sampagyet kritarakskaih (verderbt aus kritarakshah) 
svakair naraih. Da sebiene denn SkM. das Bhavishyott. benutzt 
zu haben, und zwar in einem schon schreibfehlerbehafteten MS. 
Statt riddhim. caivatmanah gubham finden wir in Hemadris Re- 
produktion cintayitvatmanah gubham. was sich ebenfalls weni- 
ger empfiehlt. 

Die VorsichtsmaBregeln, die fur des Fiirsten Sicherheit ge- 
troffen werden, stehen im Einklang mit dem, was die Lehr- 
biicher der Staatsweisheit gebieten. Vgl. z. B. Kaut. (Ubers.) 
49 — 57. Der Sinn von kshudropasargarahite schiene der zu sein. 
daB die Polizei alle verdachtigen Gesellen entfernt habe. 
Upasarga aber wird oft von auBermenschlichen (gottlichen. 
zauberischen usw.) Gewalten gebraucht, und gerade das aratrika 
heiBt in Atharvavedaparig. VII, 1, 3 unter anderem kshudropa- 
dravanagana, wo die Bedeutung nur die sein kann: „Anstiirme 
niedriger (schlechter) Geister vernichtend.“ Der Sinn ware 
dann, daB durch all die festlichen, heiligen. Ubles bannenden 
Gebrauche eben alle Schadigung des Konigs durch unheimliche 
Gewalten unmoglich gemacht worden sei. Andererseits eher fiir 
menschliche Bosewichter sprache das darauf folgende rajacau- 
rabhayojjhite. DaB der Fiirst zu einer Zeit, wo die Furcht 
(oder: die Gefahr) vor dem Konig und den Dieben oder Rau- 
bern beseitigt ist. die Stadt durchwandeln solle, scheint freilich 
Wunderlich zu sein. Zwar Drangsal durch Konig. Rauber, Feuer 
und Wasser ist immer zu fiirchten. Kaut. 296, 3 f. Die groBen 
Gefahren. die irdisches Gut bestandig bedrohen. sind vor allem: 

0 II 
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Konig, Diebe oder Rauber, Brand, Wasser und der Erbe. S. z. 
B. MBh. XII, 228, 78; 284, 200; 321, 46; XIII, 26, 71; MBh. 
K. XIII, 244, 18; Nitivakyam., Arthasamuddega, letztes Sutra; 
Hitopad. ed. M. Muller I, 175; Jat. Ill, 302, 5 — 7; Digha-Nikaya 
I. 85 f f . : Kaut. 285, 1 — 7; 19 — 29. Fiinffacher Schrecken steht 
vor den Untertanen: von den Beamten, von Raubern oder Die- 
ben, von Landesfeinden, von des Konigs Giinstling, von des Ko- 
nigs Habgier. Kamand. V, 81 (=Agnipur. 239, 46 und fast 
= Hitop. II, Str. 109). Wer einen vom Rauber Gepackten. 
einen vom Konig Gepackten, einen vom Reichsfeind Gepackten. 
einen von einer Schlange (einem Tiger? vyala) Gepackten be- 
freit, der erlangt die gleiche jenseitige Belohnung, wie wer ein 
RoBopfer darbringt. Vishnudh. Ill, 302, 27. Ein solches Opfer 
ist aber so kostspielig, daB nur reiche Fiirsten es sich leisten 
konnen. Die groBen Landplagen sind Diebe und Rauber, hab- 
gierige Beamte, Prinzen, des Konigs Weiberheer und er selber. 
MBh. II, 5, 76. Besonders furs Kalizeitalter gilt: Das Volk ver- 
fallt dem Untergang, gequalt von Konig, Raubern, Feuer und 
Militar. Hariv. Ill, 3, 26 (=11150). Usw. ad infinitum. Kurz. 
alles wie bei uns; denn was der alte Inder Konig nennt, das 
heiBt bei uns Staat. Wilhelm Busch h'atte in seinem Abe schrei- 
ben konnen: „Die Rothaut nimmt dir einen Skalp, Der Rauber 
Staat dir anderthalh. 44 Wahrscheinlich wird also rein formelhaft 
auch der Konig, der im Grunde gar nicht hieher gebort, in 
unseren Satz mitaufgenommen sein. Heat II 2, p. 354 liest zwar: 
Caurajayabhayoddhrite, ,,der Angst vor Rauber und Eheweib 
entnommen". Um Mitternacht mag der saumige Gatte ja nicht 
selten seine Eheliebste zu fiirchten haben. Aber sogar die Bes- 
serung cauramayabhayoddhrite, „der Gefahr durch die Tiicke der 
Rauber entnommea 11 , befriedigt noch nicht. Moglich, obschon 
in der Sache zum Teil wohl weniger gut, ware freilich, den 25. 
(Jloka: Kshudropcsargarahite bis -premanuranjite zum Vorher- 
gehenden zu ziehen. Dann schlosse der vorhergehende Ab- 
schnitt so: Deshalb sollen die Leute sie (die Lustration), die die 
Gefahr des Schadens durch bose Geister abwehrt, ausfiihren, 
indem sie rufen: „Siege du! Lebe du! 4 \ beim lustwandelnden 
Umherschweifen der Festlichkeit, bei dem Anfalle von seiten 
schlechten Volks ausgeschaltet sind, die Furcht vor Konig, Dieb 
und Rauber hinweggetan ist, und die Freunde, die eigene Fa- 
milie, die Anverwandten und die guten Bekannten von Liebe 
ergliihen." Unser Abschnitt begonne dann: „Darauf zur Zeit 
der Mitternacht soil der Konig selber die Stadt durcbwandeln 4 " 
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usw. Die Stellung des tato im Satz ware so natiirlicher, und 
auch sonst empfohle sich diese Auffassung. 


§ 1C. Die von den Frauen vollzogene Austreibung des 

Ungliicks. 

Das Unheil Konig auszutreiben, haben sich nun in Altindien 
bfters die Untertanen erhoben, wie schon die von vedischer 
Zeit herab haufigen Zauber und Frommigkeitswerke zeigen, die 
einen von seinem Volk verjagten Fiirsten wieder auf seinen 
Thron bringen sollen. Sogar alljahrlich ausgetrieben wird jene 
dunkle Macht, die in ungezahlten Gestalten auftritt und 
die der alte Inder Alakshml nennt. Kein Wunder da, da8 
man die Alakshml, gewohnlicher Jeyestha genannt, durch Ver- 
ehrung und Riten gnadig stimmt. Das Jeyeshthavrata wird 
ausfiihrlich von Lingapur., Bhavishyott. und Skandapur. (s. 
Heat. II 2, p. 630 — 643) und wohl anderwarts beschrieben. 
Siehe auch Nirnayas. II, 6, 34; SSud., S. 55; 143. Tiefsinnig 
erzahlen auch die Karttikam. von der Alakshml, Sie ist die 
altere Schwester (jyeshtha) der Lakshmi oder der Gliicksgenie; 
denn das Bose ist alter als das Gute, und nur als Gegensatz und 
als Nachfolger des Schmerzes und des Unheils empfinden wir so 
recht die Lust und das Gluck. Auch verehrt der Mensch zuerst, 
ja fast alle Zeit, nur verderbensgewaltige Machte: Primos in 
orbe deos fecit timor, sagt Petronius mit Recht 1 ). Die betr. Le- 

1 ) Nur den mordenden Gottern bringen die Menschen Verehmng dar: 
Rudra, Skanda, Qakra, Yama, Vayu, den Vasus usw. nicbt aber den guten, 
milden, die keinem Wesen Boses zufiigen wie Brahma, Pushan usw. Die 
Gottesverebrung entspringt einzig aus der Furcht. So MBh. XII, 15, 13 — 19; 
Vishnudh. II, 70. 11—14; Matsyap. 225, 11—14. Und MBh. K III, 28, 16 
erklart: Niemand, der einem nicht Unheil ( upadrava ) zufiigt, wird verehrt, 
und sei er auch noch so groB; die Menschen verehren die Schlangen- 
(geister), nicht aber den Vogel Garnda, der die Schlangen(geister) ver- 
nichtet. Wer weiB wie viele Primitive kiimmem sich nicht um ihren guten 
Gott, er aber meist auch nicht um sie, und er mit gutem Grund: die 
Barotse oder Marotse haben einen obersten Gott Niamba, der in der 
Sonne lebt und mit dem Mond als Gattin die Welt gezeugt hat, zuletzt 
den Menschen. Als er aber dessen Grausamkeit sah, floh er entsetzt in 
den Himmel hinauf (Frazer 3 VI, 193). „Wir sollen Gott fiirchten und 
lieben, daB wir"‘ usw. beginnt Luther die Auslegung jedes der zehn 
Gebote. Der Gatte oder der Vater, der nicht gefiirchtet wird, wird nicht 
geliebt oder doch nicht gliihend. 
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gentle kniipft in den Karttikam. an den Glauben an, daB der 
Acvatthabaum oder Pippala nur am Samstag beriihrt werden 
diirfe, wer an einem anderen Tag mit ibm in Beriihrung komme. 
verfalle in Armut. Heat. Ill 2, p. 703 unten; Padm. 118, 1; SkM. 
4- 49 c — 50 = Skand. 3. 48. Sie wird erzahlt von Padm. 118 
und SkM. 5, ferner vom Lingapur. (s. SSud., p. 143 und beson- 
ders Heat. II 2, p. 630 ff.) und lautet kurz so: Zuerst schuf 
\ishnu die Alakshml und dann die Lakshmi. Oder nach der 
gewohnlicheren Darstellung: Bei der Butterung des Milch- 
meeres kam nach mehreren der bekannten wichtigen Dinge und 
Wesen die Alakshml empor und nach ihr die Lakshmi. Daher 
heiBt jene Jyeshtha ,,die altere Schwester 11 . Sie war rotgewan- 
det, rothaarig, kesselbauchig, zahnlos, breitmaulig, mit Briisten 
wie der Kiirbis Benincasa cerifera fkushmanda). Die wunder- 
bare Schonheit der Lakshmi aber riB alle Gotter und Geister 
hin. Auf Qivas Rat ward diese Vishnu zugesprochen. Als der sie 
aber heimfiihren wollte, sagte sie, ihre altere Schwester miisse 
zuerst vermahlt werden (vgl. Weib im altind. Epos 80 f.). 
Vishnu vermochte den ihm sehr ergebenen Muni Uddalaka 
dazu, den Ausbund von Hexenhaftigkeit zu ehelichen (im 
Lingap. ist der Rishi Duhsaha ihr Mann). Aber es gefiel ihr in 
keiner Einsiedelei, in so viele sie auch der Gatte fiihrte. Er 
fragte sie, wo sie sich denn daheim fiihle. Sie schilderte in 
langer Ausfiihrung, wo Unheilbringendes zu finden sei und wo 
lauter Zank, Wiirfelspiel. Saufen, ungehorige Begattung, HaB 
gegen Respektspersonen, Verlaumdung, Schelten, Verflucherr 
usw. herrsche, da wohne sie gern. Erschrocken sagte der Heilige. 
sie solle unter dem Acvatthabaum warten. wegen der Hitze des 
Herbstes bekomme sie sonst Kopfweh, er werde fiir sie einen 
passenden Ort suchen 1 ). Er kam aber nicht wieder. Da weinte 
sie klaglich. Der Lakshmi tat sie leid, und so muBte Vishnu die 
\ erlassene trosten. Er eroffnete ihr: ..Immer am Samstag wird 
deine Schwester zu dir kommen und bei dir im Acvattha 
wohnen. Wer da ihn beriihrt und verehrt. in dessen Haus wird 
meine Geliebte gehen. Wer ihn an anderen Tagen beriihrt. in 
dessen Haus gehe d u 2 )." Der Agvattha (Ficus religiosa) ist nun 

Im Lingapur. (Heat. II 2. p. 636 unten f.) laBt sie Duhsaha an einem 
Gewasser beim Dorf Karkatavahya und fliichtet sich in die Unterwelt. Wir 
horen auch: ..Beim (Im) Dorf Karkatavahya wohnt die Unheilvolle 
(aQuhha) bestandig. 1 ’ Da schiene also ein beriihmtes Heiligtum von ihr 
zu sein. 

-) In Liiigap. fehlt der aqvattha ganz. Da gewahrt Vishnu der Alakshml 
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ein heiliger Baum (der vornehmste der Baume nach MBh. VI, 
34, 25 ff. usw.), er gilt als Wohnsitz Brahmas und der Gotter 
iiberhaupt. Nach einer anderen Darstellung ist sein Wurzelende 
eine Gestalt Brahmas, seine Mitte des Vishnu, seine Spitze des 
Qiva (SkM. 4, 42). Laut MBh. KIV, 115, 31 — 33; 117, 3 — 5 ist 
Vishnu-Krishna in ihm verkorpert; was man dem Baum tut, tut 
man diesem Gott. Ahnlich ed. Bomb. XIII, 126, 5 c — 8. Ofters 
horenwir, daB der ganze Agvattha eine Form des Vishnu sei, wie 
der Palaga des Brahma, der Vata des Qiva (Skand. 3, 38; Padm. 
117, 22 ff.; SkM. 4, bes. Ql. 35 — 38 usw.). Wohl kein Baum ist 
auch so kennzeichnend und wichtig fiir das indische Dorf wie 
der Pippala (Peepal, Peepul) oder Agvattha 1 ), dessen Blatter 
wie die unserer Espe in Altindien wegen des leichten Zittems 
sprichwortlich sind s ). Weil die Blatter schon von leisem Wind 
bewegt werden, ist fast immer ein Fliistern oder Rauschen in 
seinem Laubwerk, und so glaubt der Inder, es sprachen Gott- 
heiten in ihm, und das angenehme Rauschen seiner Kiihlung 
wehenden Blatter wird mit den Tonen der indischen Leier (vind) 
verglichen. Woher da die Anschauung von seiner schlimmen 
Eigenart? Schon seine Heiligkeit laBt vermuten, daB man ihn 
fiirchtete, und wir diirfen annehmen, daB er z u e r s t die un- 
heimliche Wohnung oder Verkorperung von Totenseelen und 
Geisterspuck war, wie der Udumbara (Ficus glomerata) die des 
Totengottes Yama und der Vata (Ficus indica) des Totenseelen- 
genius £iva 3 ). Dazu paBt sehr gut, daB Tausende von Frauen 

als Opfer alles, was den Verblendeten gehbrt, die in ihrer Hingabe an 
Vishnu den (Jiva verachten. 

) „Ein holier Pipulbaum mit weitragenden, knorrigen Asten steht in 
der Mitte des Dorfplatzes, und um seinen Stamm herum lauft eine niedere 
Bank wie ein Mauerchen, aus Lehm errichtet. Am Abend sitzen die Manner 
des Dorfes an diesem Platz und erzahlen sich in ihrer singenden Sprache 
die gleicben Geschichten, die ihre Vater und Vatersvater sich erzahlt 

haben und raucben dabei aus der kleinen irdenen Wasserpfeife.“ J. A. 

Sauter, Mein Indien, S. 159. Vgl. S. 26 unten f.; 236. Dubois-Beauchamp 3 , 
p. 652 f., 658 (u. a. nicht einmal seine Blatter darf man abreiBen auBer fiir 
Gottesdienst, ihn fallen ist viermal schlimmer als Brahmanenmord). 

2 ) Varum sie so leicht zittern. s. Pargiter, Markandeva, Pur. (1904), 
p. 33, note. 

3 ) Er ist unheimlich und darf nicht beim Haus stehen (Heat. II 2, p. 635, 

aus Lingapur.), bei seiner Weihe (samskara) muB alles schweigend 
geschehen und die Nennung seines TS’amens vermieden werden (Baudh.- 
Grihyas., Grihyaseshas. II, 10; p. 250 f.). Ausdriieklich erklart Vaj.-S. 

XXV. 4 = Catap.-Br. XIII, 8. 3, 1, in ihm (wie im Parrta oder Paldga) 

wohnteu die Vater. Ja, er erscheint als deren Verkorperung: ,,Deu 
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in Indien zum Pipal um Nachkommenschaft beten (Cultus 
Arboram, p. 7). Freilich mag da dieser so haufige Baum eben 
als Baum iiberhaupt in Frage kommen; denn bekanntlicb 
scbenken, wie an den versebiedensten Orten auf Erden, so auch 
besonders in Indien, die Baume Kinder. Vgl. Weib im altind. 
Epos. S. 123; Wilke, Kulturbeziehungen zwischen Indien, Orient 
und Europa 150 ff.; Fr. S. Krauss in Adele Schreiber, Mutter- 
schaft (Miinchen 1912), S. 42 f.; Reitzenstein, Zscbr. f. Ethno- 
logic 41, S. 648 — 681; MBh. XIII, 127, 8. usw. (ganz zu schwei- 
gen von ungezahlten Stellen in Mannhardts Baumkultus und 
anderen Werken). Warum gerade nur am Samstag, sonst einem 
Unheilstag, dem Tag des Unheilsplaneten Qanaigcara oder 
Saturn, die Beriihrung des Agvattha Gliick bringen soli, kann 
ich nicht recht erklaren. Von einer Verbindung mit dem Saturn 
wiiBte ich nur dies: bei den Nayar umwandeln die Frauen den 
Agvattha, um Kinder zu bekommen, die Manner um den iibeln 
EinfluB des Saturn abzuwehren. Hastings, ERE. IX, 257 a. Spa- 
ter nun werden wir noch horen, daB der Samstag Tag der 
Wiederkunft aller Seelen ist, und zwar auch bei Iraniern. Da 
die Totenseelen zu solcben Zeiten die Hauser ihrer Angehorigen 
besuchen, sind wohl nicht nur im Totenreich, sondern auch im 
Totenbaum keine mehr, da kdnnte man also durch „Beriih- 
rung 4i des Acvattha sich keiner Gefahr aussetzen. Aber aus 
Indien ist mir der Samstag als Allerseelen nicht bekannt. 

Bleiben wir zunachst bei dem gewohnlichen Glauben der 
Inder. Danach bedeutet alakshmi ihnen eine immerfort dro- 
hende Macht. genau wie vielen unter uns das schattenhafter 
gedachte Ungliick. So horen wir, daB vor der Lakshmi erst ibre 
altere Schwester verehrt oder daB diese doch erst weggeschickt 
werde. Feasts and Holidays of the Hindus, S. 16 £.; 2 f. An der 
letztgenannten Stelle erfahren wir auch, wie sie heute im Volks- 
glauben aussieht: Sie selber und ihr Gewand ist schwarz, ihr 
Schmuck von Eisen, dem in Indien, bei den alten Israeliten und 
sonst unheimlichen, statt Sandel wird ihr Backsteinpulver 
geopfert, sie tragt einen Besenstiel in der Hand und reitet auf 
einem Esel. Schwarz wie hier ist sie auch in Jat. Nr. 382 und 
darin und in ihrem Eisenschmuck gleicht sie dem (lanai^cara, 
dem Planeten Saturn. Backsteinpulver streute man in Altindien 


Aqvattha soil man taglich begieBen. um die Vater zu letzen,“ Heat. Ill 1, 
p. 701, 1. ult. (aus dem Agnipur.). 


134 



dem zum Tod gefiihrten Verbrecher auf den Kopf 1 ), Reiten 
auf einem Esel erscheint oft als unheilvoll, wegen der indiscben 
Bedeutung des Besens, der ja auch in Europa ungeheuer zauber- 
kraftig ist, siehe Crooke 2 II, 190 f. 

Aber die Zauberwirkung des Besens ist hier wie so oft 
in Europa segenwirkend. Schon die Tatsache, daB die Hexen. 
die ja eigentlich Fmchtbarkeitsgeister bedeuten, auch bei den 
Oraon in Indien (Hastings, ERE. IX, 506 a, vgl. Crooke 2 
I, 133) auf Besenstielen reiten, laBt auf heilwirkenden 
Ursprung sehlieBen, und die beste Erklarung all des vielen 
an Besen und Besenstiel gekniipften Glaubens gibt meines 
Wissens wie schon im „Kama“ gesagt, Friedr. S. Krauss, 
der ihn fiir ein „Sinnhild des mannlichen Geschlechtsteiles“ 
erklart. Siehe seine lange Zusammenstellung des Besenglau- 
bens in Bd. I, S. 262 — 282 der 2. Aufl. vom ,,Geschlechts- 
leben des japanischen Volkes“. Der Esel sodann gilt auch 
dem Inder als Inbegriff der Geilheit, also iippiger Geschlechts- 
kraft. Zeugnis von der Verehrung der Alakshmi legen auch 
die Jyeshthavratas des Lihgapur., Bhavishyott. und Skan- 
dapur. ab, die Heat. II 2, p. _630 — 643 zusammenstellt. Vgl. 

Nirnayas. II, 6, 34; SSud., S. 143. Am interessantesten ist das 

Kapitel des Bhavishyott., das aber leider wie so manches andere 

von Heat. Mitgeteilte in der Textausgabe des Bhavishyapur. 

feblt. Durch diese fromme Begehung werden Frauen, denen die 

Kinder sterben oder vor der Geburt abgehen, oder die kein 

Kind oder nur ein Kind — ein Kind ist kein Kind, sagt der 

alte Inder — zur Welt bringen (kakavandhya), oder Frauen. 

die an verschiedenen Mangeln kranken (nanddoshaig ca dushita) 

und die in Armut lebenden Manner von ihrem Unheil los und • 

gliickgesegnet: Die Unfruchtbare bekommt Sohne, die Unge- 

liebte wird zur Geliebten, die mit toten Kindern darf sich leben- 

der freuen, die Mutter eines einzigen Kindes wird reich an 

Nachwuchs, der Mann des Ungemachs gewinnt Gluck und Lust. 

Die hinterdrein hinkenden Manner scheinen nicht recht An- 
spruch auf die Gnade der Genie zu haben, sondern eigentlich 
nur die Frauen. Immerhin heifit es more Indorum von dieser 
„Altesten unter alien Gottern“, sie sei verehrt von Gottern. 

2 ) S. mein Dagaknmarac., S. 24; Schiefner, Ind. Erzahl., Bull, der Peters- 
burg. Akad., Bd. 21, Sp. 453; Zachariae, WZKM. 17, S. 211 ff. Auch in 
Mricch. ed. Stenzler. S. 157, 19 muB man ishtacurnavaklrnag statt pishta- 
lesen, in Bhavishyott. 136, 33 vielleicht steno rataty esha vimanditah in 
aishtavimanditah foder aishtakamanditah) andem. 
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Geistern und Menschen, und werde sie verehrt, dann verleihe 
sie irdisches Gut und Sohne, und losten des Menschen Wider- 
wartigkeiten ( vighna ) sich auf wie Salz im Wasser. Natiirlich 
schenkt sie nicht nur irdische Genusse, sondera auch himmli- 
sehe Seligkeit (mukti). Bei ihrer Yerehrung soil man zum 
Zweck des bezeichnenderweise notigen nirajana aus der Hand 
des Guru ein brennendes Licht entgegen nehmen (p. 640). Ihr 
Tag ist der 8. der lichten Halfte des Bhadrapada 1 ). Der achte 
der lichten Halfte jedes Monats ist der Durga geweiht und der 
achte der hellen Halfte des Bhadrapada ist einer der groBen 
drei Tage der Gauripuja oder Verehrung der Getreidemutter 
Gauri. Siehe z. B. Gupte, S. 78 — 80; Underwood, p. 146; Kot- 
hare 44 — 47. Anderwarts fallt diese Feier einen Monat spater. 
Jyeshtha als die alteste der „Miitter‘" gilt sogar unmittelbar als 
eine Form der Durga (Heat. II 1, p. 85), ja sie wird in einem 
Prosamantra geradezu als Durga angesprochen (Heat. II 2, p. 
642 unten). Auch daB ihr Wagen mit einem Lowen und einem 
Tiger bespannt ist (ib.) , gemahnt an die Durga. Im Jyeshthari- 
tus .(Jyeshthakalpa) von Baudh.-Grihyas., p. 294 — 296 sind 
Lowen an ihren Wagen gespannt und gehen Tiger hinterdrein 
( yasyas simha rathe yukta vyaghraq copy anugaminah, S. 295, 
Z. 1 — 2: 296, Z. 4 — -5). Als Zubehor (sambhara) fur ihre Ver- 
ehrung sind hier notig: Sesamkorner, Sesamol, Schmelzbutter. 
siiBe Milch (payas), Dickmilch, grober GerstengrieB (saktu), 
gerostete Korner (laja), MuB (karambha), schwarz e Kleider 
(vgl. Yogayatra YI, 13). Angeredet wird sie u. a. als (Jri, Ele- 
fantengesichtige, Kumblii (Kumbhini, Prakumbhi). Kumbhi ist 
der Name einer ganzen Reihe von Pflanzen. Laut Vishnudh. II. 
26, 79 = Matsyapur. 217, 78 gehort die Pflanze (hier wie in 
Heat. II 1. p. 1107 kumbhika. ebenda, S. 1105 und 110 7 kum- 
bhika) zu den vielen, die ein Konig in seiner Festung haben 
muB. In Heat. II 1. S. 1105—1108 wird das hochverdienstliche 
kumbhivrata beschrieben (aus dem Skandapur). Natiirlich muB 
dabei der unvermeidliche Vishnu verehrt werden. Die Haupt- 
sache aber ist natiirlich die Kumbhiranke (v alii), die man aus 


J ) Auch der Tag, wenn der Mond im Mondhaus Jyeshtha steht, dessen 
Gottheit Indra ebenfalls ein Fruchtbarkeitsgott ist. Steht der Mond am 8. 
der lichten Halfte des Bhadrapada in diesem Mondhaus und ist es zugleich 
ein Sonntag, dann heiBt eine solche Tithi Nllajyeshtha. Heat. II 2, p. 640. 
Solch ein Tag ist auBerordentlich heilig, d. h. wenn wir zu den Wurzeln 
hinuntergraben, magisch gefahrvoll. Her Sonntag bedeutet den Indern ja 
keineswegs einen Gliickstag wie uns. 
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Gold machen soil, mit Bliiten aus Silber und Staubfaden aus 
Gold und verschiedenen Friichten. Wenn die kumbhi mit Blii- 
ten bedeckt ist, tilgt sie namlich Siinde und libel, in ihrer Wur- 
zel wohnt Vishnu, in ihrer Spitze Brahma, in ihrem Stamm 
Rudra, in ihrem (unterem) Ende Qiva, in ihren Zweigen Indra, 
Vayu und die Rishi, in ihrem Laub kreisen die Gotter, in ihren 
Wurzeln die Maruts. Ein Nachtfest mit Tanz, Gesang usw. soli 
ihr gefeiert. Verehrung dargebracht werden usw. Unter ande- 
rem verleiht diese groBe Gottin Sohne und Liebesgliick. Zu dem 
Feste gehoren Lichterreihen (dipamala). Findet es doch im 
Karttika statt, am 11. der lichten Halfte. Ob sie wohl mit der 
Jyeshtha zusammenhangt ? Das Bild der Jyeshtha wird im 
Skandap. aus Gold, Silber oder Kupfer gemacht oder auch ge- 
malt (Heat. II 2, S. 640, letzte Z. — 641) und nach der Entlas- 
sung oder Heimsendung der Gottheit (visarjanante) ins Wasser 
geworfen, was bei Bildern von Vegetations- und Fruchtbarkeits- 
genien, vor allem der Durga oder Gauri, ein gewohnliches Ver- 
fahren ist. Ferner soil man dem FluB (in dem man gebadet hat) 
koscheren Sand entnehmen und in ihm die Gottin gegenwartig 
oder verkorpert denken (Heat. II 2, S. 640 unten). Das stellt 
sie in eine Reihe mit der Getreidegottin Lakshmi im Vigokadva- 
dagivrata und der Gauri im Lalitashashthivrata, von denen 
wir auf S. 90 geredet haben. Gupte schreibt vom Ende der 
Gaurifeier am 8. des Bhadrapada: When the lay figure of Gauri 
is thrown into a river or tank, on the third day of the ceremony, 
a handful of pebbles or sand is brought home from that place, 
worshipped and thrown over the house and over the trees (1) 
to bring good luck to the house, and (2) to protect the trees 
from vermin." Viele Dutzende von Parallelen gabe es da, wie 
durch die in Baumen. Puppen usw. bestehenden Reprasentan- 
ten der Vegetationsdamonen oder durch Reste von ihnen oder 
durch Brande und anderes bei Vegetationsfesten und dgl. mehr 
Gleiches oder Ahnliches bewirkt wird. Vom Sand Naheres im 
..Kama -1 . Gupte hat im wesentlichen ganz recht, wenn er 
.,the alluvial soil of the river-side or tanks as the original seat 
of the crops" deutet. Die Speisedarbringung an die Jyeshtha 
besteht aus „Weizen, Gerste, Reis und mehr solcher Dinge“ 
(Heat. II 2. p. 641 unten), was in die gleiche Richtung deutet. 

Oder konnte diese ..die Bekrugte" heiBen, von ihren groBen Briisten 
als „alteste der Muttergottheiten“? Jede richtige Fran hat aber in Indien 
Briiste wie Kriige, die Jyeshtha als haBliebe Alte solche wie Knshmanda- 
friichte (Benincasa cerifera), also etwa wie Flaschenkiirbis (SkM. 5, 12). 
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Auch daB man in manchen Landesteilen sie in Gestalt einer aus 
Kuhmist gemachten Figur verehrt (Feasts and Holidays of the 
Hindus. S. 17) , konnte vielleieht eine weitere Stiitze bieten, in der 
offenbar chthonischen Alakshmi eine Vegetations- oder Korn- 
genie zu sehen, und noch mehr die Zeit ihrer Verehrung, wenn 
man sie gegen die Zeit der Ernte in Agvina und Karttika halt. 

Gerda Hartmann nun fiihrt auf Seite 13 — 16 aus, Lakshmi 
sei zuerst das gleiche gewesen, was man spater mit Alakshmi 
hezeichnete. Sie mochte in ihr urspriinglich eine „Gottin der 
Armut 11 sehen. Das ist wohl verkehrt, sehr beachtenswert aber 
das iibrige, auf das ich zur Erganzung verweise. Was lakshmi 
urspriinglich bedeutet, scheint keineswegs klar zu sein, wohl 
aber diirfte, nach Atharvaveda VIII, 115 zu urteilen, die vom 
PW. gegebene Ableitung aus lag richtig sein; danach also ur- 
spriinglich ,,Anklebung, etwas was sich angehangt hat“. Konnte 
da nun lakshmi am Anfang eine Getreidekrankheit, also wohl 
Brand sein und Lakshmi der romischen Robigo, der Genie des 
Getreiderostes, verwandt? Als schwarz gilt Alakshmi, was 
freilich wenig zu besagen braucht; wichtiger schiene schier 
„schwarzgesichtig“ (krishnavaktra), neben rotgewandet (rakta- 
vastra) als Beschreibung der „Mutter“ Jeyshtha (Heat. II 1, p. 
85). Die Entwicklung von schrecklichen oder vorwiegend 
schrecklichen Gottheiten zu freundlichen haben wir in Indien 
und anderwarts vor Augen, wobei aber die finsteren Ziige nicht 
zu verschwinden pflegen. Lakshmi wurde, natiirlich nach meiner 
Anschauung. aus einer Komkrankheitsgenie zu einer Korn- 
wachstumsgenie, ahnlich wie z. B. Shashthi aus der Genie einer 
verheerenden Kinderkrankheit zu einer Schirmberrin der Klei- 
nen. Auch Shashthi hat nicht alles Unholde abgelegt, Lakshmi 
aber all ihre urspriingliche „Schwarze“ abgestreift auf die 
Alakshmi oder Jyeshtha. Beide sind in der Tat Schwestern, nur 
eben Alakshmi entwicklungsgeschichtlich die jiingere, ja sind 
eigentlich ein und dieselbe Lakshmi, beide urspriinglich Ge- 
treidegenien, wobei Lakshmi mit der Korngottin (J!ri ver- 
schmolz. Wie im spateren indischen BewuBtsein den sura oder 
Gottern die asura, die Ungotter oder Widergotter, entgegenste- 
hen, so der Lakshmi die von ihr abgespaltene und schon durch 
das a- ihr entgegengestellte Wider-Lakshmi, die Alakshmi. Diese 
erschien mehr und mehr einfach als die Genie des Ungliicks. 
Daneben freilich lebten Ziige ihres urspriinglichen Wesens fort. 
Als Genie des Ungliicks trat Alakshmi neben die gleiehbedeu- 
tenden Kalaratri oder Kalakarni. Die zwei zusammen, recht ab- 


138 



geblaBt, werden in Baudh. Ill, 6, 6: Vi. 48, 19 durch die zaube- 
rische Gerstenkochet hinweggebannt, ebenso in Vi. (=Vishnu- 
smriti) 64, 41 durch Wasser weggebadet. Wie sehr man aber auch 
Kalakarni als im Grunde gleichbedeutend mit Alakshmi empfand, 
geht aus Jat. 382 hervor: Kalakanni und Siri oder Qri, die zwei 
Schwestern und Weltwachterstochter, gingen zum See Anotata 
baden. Jede von ihnen beanspruchte den Vorrang. Die Gotter 
getrauten sich nicht zu entscheiden. Sakka (Indra) schickte sie 
da zum Bodhisatta, der damals ein sehr tugendhafter Gildemei- 
ster war. Die zwei traten vor ihn, Kalakanni schwarz, haBlich 
usw. Die Kalakarni ist auch eine der 64 Yogini (etwa „himm- 
lische Hexen“). Sie heiBt „furchtbar“ (raudra), reitet als solche 
aber auf einem weiBen Stier und tragt einen Rosenkranz aus 
Lotossamen, was wieder eher einer Fruchtbarkeitsgenie zukame. 
(Heat. II 1, 981. ult. — 99). Vermutlich drang das aus alten Vor- 
stellungen von der mit ihr gleichbedeutenden oder doch mit ihr 
gleichgestellten Alakshmi ein. Gerda Hartmann erwahnt die 
bildlicben Darstellungen, auf denen sich „ein mannliches Wesen 
mit einem Stiergesicht und ein junges Madchen mit einer Lotos- 
blume in der Hand“ neben der Jyeshthadevi befindet (S. 16). 

Sollte meine Deutung des urspriinglicben Wesens der Alak- 
shmi richtig sein, dann ware ihre Austreibung bei unserm 
Erntefest doppelt verstandlich. An und fiir sich freilich und 
der Zeit der Robigalien (25. April) entsprechend sollte dieser 
Ritus friiher im Jahr geschehen. Zu der Zeit, wo der Kornbrand 
„sich anhangt“, miiBte man, seine Genie gnadig zu stimmen, 
dieser ein Fest feiern. Aber auch bei dem Gliicksfest der Ernte 
ware es sinnvoll, gerade auch diese Form des Ungliicks auszu- 
treiben. An eine solche denkt freilich unser Text nicht mehr: 
Evam gate niqithe (so mit Heat., SkM., Padm., Nirnayas. II, 8, 
22, SSud., S. 137; in Bhav. nigardhe ) tu (in SkM. und Skand. 
ca), jane nidrardralocane (Heat, und Padm. nidrandhalocane, 
SkM. und Skand. nidrardhalocane ) J ) / tavan (Skand. evam) 
nagaranaribhih qurpadindimavadanaih / niskramyate (Padm., 
SkM. und Skand. nishkasyate) prahrishtabhir alakshmih svagri- 
hanganat. II Bhav. 29; Padm. 124, 28 c — 29; SkM. 14, 41 — 42 b: 
Skand. 9, 100, abgeschrieben aus SkM.). 

Auch beim Erntefest der Thargelien wurde im alten Grie- 


1 ) Alle Lesarten sind im Sinn gut; eine bestimmte Entscheidung ist un- 
moglich. Am wenigsten empfiehlt sich in der Sache nidrandhalocane, 
Dafiir spricht aber der Umstand, das Padm. und Heat, beide dies haben. 
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chenland das Ungliick, die Schar der schadlichen Stoffe und 
Damonen und die Hungersnot davongejagt (Mannhardt, Mythol. 
Forsch. 124 ff.). Frazer 3 IX, 109 — 223 stellt die Austreibung 
verschiedener Ubel und der bosen Geister bei einer groBen An- 
zahl von Volkern und Stammen dar. Sie gescbieht da auBer in 
der Erntezeit auch zu Anfang und zu Ende der Regenperiode, 
in der Saatzeit und beim Jahresende oder -beginn und ist wie in 
unseren Texten ofters mit einer Satumalie verbunden, wo nie- 
mand fur irgend etwas verantwortlicb ist (Frazer ib. 127; 131; 
136 f.; 148; 226, Axun.). Hat man das Getreide gliicklich einge- 
bracht, so kann man die sonst drobende Hungersnot zur Tiir 
hinauswerfen — beweist die frohe Ernteeinsammlung, daB der 
Damon des verderbenrauchenden Brands dem Korn nicbts oder 
nur wenig anbaben konnte, dann schwillt Mut und Kraft, ihn 
i m Triumph aus Haus und Hof wegzutrommeln. Mit dem Korn- 
worfelkorb, dem Sinnbild und Zauberwerkzeug des Getreide- 
segens, geschieht es und von Frauen, den urspriinglichen Pfle- 
gerinnen und Priesterinnen des Ackerbaus. Auch in mehreren 
Teilen Afrikas und bei den Hos und Mundaris in Ostindien 
werden beim Erntefest die Geister des Unheils ausgetrieben 
(Frazer in One, p. 555 — 557). Bei den Hindus scheint die Weg- 
bannung der Alakshmi an das Lichterfest gebunden zu sein, 
wird freilich vereinzelt auch fur die Holi genannt (Hastings. 
ERE. IV, 606b — 607a; Frazer 3 IX, 145). Kothare, S. 80 be- 
richtet: Am 4. Tag der Dewali, friih am Morgen, reinigen die 
Diener das ganze Haus, stellen iiber dem Korb mit dem dadurch 
zusammengebrachten Scbmutz eine brennende Lampe und wer- 
fen den Schmutz ins Freie mit den Worten: -,Moge Elend und 
Ungliick davongehen und Balis Reich kommen!“ Dazu trom- 
meln sie mit einem Stock auf einem Getreideworfelkorb J ). 
Hier wird also das Unheil sinnbildlich in Gestalt des Kehrichts 
hinausbefordert, und das Neue, das Gliick, das einziehen soil, 
kann man sich nur als eine Wiederkehr des einstigen Freuden- 
reichs des Bali vorstellen. Nach Crooke 1 2 II, 188 aber geht 
es so zu: Sehr friih am Morgen nimmt die Frau des Hauses ein 
.,Getreidesieb'\ jedenfalls einen curpa, denn gleich darauf 
nennt es Crooke „fan“, und einen B e s e n, schlagt mit diesem 
in jeder Ecke des Hauses auf den Worfelkorb und ruft dabei: 


1 ) Winnowing fan sagt Kothare. Damit wird einfach der gurpa gemeint 

^ein. Nach Underhill 62 und Gupte 36 wird die genannte Gebetsformel bei 

der Opferdarbringung vor Balis Bild gesprochen. 
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..Gott bleibe und die Armut gehe fort ')!“ Der Worfelkorb wird 
aus dem Dorf hinausgebracht, gewohnlich nach Osten oder nach 
Norden hin — beide sind Himmelsrichtungen des Heils — und 
weggeworfen. Dem Siindenbock ahnlich tragt er also die Armut 
und die Not des Hauses mit sich davon. Hinzu kommt, daB er 
durch seine zauberische Kraft der Aufgabe gewachsen ist. Die 
von unseren Sanskrittexten geschilderte Sitte hat sich also recht 
treu erhalten. 

DaB auch diese magische Kraft der Getreideschwinge alt ist. 
wird durch Griechenland bewahrt: In Athen trug ein Knabe, 
dem noch beide Eltern lebten, bei Hochzeiten auf dem Kopf 
einen Kranz von D o r n e n und Eicheln — die letzten verraten 
sich deutlich als Penisdarstellungen — und eine mit Broten 
gefiillte Getreideschwinge und rief die auch sonst bei Reini- 
gungen gebrauchliche Formel: , 'E(pvyor xaxov, svqov afiuvoy. 
(Ich entfloh dem Schlimmen, ich fand das bessere Teil.) Die- 
selbe Formel sprach der Myste bei der eleusinischen Weihe, 
nachdem eine Getreideschwinge iiber seinem Kopf gesehiittelt 
worden war. Samter, Familienfeste der Griechen und Romer. 
S. 100. Ahnlich ist wohl in seiner urspriinglichen Bedeutung die 
von Samter ebenda S. 95 angefiihrte bulgarische Sitte: Die 
Braut halt vor dem Scheiden aus dem Elternhaus ein mit Boh- 
n e n gefiilltes Getreidesieb und wirft es, wenn der Brautigam 
und seine Verwandten ins Zimmer getreten sind, in den Hof 
oder aufs Hausdach. Deutliche Beispiele des Getreidesiebes als 
Wegbanners boser Machte bringen Mannhardt, Mythol. Forsch.. 
S. 366 f. (vgl. 351 — 374) und Samter (zum groBen Teil aus 
Mannhardt entlehnend), nur daB Samter diese und die Um- 
hiillung des Kopfes beim altromischen Opfer, die Verhiillune 
der Braut bei den Romem und vielen anderen Vblkern, sowie 
die rote Farbe dieser Hiillen und sonstiger von ihm genannter 
Gewandung miBdeutet. Uberall haben wir da magische Abwehr 
so gut wie z. B. bei dem Zauber des Deukalion und der Pyrrha. 
wenn sie mit verhiilltem Gesicht und ohne hinzusehen Steine 
hinter sich werfen. Die positive Segenswirkung steht auch hier 
im Hintergrund oder geht noch nebenher. So wenn das altindi- 
sche Hochzeitspaar mit Korn aus dem curpa begossen wird 
iParask.-Grihyas. I. 7, 5 usw.). Ganz richtig erklart schon Kath.-S. 
36. 6: ..Mit dem qurpa tragt man Korn, deshalb wird mit dem 


') ..God abide and poverty depart!" ..God" klingt nicht richtig. Es ist 
wohl einfach Druckfehler fur Good. Also: ,.Das Gute bleibe hier." 


141 



gurpa geopfert.“ So brachten auch die alten Rbmer ihre Erst- 
lingsopfer in einer Getreideschwinge dar (Mannhardt, Baumk. 
494; 302), ja vannus kixvov wurde bei jedem Opfer gebraucht 
(Botticher, Baumkultus der Hellenen 67) und erscheint auch in 
der Hand der Baumgottheiten (ib. 68). Schon der neugeborene 
Tammuz sumerischer Hymnen des alten Babylon liegt in der 
Getreidewanne (A. Jeremias, Allgem. Religionsgesch., S. 219), 
ebenso Dionysos (^Xixr lttjs) ■ Sofort nach der Geburt wurde das 
altgrieehische Kind in die Getreideschwinge gelegt (Mannhardt. 
Mythol. Forschungen, S. 369; Dieterich, Mutter Erde 2 101 
104). Ebenso geschieht es im heutigen Indien (Hastings, ERE. II, 
682 a). Das gleiche aus unserer Zeit bei Sartori I, 27. Vgl. 
Frazer 3 VII, 5 — 11. In der Matinada de Vrien, einem Spiel, das 
zur Fastnachtszeit vor 50 Jahren im hintersten Lugnez in Grau- 
biinden von Haus zu Haus ging, tanzte ein junger Mann mit 
einem Madchen: einer Strohpuppe in einer Kornwanne. Cami- 
nada, Baumkultus in Ratien, 67. Jahresber. d. hist.-antiqu. 
Gesellschaft von Graubiinden. Bei altgriechischen Hochzeiten 
wurden, wie beim orphischen Ritus der Liknophoria, Kuchen 
in Phallusform in der Getreideschwinge umhergetragen. Hart- 
land in Hastings, ERE. IX, 818 a. U. dgl. mehr. 


§ 10 b. Der Frauenritus der angenehmen Nacht 
( Sukharatri ). 

SkM. und Skand. fahren nun in 14, 42 c— 43, bezw. 9, 101 — 
102 fort: Dandaikarajanlyoge darcah ay (It tu pare 'hani ! tada 
vihdya purvedyuh pare ’hni sukharatrika „Wenn aber beim 
Zusammentreffen mit der einen .Nacht der Stabe" der sicht- 
hare Neumond am folgenden Tag ist, dann soli der vorherge- 
hende Tag beiseite gesetzt werden und die .angenebme Nacht" 
am folgenden Tag sein." Und darauf nun der SchluB: „Feiem 
Vishnuiten und Nichtvishnuiten nicht das Fest des Balireicbes, 
dann sind ihre frommen Werke umsonst: daran ist kein Zwei- 
fel.” Vgl. Nirnayas. II, 8, 20. Warum die betr. Nacht „die eine 
Nacht der Stabe” heiBt, weiB ich nicht. Was aber statt -aika- 
etwa stehen sollte, vermag ich auch nicht zu sagen. Die 
„Nacht der Stabe“ aber wird wohl das gleiche sein wie die 
Dang Dlwali, von der Crooke 2 II, 297 Nachricht gibt: In Cawn- 
pur feiern die Rinderhirten den Berg Govardhana in Gestalt 
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eines kleinen Hiigelchens Kuhmist, das mit Baumwolle deko- 
riert ist. Sie machen die Runde in den Hausern der Leute, deren 
Rinder sie weiden, tanzen zum Takt zweier aneinander geschla- 
gener Stabe und einer von einem Hinduweber geriihrten Trom- 
mel und bekommen Geschenke von Getreide, Zeug und Geld. 

Auch iiber die Sukharatri oder Sukharatrika gewahrt der 
Text der mir vorliegenden Karttikam. keine Auskunft, wohl 
aber der leider zu sparsame Kommentar des Skand. eine aus 
dem Brahmapur. geschopfte langere Mitteilung. Auch diese 
Stelle fehlt in der Anandagrama-Ausg. des Brahmapur. Sie lau- 
tet: „Sage mir, o Brahma, das fromme Werk (vrata), o Herr, 
durch das die Frauen schon, manngeliebt, mit guter Nachkom- 
menschaft gesegnet und einzig der Gattentreue ergeben wer- 
den.“ Brahma sprach: „Vernimm, o Bester der Brahmanen, das 
gliickhafte Religionswerk der angenehmen Nacht, das ein Ge- 
heimnis ist, noch niemand offenbart, Heil von Qiva verleihend 
(Qivaqarmada). Im Monat Urja (= Karttika), am 14. der dun- 
keln Halfte, da ist das vorziiglichste fromme Werk, durch des- 
sen bloBe Ausfiihrung die Frauen ihr Geliebtwerden mehren. 
Zusammen mit (Jrl schlaft der Ursprung der Welt, Vishnu, voll 
Wohlbehagen ( sukhanvita ) in dieser Nacht. Deshalb wird sie 
von den Leuten Sukhasuptika genannt 1 ). In dieser Nacht, 
o Hochheiliger, soli sie (die Hausfrau) im eigenen Hause mit 
den fiinf Grundfarben, die aus Mineralien bestehen miissen, die 
lebenspendende Genie 2 ) Sukharatrika binmalen. Danacb male 
sie, auf daB sie Geliebtsein genieBe, die Gestalt Brahmas, 
\ishnus, und (^ivas usw. hin, nachdem sie vom Gatten die Er- 
laubnis entgegengenommen hat. Und fur das fromme Werk soli 
er ihr die Mittel der gottesdienstlichen Verehrung schaffen. Da- 
nach sollen die Frauen sorgfaltig den Leib mit wohlriechendem 
Stoff abreiben und mit angenehmem Wasser ein Bad verrichten, 
o Bester der Zweimalgeborenen. Nach dem Bad sollen die 
Frauen gemiiB der Vorschrift ein sinnerfreuendes Gewand an- 
legen, und nachdem sie von einem Brahmanen eine schone 
Weihe (der bildlichen Darstellung) der Sukharatri haben vor- 
nehmen lassen. sollen sie dem Ritus gemaB in Gesellschaft ihrer 

A ) Der Text hat janasuptika. Aber der Zusammenhang fordert sukha- 
suptika. Von dieser haben wir ja schon aus SkM. 14, 10 f. — Skand. 9, 81 f. 
gehort. Da ist sie am Neumondtag des Agvina. Aber daB diese beiden das 
Balifest oft in den Agvina statt in den Karttika verlegen, haben wir schon 
mehrmals gesehen. 

2 ) Ich iese jivadatrim statt jivaratrim. 
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Freundinnen die Sukharatri und die iibrigen Gottheiten mit 
Duftmitteln. Blumen. unenthiilsten Reiskornem usw. verehren: 
„Die Gottheit Sukharatri, die ich als Hausfrau (Akkus.! oder: 
die ieh als im Hause weilend) gemalt habe ( Sukharatri grihasthd 
yd devata likhita maya), sie moge die von mir gespendete Ver- 
ehrung (puja) annehmen, sie moge mir Wohlergehen (sukha) 
verleihen. Sukharatri, Vemeigung dir, Lebenspendende, Wohl- 
ergehen Yerleihende. von Qiva Geliebte, nimm meine Ver- 
ehrung entgegen, schiitze meine Kleinen. gib mir Schonheit, gib 
mir Sieg, gib mir Wissen, Wohlergehen, Reichtum. Kinder ge- 
wahre mir, alle Wiinsche insgesamt, Wohlergehen aus gnadiger 
Beachtung 1 ). 44 Nachdem sie die Gottin unter den lauten Klan- 
gen von Gesangen und Musikinstrumenten also gebeten haben. 
sollen sie zusammen mit ihrem Gatten sorgsam die dem Vishnu 
liebe Verehrung der Lakshmi vornehmen mit diesen drei bei 
der gottesdienstlichen Spende gesprochenen Mantra 2 ) : „Siege. 
o Gottin, Weltenmutter, du auf Vishnus Brust Weilende, Gliicks- 
gdttin, Verneigung dir! Gib mir hier unverriickbares Geliebt- 
werden. Die groBe Lakshmi, die auf Erden als die Lichterreibe 
(des Dipavalifestes) wacht, die Gottin, die auf Haris Brust sitzt. 
die Entziickende, sie sei mir Gnadenspenderin. 44 Nachdem die 
Frauen also die heilighehre groBe Lakshmi, die Wohlergehen 
Spendende, gepriesen haben, sollen sie im Verlangen nach Sieg 
mit dem Gatten am Dipavalifest ein Wiirfelspiel spielen, das 
an ihre Gatten gebunden ist (d. h. das sie nur mit ihnen spielen 
sollen). Also sprach Purushottama. Die gattentreue Frau, die 
in dieser Weise das dem Herzen zusagende fromme Werk, das 
Sukharatrika heiBt. ausfiihrt, wahrlich die wird hier auf Erden 
mit dem Gatten sohnegesegnet, reich an Gut und Korn. 44 

Aus dem Brahmandapur. gibt Heat. Ill 2. p. 914 eine Anzahl 
Cloka wieder, zunachst des gleichen Wortlautes, wie SkM. 10. 
2 — 3; 7 und Skand. 7. 101 — 102; 106 c — 107 b. Sie reden vom 
Balireich und den Lichtem im Karttika. Dann folgen drei 
weitere, die leider z. T. verderbt und wohl auch liickenhaft 
sind: In dei; Neumondnacht des Karttika erwacht Lakshmi vom 


1 Sukham adarat. Wahrscheinlich ist adarat vom SchluB des nachsten 
Kapitels eingedrungen und sollte es heiBen: ..Wohlergehen (Wohlbehagen, 
Lust, Gluck) gewahre mir.“ 

2 ) Lakshniipuja tatah karya dhavayuktabhir adarat I tribhih pujopa- 
harena mantrair ebhir Haripriyam. Das letzte Wort laBt sich kaum kon- 
struieren. Soil’s heiBen: in Hari angenehmer Weise? Soli man Haripriya 
(Voc.) setzen? Ich habe Haripriya angenommen. 
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Schlaf. Das ist die Sukharatri, die dazu da ist, Lichter zu ent- 
ziinden. Da soli man die Lakshml und die Alakshmi verehren 
und fiinf Fahnen oder doch eine Standarte (dkvaja) am Hause 
anbringen. 

Sukharatri oder Sukharatrika nun scheint schon dem Namen 
nach gleichbedeutend zu sein mit Sukhasupti oder Sukhasup- 
tika, einem Festritus, von dem wir schon gehort haben. Sodann 
fallen nach der gewohnlichen Angabe beide in die Neumond- 
nacht des Karttika. SSud., S. 137 sagt denn auch direkt: „Die 
Neumondnacht des Karttika heiBt Sukharatri 11 und zitiert 
dazu die Verse des Brahmapur. iiber die Sukhasuptika. 
Es ist der gleiche Text wie im Adityapur., den Heat. II 2, 
p. 348 f. mitteilt: In der Neumondnacht des Karttika schliefen 
die Gotter, nachdem sie von Vishnu her (1. Kegavat statt Ke- 
cavam) Sicherheit (vor den Daitya) erlangt hatten, auf den 
Wellenbergriicken des Milchmeeres (kshirodasanushu). Auch 
Lakshmi schlief friedlich (sukham supta) im Kelch einer Lotos- 
blume, befreit von Furcht vor den Daitya. Deshalb sollen die 
Menschen die Sukhasuptika feiern. Bei Anbruch der Nacht soil 
man die Lichterbaume aufrichten, an Gottertempeln, am Kreuz- 
weg, an Leichenorten und Fliissen, auf Bergen und an den 
Wohnungen, unter Baumen, an Rinderhiirden, auf viereckigen 
Platzen und bei Hohlen. Mit Tiichern (Zeugen) und Blumen 
sollen die Kaufs- und Verkaufsorte geschmiickt werden 1 ). 
Nachdem im ersten Teil der Nacht ringsum die Lichterreihen 
entziindet worden sind, soli man zuerst die Brahmanen und die 
hungrigen Armen speisen und dann geschmiickt und in neuen 
Kleidem zusammen mit alien liebevollen Verwandten, einfal- 
tigen und witzigen, selber essen 2 ). Am ersten Tag der lichtcn 
Halfte des Karttika (also am Neumondtag) hat (Jiva das Wiir- 
felspiel erfunden, mit Parvati gespielt und verloren, was ihm 
Schmerz und der Gattin standige Freude schuf. Deshalb sollen 
die Menschen da in der Friihe das Wiirfelspiel betreihen. Je 
nach Gewinn oder Verlust dabei wird man das ganze Jahr Ge- 
winn oder Verlust haben 3 ). Schon gesalbt und geschmiickt soil 
man Gesang und Musik lauschen und gehorig schmausen. In 

1 ) Diese zwei Qloka sind = SkM. 14, 17 f. und Skand. 9, 92 f„ nur daS 
dort rajamargasya bhiimayah statt krayavikrayabhumayah erscheint. 

2 ) Ich lese nikhilaih statt nibhritaih (v. 1. likhitaih). Von hier ab ist 
der Text auch = Heat. Ill 2, p. 616 (hier aus dem Brahmapur.). 

3 ) Diese Partie erscheint mehr oder minder gleich in den verschie- 
denen Darstellungen des Lichterfestes und wird spater besprochen werden. 


It’ll 
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dieser Naclit soil man die Lagerstatt prachtig mit Duftblumen, 
Tiichern. Edelsteinen und Kranzen schmiicken und die Nacht 
mit der Geliebten zubringen.“ 

Das Kamadhenukapitel des Vahnipur., das von Heat. II 2, 
p. 344 — 348 reproduziert wird, bringt etwas gekiirzt Padm. 123, 
31 — 39 von den fiinf heiligen Tagen, dem 11. — 15. der dunkeln 
Halfte des Karttika. Am 14. soli man aucb die (Irl verebren und 
mit der Gattin Wiirfel spielen. So bat einst (liva mit der Gauri 
gespielt, und mit der Qri zusammen hat in dieser Nacht Vishnu 
geschlafen; daher die Sukhasuptika. 

Mehr Licht wirft Bhavishyott. 135, 28 auf die Sukharatri. 
Das Kapitel redet vom Fest des Liebesgottes (Madanotsava). 
Da soli die Frau ihren Gatten mit Gewandern, Kranzen und 
Schmucksachen verehren, indem sie hocherfreuter Seele denkt: 
,. Dieser ist der Liebesgott. 4 * Im Tempei des Liebesgottes soli 
man die Nacht durch feiern (ratrau jagaranam kuryat), „wie die 
Sukharatri soli es sein. Mit Kampfer, Kunkumapulver, Wohl- 
geriichen, Baumharz (? sarjanat, Verschenkung?), mit verschie- 
denartigem Geback, mit brennenden Lichtern, Tanzen, Schau- 
stellungen (shows, prekshana) und Schaustellungsfestlichkeiten 
begehe man in der Nacht das groBe Fest." 

Ausdriicklich hebt SSud. 137 unmittelbar nach den Versen 
von der Sukhasuptika hervor, daB in dieser Nacht das groBe 
Kaumudi- oder Balifest sei. Nun kann man ja verstehen, wes- 
halb da Lakslimi und die anderen Gottheiten ruhig schliefen; 
Vishnu als Zwerg hatte da den Bali gestiirzt, vor dem sie in 
Angst leben muBten und das Fest des Balireichs eingesetzt. 
Andererseits aber ist gerade dies die Zeit, wo Bali und die Da- 
nava alljahrlich furchtlos die Unterwelt verlassen und auf der 
Oberwelt als Herrscher ihr Wesen treiben konnen. Wahrend 
nun der gewohnliche Text lautet: Amavasyayam tu devah Kar- 
ttike masi Kecavdt j abhayam prapya suptas tu sukham kshi- 
rodasanushu, heiBt es in Padm. 124, 23: Abhayam prapya 
viprebhyo Vishnubhitah suradvishah / suptam (i. e. \ishnum) 
kshlrodadhau jhatva Lakshmisadmagritas tatha und in Skand. 
9, 88: Abhayam prapya viprebhyo Vishnubhitah suradvishah I 
kshirabdhau tushtuvur jnatva suptam padmagritam, Criyam. 
Skand. wird da eine Verdeutlichung von Padm. sein. Aber die 
Hauptschwierigkeit bleibt: nach der ersten Qlokahalfte zu ur- 
teilen, sollte die zweite vom ruhigen Schlaf der Danava reden. 
Viprebhyo wird spatere pfaffische Entstellung sein (statt de- 
vebhyo? ). Emendieren kann ich’s nicht. Vermuten konne man 
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fiir Padm. 124, 23 cd: ...suptah. Kshirodadhau jnatva Lak- 
shmim padmagritam, tatha. 1st nichts verloren, dann miiBte wohl 
tathd etwa in bruvan (oder stuvan) geandert werden. Doch die 
augmentlose Form wird kaum befriedigen. Wie dem aber auch 
sei, in der Saehe gehoren wirklich Qri oder Lakshmi, die Vege- 
tations- oder Korngottin, und der chthonische oder Erntegenius 
Bali zusammen. 


§ 10 c. Das Gliicksspiel beim Lichterfest. 

DaB das Gliicksspiel an Balis Fest wohl auf uralter tiber- 
lieferung beruhe, werden wir spater dartun, wie sehr es zur ge- 
wohnlich als sehr flatterhaft bezeichneten Gliicksgottin paBt, 
liegt auf der Hand. Es wird aber noch in eine Zeit zuriickgehen. 
wo Cri einfach Korn- oder Erntemutter war. Unmittelbar vor 
den Versen von der Austreibung des Ungliicks sagt Padm., die 
Gauri habe ihren Gatten im Wiirfelspiel besiegt und ihn nackt 
von sieh gehen lassen. Dariiber (ato’rtham ist ganz richtig) sei 
er von Schmerz, sie aber von Lust erfiillt gewesen. Wem an 
dem Tag zuerst der Sieg zufalle, dem werde das ganze Jahr 
Gluck bringen. Und unmittelbar nach den Versen von Alakshmi 
fahrt Padm. fort: „Die Besiegung ist widerwiirtig am Anfang 
der Monatshalfte. Wenn die Sonne aufgegangen ist, am Mor- 
gen, soil (da) der Berg Govardhana verehrt werden, in der 
Nacht iibe man das Gliicksspiel (26 — 28 b und 30). Im Sukha- 
suptivrata-Kapitel des Adityapur., das wir soeben aus Heat. 
II 2, p. 348 f. angefiihrt haben, heiBt es: „Deshalb soil da von 
den Menschen in der Morgenfriihe das Gliicksspiel geiibt wer- 
den. . . Wem dabei der Sieg zufallt, hat das Jahr durcb Gluck, 
bei Niederlage aber Widerwiirtiges; dadurch kommt Verlust 
des Erworbenen. 4 ' Danach wird man den sonderbaren Pada des 
Padm.: Parajayo viruddhah syat 1 ) in parajaye viruddham sydt 
bessern miissen, obgleich im Devipur. (zit. von SSud., S. 26), 
wo das gleiche Textstiick (Karttike guklapakshe tu usw.) mit 
ein paar Abw r eichungen im Wortlaut erscheint. ebenfalls para- 
jayo viruddho ’ tra , labdhanagakaro bhavet zu finden ist. Die 
Puranas iibernehmen halt seelenruhig Verderbnisse eines vom 
anderen oder beide aus der gleichen Quelle. Die Verse vom 


x ) Der Pada ist auch an falscbe Stellen geraten, er sollte nach 28 b 
stehen. 

1C* 
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Gliicksspiel in Padm. 124, 26 — 28 b und 30 sind = Skand. 10, 
20 — 22. Aber statt des letzten Qloka (30) finden wii' da: „Das 
Gliicksspiel ist immer verboten, ausgenommen den ersten der 
Monatshalfte, o ihr Weisen 1 ),” d. h. den ersten der lichten 
Halfte des Karttika. Diese zwei Pada sind = SkM. 15, 75 c d. 
Die erste Qlokahalfte lautet da: „Deshalb fiirwahr soil jeder- 
mann am ersten der Monatshalfte das Gliicksspiel iiben,“ und 
76 fahrt fort: „Um zu erfahren, wie jemandes Unternehmen 
(ausf alien werden), soil man das Gliicksspiel unermiidlieh be- 
treiben. Yor allem aber soil man Gliickhaftes ( pragastam) zu- 
sammen mit den Brahmanen genieBen, und in: Gemeinschaft 
mit der Geliebten soil diese Nacht verbracbt werden.' 4 Sowohl 
SkM. wie Skand. beginnen das Kapitel mit den Worten: „Am 
ersten der Monatshalfte (pratipadi) soil man bei Sonnenaufgang 
zuerst die Einreibung (mit Sesamol) vomehmen, darauf das 
nirajana ( wohl mit dem urns Haupt geschwungenen Pflanzen- 
biindel) und sodann schon gekleidet mit guten Gesprachen, Ge- 
sangen und Schenkungen den Tag hinbringen. (liva aber hat 
vordem im Karttika in der lichten Monatshalfte am ersten Tag 
das sehr herzentziickende Wiirfelspiel gesehaffen, das ehrliche 
(namlich) 2 ). “ SkM. 15, 1 f . = Skand. 10, 1 f. Skand. fahrt dann 
fort: „Vemimm du der Wahrheit gemaB die Herrlichkeit (ma- 
hatmya) des Tages des Balireichs. Gebadet werden muB in Se- 
samol von Mannem und Frauen. Wenn aus Verblendung jemand 
es nicht tut, geht er in Yamas Haus (der Strafe) “ usw. Natiir- 
licher spinnt SkM. den Faden weiter: „Und der Immerholde 
(Sadagiva) erwiderte der Devi folgendes: ,Schau, zum Zeitver- 
treib fiir einige, f iir| andere. Gut zu gewinnen, fiir wieder 
andere, Gut zu verlieren, habe icb das Wiirfelspiel gesehaffen. 
Dessen sollst du ein Wunder sehen. Ich setze die Welt ein s ). ‘ “ 
Er verlor aber. Er setzte die zweite Welt (wohl die des Himmels) 
ein und verlor wieder. Er setzte nacheinander seinen Stier, sein 
Fell, seinen Schlangenschmuck. seine Mondsichel, seine Trom- 

') Brahma spricht zu Narada. Also soilt budha statt budhah gesetzt 
werden. Oder ist budhah aus der Vorlage hineingeschliipft? 

2 ) Satyavat. Das unehrliehe erfand er spater, wie wir sehen werden. 

3 ) Bhuvanam lapayami. Es ist wohl die irdische Welt gemeint. Lapayati 
im Spiel einsetzen auch in SkM. 15, 42; 9, 44 ff. (Perf. lalapa). Die 
nrspriingliche Bedeutung ist kleben machen. So lapayati sudhadi in SkM. 7, 
42 (in Skand. 6, 42 dafiir verdeutlicht lepayati )', udvartanam Idpayitvd 
(einreiben) in SkM. 18, 6 = Skand. 11, 46; dann aufstecken, anstecken 
(Licht) in SkM. 11, 6 = Skand. 9, 6; endlich (mit Loc.) hineinstecken, 
drangeben (Geld) in Bhavishyott. 127, 23. 
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mel (damaruka). sein ardhanga *) ein und verlor alles. Im Bast- 
gewand verlieB er sein Haus, ging ans Ufer der Ganga und blieb 
dort in sehwerer Sorge. Karttikeya, sein und Durgas Sohn, 
kam herbei, den berocb er am Kopf 2 ) und eroffnete ihm, er 
wolle in den tiefen Wald gehen; denn Parvatl habe, als sie ihn 
besiegte, gesprochen: ,,In meiner Welt kannst du keinen Augen- 
blick bleiben.“ Skanda bat ihn, er moge ihm die Weise des Wiir- 
felspiels (dyutamarga) zeigen. Qiva tat ? s. Skanda ging zu Parvatl 
und fragte, wo (^iva sei. 

„Er selber hat das Spiel bestimmt 

Und unterlegen ist selber er. 

Er selber ging davon ergrimmt. 

Sollt’ ich ihn bitten? Sag, woher!"* 

Skanda ersuchte sie, mit ihm zu spielen. Um seinen Pfau und 
seinen Speer als Einsatz, gewann er ihr Qivas Schlangenbinden, 
Stier, Mondsichel und Keule, alles wieder ab. Er ging damit 
zum Ufer der Ganga und meldete es Qiva. Unterdessen kam 
Gane§a zu Parvatl und fragte sie, warum sie so niedergeschla- 
gen sei. Sie erzahlte. „Lehre mich das Wiirfelspiel; ich werde 
meinen Bruder besiegen.“ Um seine Ratte als Einsatz gewann 
er den Stier des (Jiva und den Pfau des Skanda und brachte 
alles Gut der beiden zu Parvatl. Diese lobte ihn, sagte aber, er 
hatte auch £iva mitbringen sollen. Eilends ritt er auf seiner 
Ratte davon. war unterdessen nach Haridvara gegangen. 

Auch Vishnu, der durch Narada die Geschichte erfahren hatte, 
kam dahin. Ebenso war Ravana da. Vishnu, der vielfaltig er- 
probte Betriiger, sagte zu Qiva: „Schaffe du die Wiirfelkunst 
mit drei Augen ( tryaksham vidyarn kuru, Qiva), und ich will der 
einaugige Wiirfel werden“ (ekakshag ca bhavamy aham, $1. 31). 
Eben als Ravana sagte: .,Nicht also! 3 )'*, wurde Vishnu zum ein- 


Ardhanga , ,.der halbe Leib“, raiiBte die Leibesbalfte sein, die ^iiva 
selber ist. Dann aber batte er nach deren Verlust doch nicht frei weggeben 
konnen. Man wird khatvdhgam lesen mtissen (ebenso in £1. 18), seine wie 
ein Bettstellenbein geformte Keule. 

2 ) Vegen dieser Zartlichkeitsbezeugung Alterer gegen Jiingere vgl. 
..Kama M 181. 

3 ) Der Text hat: Rdvanena tathety uktam kdno bhava , Janardana. Das 
klingt an sicb hochst seltsam, und £1. 49 — 50 beweist, daB es falseh ist. 
Man muB lesen: Rdvanena na tathety ukte , kdno 9 bhava j Janardanah. Da 
stort die freilich aucb sonst vorkommende iiberzahlige kurze Silbe. 
Moglich sehiene auch: Rdvane na tathety ukte usw. In den Purana findet 
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augigen Wiirfel. Vishnu sprach zu Ravana: „Wie eine Katze 
schaust du mich an. Deshalb wirst du eine Katze werden. 4 ' 
Narada, der heilige Galgenstrick und himmlische Handelstifter, 
spraeh zu Qiva: „Da kommt Ganeca, Kunde von dir einzuzie- 
hen. Seiner Ratte wollen wir einen Tort antun.“ Ravana, der 
ja durch \ ishnus Fluch zur Katze geworden war, miaute. Da 
rannte die Ratte davon (und warf wohl den Dickbauch Ganega 
ab). Ganz langsam kam Ganega. Von fern hatte er gesehen, daB 
Vishnu ein Wiirfel geworden war. Er bat Qiva ehrfurchtsvoll, 
heim zu kommen. ,,Jetzt habe ich die Kunst mit den drei Augen 
geschaffen. Wenn die Gottin nach der spielt, komme ich nach 
Hause.“ „Auf jede Weise wird sie spielen.“ Alle begaben sich 
zum Kailasa. Parvati war einverstanden: „AR dein Eigentum 
setze ich ein. Was aber du?“ Beschamt schaute Qiva zu Boden. 
Augenblicks gab ihm Narada das eigene Schamtuch, seine Laute 
und seinen Stock: ,,Spiel um das.“ „Was auch immer Rudra 
begehrte, das wurde Vishnu. Was auch immer die Gottin be- 
gehrte, als das Gegenteil davon fiel er (als Wiirfel oder als 
Wurf) nieder.“ Sie verspielte all ihren Schmuck, Skandas Reit- 
tier usw. Da rief Ganega: „He, Mutter! Du darfst nicht spielen. 
Zum Wiirfel ist der Gatte der Lakshmi selber von Qiva gemacht 
worden. Mein Vater wird dich um alles Eigentum bringen.^ Sie 
wurde sehr zornig. Als Ravana sie so sah, sprach er: „Von 
dem grundschlechten Vishnu, der ein falscher Wiirfel ist, bin 
ich zur Katze verflucht worden, weil ich sagte: ,Tu nicht so 
was Unrechtes! 1 “ Die Gottin verfluchte nun Qiva: „Weil du an 
dem schwachen Weibe einen Betrug veriibt hast, soil dein Kopf 
immer von einer Last Wasser gedriickt sein. Du, Muni (Narada), 
weil du alle Welt schlechte Kniffe lehrst, sollst du immerfort 
umherirren und soil nirgends deines Bleibens sein 1 ). Weil du, 
Hari, an dem schwachen Weib Gaukeltrug veriibt hast, so wird 
dieser, dein Feind Ravana deine Gattin rauben 2 ). Du, o Sohn 
(Skanda), hast mich, deine Mutter, im Stich gelassen und einen 
Knabenstreich veriibt. Darum wirst du weder ein junger Mann, 
noch ein Greis, sondern immer ein Knabe sein. Und nicht ein- 
mal im Traum wird dir die Lust mit Weibern zuteil werden." 

sich manchmal ukta in aktivem Sinn. Sehr haufiger Schreibfehler ist m 
statt e (und umgekehrt). 

Darauf spielt in Skandapur. II Vaigakham. 25, 65 d — 66 b an: Narado 
bhagavan munih [ lokantaram yayau dhlmaii , chapan naikatra samsthitah . 

”*) ^iimlich die Sita, die Gattin Ramas, der ja als Verkorpernng Vishnus 
gilt. Sita sodann ist eine Menschwerdung der Lakshmi. 
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Ganega sprach: „Und der da hat in Gestalt einer Katze meine 
Ratte davonlaufen machen. Mitten auf dem Weg hat er mir ein 
Hindernis (vighna) bereitet. Verfluche diesen niedrigen Wicht 
von einem Rakshasa." 1 „Weil du, Schlechter, meinem Kind ein 
Hindernis bereitet hast, darum wird dein Feind Vishnu (als 
Rama) dich toten. 1 ' Da wollten alle vor Zorn ebenfalls die Got- 
tin verfluchen. Narada aber hielt sie davon ab: „Die Ur-Maya 
(d. h. die Durga) hat gerechte Vergeltung auferlegt. Ihr Fluch 
ist (aber) ein Segen: Die Ganga soil immer auf l^ivas Haupt 
bleiben. Mit Gewalt soil der Nachtgeist (d. h. Ravana) die Rama 
(Lakshmi, d. h. die Sita) rauben. Dem Gattinrauber wird der 
ihm gehorige Tod werden. Und befreit von dem Durst der Ge- 
schlechtlichkeit wird Kumara (d. h. Skanda) sein. Icb selber 
durchstreife die Erde; BiiBer diirfen nicht an einem Ort blei- 
ben. 11 Allen den Zorn zu vertreiben, tanzte der Fiirst unter den 
Muni, laut machte er seinen Giirtel ertonen, und „Ha, ha! Hi, hi!" 
rief er. Jetzt wurden alle gut gelaunt, und kam es zu allgemeiner 
Aussohnung und Gnadenspende. Wichtig fiir uns sind die Worte 
der Devi: „Im Karttika, am ersten Tag der lichten Halfte, habe 
ich auf ehrliche Weise ( satyavat ) den Sieg iiber dich davonge- 
tragen, ganz mit Ehrlichkeit (satyenaiva). Deshalb soil auch 
von den Menschen in der Morgenfriihe (prabhate) das Wiirfel- 
spiel getrieben werden. ¥em bei dem Spiel der Gewinn zufallt. 
wird das Jahr durch gewinnen 11 (cl. 67 — 69). 

Noch heute gilt das Gliicksspiel am ersten der hellen Halfte 
des Karttika als besonders gliickwirkend (Gupte, S. 41), und 
vom Gliicksspiel am Lichterfest sagt Crooke, Popular Religion 
and Folklore etc. ed. Enthoven (1926). es werde da geiibt .,as 
a magical means of trying one’s luck for the coming year 1 *. Er 
hatte mindestens schreiben diirfen ,,of securing one's luck 1 *. 
Zauberisch erzeugt Gluck an diesem Tag Gliick wahrend des 
ganzen Jahres. Er nennt dort noch andere Feste, an denen das 
Gliicksspiel geiibt werde, vor allem den Neumondtag. Bhavish- 
yott. 139, 25 gebietet, das Indrabaumfest unter anderm auch 
mit Wiirfelspiel zu feiern. Frauen spielen Wiirfel bei Hoch- 
zeiten. Hariv. II, 128, 9 = 11,031. Die ganze Nacht des Ernte- 
festes Navanna („Essen des neuen Reises 11 ), das auch Kojagara 
heiBt und unter diesem Namen behandelt worden ist, Wiirfel 
zu spielen ist Vorschrift und hochverdienstlich. Underhill 58: 
Kothare 72, vgl. 74. Auch bei der Reibung neuen Feuers 
( agnyadheya) fehlt nicht das Wiirfelspiel, ..vielleicht der Rest 
eines alten mit dem Neufeuer verbundenen VTirfelorakels" 
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und, wie es scheint, eines der Anzeichen volkstiimlichen Cha- 
rakters des agnyadheya (so Hillebrandt, Rituallit., S. 106, 1. ult. 
f., vgl. 108). Ebenso muB der Konig Wiirfel spielen bei der 
Fiirstenweihefeier (Rajasuya (ib., S. 146 Mitte). Von Gliicks- 
spielen beim Erntefest im Albanergebirge redet Mannhardt, 
Mythol. Forschungen, S. 162 unten. Ebenso wird am Fest der 
Ubelaustreibung und der Totenseelen in Siam unbandig und 
iiberall das Gliicksspiel geiibt (Frazer 3 IX, 150). Nur da ist es 
aber erlaubt (Hastings, ERE. V, 885b unten; vgl. 886 a unten), 
ebenso nur da (und seit 1851 auch an Janmashtami) in Nepal, 
dort aber diese 5 Tage und die 5 vorher stark geiibt (Oldfield, 
Sketches from Nipal II, 353 f.). 


§ il. Gliicksumgang der Lustdirnen am Morgen nach 
dem Neumondtag. 

Gliick nun kann man nicht leicht erhaschen, so muB man alle 
Mittel nutzen; nicht nur doppelt, sondern dreifach halt da bes- 
ser. Gliickbringende Wesen sind in Altindien namentlich auch 
die ,,barmherzigen Schwestern“ vom Orden der Venus vulgi- 
vaga, und zwar spenden sie nicht nur erotiscb, sondern auch 
magisch Gliick. Ihr Anblick scbon erzeugt es, ist gliicklicher 
„Angang“ in Indien so gut wie in anderen Landern. Um den 
Fursten diirfen nur Personen und Dinge sein, die durch die von 
ihnen ausgehende Zauberkraft Heilvolles erzeugen, streng ver- 
bannt ist alles, was irgendwie Ungliick hervorruft. Dessen ist 
eine groBe Zahl, vor allem kraft der magischen Analogiewir- 
kung. Wenn man also konigliche Gaste in einer Stadt von scho- 
nen Freudenmadchen festlich empfangen und bedienen lieB, so 
hat das neben wohlbekannten allzu menschlichen und z. B. im 
deutschen Mittelalter dabei stark hervortretenden Griinden 
auch den, daB sie eben den hohen Herrn zauberisch Gliick 
bringen. Das gleiche wird wohl m i t am Werke sein, wenn dies 
Frauenvolk in Altindien fast bei jedem Auszug: zum Krieg, oft 
zur Jagd usw. mitgenommen wurde, wenn es bei alien Festen, 
vorab natiirlich den religiosen — • doch gibt es ja in Indien im 
Grunde keine anderen - — und bei der Feier froher Ereignisse 
unbedingt notiges Erfordemis und Hauptzierde ist, oder wenn 
noch der Abbe Dubois melden kann, kamen Personen von eini- 
gem Rang einander besuchen, dann miiBten sie nach dem Gebot 
der Hoflichkeit von einer Anzahl Tempeltanzerinnen begleitet 
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sein. Dubois-Beauchamp 3 585; vgl. Weib im altind. Epos 198; 
mein Da§akumaracaritam 50 ff.; Weib im altind. Epos 199 — 
204. Was eine berufsmaBige Dienerin jener nach einem Volker- 
gedanken unvergleichlich zaubergewaltigen Kraft: der ge- 
schlechtlichen auch nur mit den Handen beriibrt, ist dem alten 
Inder von Gliickswirkung durchdrungen. Die altindiscben Me- 
diziner verschreiben nicht nur zur Starkung der Manneskraft, 
sondern auch anderer viel Fleisch, namentlich das von beson- 
deren Tieren. Da begreifen wir, daB es auch Schwindsiichtigen 
verschrieben wird. Carakas. VI, 8, 154 nun verordnet, daB ihnen 
von Bordellfrauen zubereitetes Elefanten-, Rhinozeros- oder 
Pferdefleisch unter dem Namen Biiffelfleisch gegeben werde. 
Dieser Gliickszauber strahlt dann sonnenhaft hinaus von der 
Lustdime und ihrem Hause und durcbdringt sogar die Erde 
im Kreise seiner Machtwirkung. Bei der Fiirstenweihe ( abhishe - 
ka) muB der Konig an den verschiedenen Korperteilen mit ver- 
schiedenen Arten Erde koscher und kraftvoll gemacht werden. 
Seine Lenden (kati) werden da mit Erde von der Haustiir eines 
Freudenmadchens gerieben. Vishnudh. II, 21, 6 (d. h. der zu (11. 
5 verkehrterweise unter den Text verwiesene Cl°ka); daraus 
dann Agnipur. 218, 16. Das gleiche gebietet Yogayatra VII, 15, 
wenn der Fiirst zu Felde zieht. Zu dem ungeheuer segensvollen 
Zauberbad dikpalasnana ist auch Erde von der Wohnung einer 
bei den Mannern beliebten Hetare ( subhagaganika) notig. 
Vishnudh. II, 104, 87. Ein Ritus, durch den eine Frau, die unge- 
liebt ist, tote Kinder gebiert, nur Tochter gebiert oder unfrucht- 
bar ist, unfehlbar dem Gatten lieb wird und lebende Sohne zur 
Welt bringt, heiBt Rudrasnana (bescbrieben von Bhavishyott. 
124 = Heat. II 2, S. 1012 — 1015). Unter den verschiedenen 
Arten wohl am besten aus Yajfiav. I, 278 bekannter Erden, die 
in vielen snanas eine Rolle spielen und die auch hier machtigen 
Gliickszauber iiben, befindet sich die Erde vom Bordellhof 
(vegyariganat). Bhavishyott. 124, 23. Vgl. Bali, S. 38 Mitte — 39; 
meinen Kaut., S. 644, 10; Baudh.-Grihyas. Ill (d. h. Grihya§e- 
shas.) 5, 4 (ed. R. Shama Sastra, p. 366 — 368). 

Diese paar Angaben geniigen, uns verstandlich zu machen. 
warom gerade Lohndimen als Segensfeen von Haus zu Haus 
ziehen und Salbol fiir die FiiBe austeilen miissen, damit diese 
gliickvoll durch das bevorstehende Jahr gehen mogen. Doch 
padabhyangapradayini bedeutet wohl eher: „den FiiBen Einsal- 
bung gebend." Wie heilvoll die Beriihrung durch ihre Hande 
ist, haben wir ja eben gehort. Aber einzig Bhav. enthalt diesen 
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Teil des Festverlaufs. Der Text lautet: Tatah prabuddhe sakale 
jane jatamahotsave / malyadipakahaste ca snehanirbharalocane 
(Heat. II 2, p. 354 snehanirbharavatsale) 1 1 vegya vilasinlsardham 
svastimangalakarini (Heat, -carinl) / grihad griham vrajanti ca 
padabhyangapradayini. // Puritanische Absicht kann nicht der 
Grund sein, daB diese Verse anderwarts fehlen. Auch Tempel 
Vishnus mit Dirnen ( vecya) beschenken, gehort zu den hochver- 
dienstlichen Werken. 


§ 12. Einreibung mit Mehl. Beehrung and Beschen- 
kungdurch den Konig und die Untertanen am Tag 
nach dem Neumond. 

Dagegen erscheint wenigstens ein Teil des nun folgenden Ab- 
sebnittes auch anderwarts, freilich nicht das wichtigste: die 
Einreibung mit Mehl und die Beschenkung der im Vaterhaus 
wohnenden Madchen durch alles Volk (Bhav. 32 — 33 b). Der 
Segen der Felder ist eben eingeerntet worden, aus dem neuen 
Korn hat man Mehl bereitet, und die junge gottliche Gabe und 
Kraft der Acker- und Getreidemachte wird in die Haut, in den 
Korper, eingerieben. In Bhav. ergibt sich unter Mitverwendung 
von Heat. II 2, p. 354 f.: Pishtakodvartanapare, gurucucrusha- 
nakulej dvijabhivadanapare, sukharatryabhivikshane (Heat, suk- 
haratryadivadini) 1 1 suvasinibhyo done ca dlyamdne yadricchaya 
/ raja prabhatasamaye yatharham dnayej (Heat, pujayej) janam. 
II Sadbhavenaiva samtoshya devah. satpurusha, dvijah, / itare 
cdnnapdnena, vdkpraddnena panditdh, II vastrais, tdmbuladd- 
naic ca, pushpakarpurakuiikumaih, I bhakshyair, uccavacair 
bhojyair antahpuravildsinlh. II Gramair vishayadanaig ca saman- 
tanripatln, dhanaih / padatln afigasamlagnan, graiveyakatakaih 
svakan // svayam raja toshayet sa, janan bhrityan prithak pri- 
thak. // Statt der zwei letzten Halbcloka finden wir in Heat. II 
2, p. 355, wenn man die Schreibfehler verbessert: Padatijana- 
samlagndn graiveyaih, katakaih gubhaih. / svandmankaih svayam 
rdja toshayet svajanan prithak. In Padm. 124, 34 — 37 b, was von 
Skand. 10. 27 — 29 nachgeschrieben wird. hat sieh. sehr natiir- 
licherweise, samtoshya statt samtoshya eingeschlichen. In 
Akkusative verwandelt werden muBten da, der Grammatik zu 
geniigen. alle folgenden Nominative bis antahpuravilasinih 
(statt dessen in beiden der Fehler antahpuranivasinah und in 
Skand. iiberdies falschlich itaresham annapanair statt Padm.; 
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itaramg cannapanena). Dann folgt: Gramyan (so mit Skand., 
oder graman statt gramair in Padm.) vrishabhadanaic ca, Sa- 
maritan nripatir dhanaih, / padatijanasamghamc ca graiveyaih 
katakaih gubhaih // svanamahkaic ca tan raja toshayet svajandn 
(Skand. sajjanan ) prithak. / Wie wir sehen, lauten die zwei letzten 
Halbcloka genau me in Heat, und ziemlich verschieden von 
Bhav., obgleich Heat. Bhav. reproduziert. Nur hat Heat, pada- 
tijanasamlagnan statt paddtijanasamghamc ca. So sonderbar das 
Zusammentreffen mit Bhav. in samlagnan auch sein mag, miissen 
wir es vielleicht doch fur einen Zufall balten. Oder ist einem 
Abschreiber, der die Fassung des Padm. kannte und sie ein- 
setzte, samlagnan aus Bhav. mit hineingeschliipft, oder hat er 
es gar absichtlich beibehalten und das Kompositum aufgefaBt 
als: „die nahe um ihn Seienden unter den FuBsoldaten,“ d. h. 
seine Leibwachter? Padatin ahgasamlagnan fur Leibwachter 
klingt an s i c h recht natiirlich, nicht aber meinem Sanskrit- 
gefiihl. Andererseits aber hieBe es vom Kbnig doch viel ver- 
langen, sollte er alle seine FuBsoldaten mit Halsketten, es seien 
denn ganz wertlose, beschenken, wie das nach Padm. geschehen 
soil. So diirfte Bhav. auch hier das Urspriinglichere darbieten. 
Vorziiglich aber maebt sich die Verteilung von Zuchtstieren an 
die Bauern. Diese miissen sich ja meistens, nicht nur in Indien. 
mit dem Vergniigen und der Belohnung in ihrer Feldarbeit zu- 
frieden geben, wie Kaut. (fibers.) 61, 17 ff. vorsebreibt. DaB 
aber dieser weitaus groBte und wichtigste Teil der Bevolkerung 
bei einem Erntefest ganz leer ausgehen sollte, will einem 
nicht recht in den Kopf. So spricht manches fur die Gestaltung 
in Padm. und Skand.: ,,Der Kbnig erfreue seine Dbrfler durch 
Stierschenkungen, seine Vasallen durch Wertgegenstande und 
die Scharen seines FuBvolkes (oder am besten mit Heat.: unter 
dem FuBvolk seine Leibwachter) durch Halsketten, und durch 
prachtige Armspangen mit seiner Namenszeichnung erfreue der 
Kbnig seine eigenen Verwandten, jeden einzelnen.“ Auch eine 
var. lect. des Heat, hat vrishabhadanaic. Aus Kaut. ist bekannt. 
welch einen Reichtum auch an Rindern und Pferden der alt- 
indische Kbnig besaB, und wir horen da: „Die nicht mehr in 
der Schlacht brauchbaren Hengste sind zum Besten der Stadt- 
burger und der Landleute bei den Stuten zu verwenden" (fibers. 
212, 11 — -13). In unserem Text kommen die an die Bauern ab- 
gegebenen Zucbtstiere hinzu. Da der Kbnig auf gute Rasse 
sehen konnte, bedeutete dergleichen einen betrachtlichen Ge- 
winn fur sein Land und seine Steuerkasse. So mochte man 
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auch in Bhav, als richtig annehmen: Gramydn vrishabhadanaig 
ca J ). Denn Gebietsschenkungen an Vasallen erregen ein Kopf- 
schiitteln namentlich bei dem, der die indischen Lehrbiicher der 
Fiirstenklugheit kennt — Vasallen miissen moglichst schwach 
gemacht werden. 

SkM. (15, 77 c — 78) gibt nur: Tatah sampujayen manair 
antahpurasuvdsinih, II padatijanasamghatan graiveyaih , kata- 
kaih gubhaih / svanamakaih (gewiB svanamaiikaih zu lesen) 
svayam raja toshayet svajanan prithak. // Das ist also eine Zu- 
sammendrangung des Textes, den wir in Padm. und Skand. 
finden. Die Ungeschicklicbkeit oder der schlimme Zwang 
springt namentlich bei manair antahpurasuvdsinih in die Augen, 
selbst wenn wir — suvasinih als einfachen Schreibfehler fiir — 
nivasinih ansahen. Der Kompilator wollte aber das offenbar 
wichtige suvasini (— svavasini) irgendwie unterbringen. Da- 
gegen stellt wohl paddtijanasamghdtan (gegeniiber -samghdmc 
ca in Padm. und Skand.) das Urspriinglichere dar. 


§ 13. Tierkampfe , Auffuhrung von Schauspielen und 
Tanzen, Gesangvortrage im Beisein des Konigs. 

Voll so kennzeichnend fiir Volksfestlichkeiten, wie die ge- 
nannten Schenkungen, sind zunachst die Tierkampfe, vor allem 
die von Rinderstieren und Biiffeln, dann auch die anderen her- 
gezablten Dinge. Auch hier bietet SkM. (in 15, 79 f.) mit seinen 
zwei (^lokas statt der drei der iibrigen Schriften eine Kiirzung 
dar, daneben aber auch eine kleine textkritische Hilfe. Bhav. lau- 
tet, wenn man den zum Teil verderbten Text an Hand von Heat, 
verbessert, also: Yathartham toshayitvd tu tato mallan, bhatan, 
natdn, II vrishabhan mahishdmg caiva yudhyamanan paraih 
saha, / gajan agvdmg ca yodhamg ca, padatin samalamkritan // 
maricarudhah svayam pagyen, natanartakacaranan. / Kruddha- 
payed anayec ca (wohl mit Heat, kruddhdpayet trasayec ca zu 
setzen) gomahishyadikam tatah, II vrishan harshapayed gobhir 
uktipratyuktivadanat. / Das letzte Wort iibemehme ich da aus 
Padm. 124, 40 und Skand. 9. 32. Skand. wiederholt sogar den 
Schreibfehler rajnas tathaiva statt gajan agvdmg ca, den Padm., 


1 f Und dann auch: padatin angasamlagnan (oder vielleicht besser: 
padatijanasamlagnan mit Heat.) graiveyaih , katakaih svakan (usw. wie in 
Bhav.). 
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seine Vorlage auch hier, enthalt. Beide bringen yuddhapayed 
vaqayec (so statt vasayec in beiden zu bessern) ca gomahishya- 
dikam ca yat, II vatsan akarshayed gobhier uktipratyuktivada- 
nat. / „Man mache kampfen und briillen, was an Rinderkiihen 
und Biiffelkiihen vorhanden ist. Die Kalber lasse man durch die 
Kiihe in Bloken und Gegenbloken herbeizieben.“ Abgesehen 
von tatha statt natan ist in Padm. und Skand. alles Weitere wie 
in Bhav. Yuddhapayet hat auch SkM. vorgelegen; es bringt 
yodhayet trasayec caiva gomahishyadikam tatah. Der erste und 
der letzte Qloka von Bhav. fehlt in SkM. ganz. Die sonstige 
wortliche Obereinstimmung ist so vollkommen, daB auch hier 
mindestens eine gemeinsame Quelle sich ergibt, wenn nicht gar 
die Benutzung von Bhav. durch SkM. 

Nicht nur Rinder- und Biiffelkampfe, sondera auch solche 
von Ziegenbocken, Schafbocken, Wachteln, Hahnen waren ein 
sehr beliebtes Vergniigen in Altindien. S. mein Dagakumarac. 
281 f.; Hindu Tales 34 f.; Kaut. 310, 45 ff. und an diesen Orten 
Zitiertes; Edgar Thurston, Omens and Superstitions of Southern 
India (1912), S. 299. Ein starker Kampfwidder kostet so viel 
wie eine gute Kuh, wahrend sonst ein Schaf nur ein Viertel so 
viel kostet. Qukran. IV, 2, 190, vgl. 188 f. Unter den 64 Kiinsten 
oder Wissenschaften, die die Ritter und Damen des altindischen 
Minnedienstes verstehen miissen, steht nach Kamasutra, S. 33 
auch die Veranstaltung oder die Art und Weise von Widder-, 
Hahnen- und Wachtelkampfen. Sie gehoren zu dem auf S. 48 
aufgeziihlten tiiglichen Tun und Treiben des Lebemannes, und 
zwar soil er sich ihnen nach dem Essen widmen (S. 48). Sutra 
1 auf S. 313 nennt sie als von ihm zu schaffende Gelegenheiten, 
die Hetare, mit der er angebandelt hat, in sein Haus zu bekom- 
men. Schon die alten Griechen berichten aus Indien von Schau- 
kampfen zwischen Schafbocken, Stieren, Rinozerossen und Ele- 
fanten. Aelian, Nat. anim. XV, 95 (zit. von Cambridge Hist, of 
India I, 417), und Erwin Drinneberg, Von Ceylon zum Hima- 
laya schreibt von Kampfen der Gladiatoren, Biiffel, Eber und 
Elefantenbullen als Volksbelustigung (S. 280 f.), sowie von 
Schlachten zwischen Kobra und Ichneumon mit Wetten (S. 
214). Wie sehr der Beruf der Ring- und Faustkampfer bliihte, 
ersehen wir aus der buddhistischen und der sonstigen altindi- 
schen Literatur. und die Frauen waren da besonders eifrige 
Zuschauer, wie es noch heute fiir unsere Bauemmadchen kein 
entziickenderes Schauspiel gibt als eine blutige Schlagerei der 
jungen Burschen. sogar wenn nicht sie die Ursache abgeben. 
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Auch das MBh. zeigt das gleiche Bild. „Konig Virata laBt den 
starken Bhima vor seinen Haremsschonen recht gladiatoren- 
hafte Vorstellungen geben: in Faustkampfen auftreten, mit wil- 
den Lowen, Tigern, Biiffeln, Baren und Ebern seine Kraft mes- 
sen und sie vor den Augen der Damen abschlachten (IV, 8, 10; 
13, 4; 19, 5, 6; 71, 5).“ Das Weib im altind. Epos 351. Vor allem 
an groBen Festen glanzen diese Kraft- und Kunstprotzen. So 
auch anderwarts an dem Herbst- und Erntefest, von dem 
wir reden. Spater soil MBh. IV, 13, 14 zur Sprache kommen 
und werden wir horen, wie zahlreich und iippig die Malla zu 
dem Erntefest herbeistromten. 

Oder betrachten wir Vishnudh. II, 153. Hier erscheint die 
richtige Verwendung der Regenzeit von vier Monaten als die 
gliickbringende Vorbereitung auf einen Kriegszug des Fiirsten. 
In Ql. 2 c ff. heiBt es: „Am Ende der lichten Halfte des Ashadha 
(Mitte Juni bis Mitte Juli, wo nach dem Kalender am 10. der 
lichten Halfte die Regenzeit beginnt) soli sich der Kbnig an 
einen Ort begeben, der feindlichen Kbnigreichen unangreifbar 
ist, reich an Viehfutter und Brennholz, mit Wasser versehen 
und frei von Schlamm, sowie nicht von der Regenzeit geschii- 
digt (1. pravritkalahatam statt pravritkalahatam), von wo aus er 
sein ganzes Gebiet beschiitzen kann. Dort weilend soli der Fiirst 
wahrend der vierMonate diePferde (1. agvarng statt ajamg) auffiit- 
tern mit Fettranken (snehapana) und verschiedenen Krafttran- 
ken, o Bhargava. Am Ende der lichten Halfte des Ashadha, vom 
zehnten an, soli der Menschenoberhirt aber ein groBes Fest des 
Gottes (Vishnu) feiern, an dessen Verehrung seine Lust findend. 
Den Gott soil er in einer Bildsaule oder auf Leinewand (pate) 
dargestellt verehren, den auf den Windungen des Gottes 1 ) 
liegenden Vishnu, den von ^!ri begleiteten Feindebesieger, (soil 
ihn verehren) mit verschiedenartigen Balispenden, mit dufti- 
gen Blumen und Rauchermitteln. Ein groBes Fest aber soli da 
der Fiirst fiinf Tage lang feiern 2 ). Von da ab sei die Verehrung 
Vasudevas standig durch Astrologen und Hofpralaten aus den 


D. h. des Cesha, der Mitgardschlange, auf der Vishnu schlaft. Lies 
devabhogagayam oder gar Qeshabhogagayam. 

-) Der zehnte ist wenigstens heute das Fest des ..zuriickkommenden 
Wagenzuges“, d. h. der Tag, wo der am 2. aufgebrochene Wagen Vishnu- 
Krishnas zuriickkehrt. Underhill 82. Am 11. findet die Feier des Tages 
statt, wo \ishnu sich zum Schlaf niederlegt (gayanaikadagi, cayinyekadagi). 
Im Vishnudh. dehnt sich die Begehung auf fiinf Tage ans, entsprechend 
der fiinftagigen Feier beim Wiedererwachen des Gottes im Karttika. 
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Krishnaanhangern (Satvata), o Bester der Bhargava. Auch soil 
man da ganz besonders den Gott mit Gesangen und Tanzen ver- 
ehren. Ebenso soli man innerhalb dieser Zeit den Kotihoma aus- 
fiihren 1 ), sodaB aber beim Vollmond des Karttika ( karttikyam ) 
dessen Vollendung stattfindet, o Bhargava. Im letzten Drittel 
der licliten Halfte des Karttika soli der Fiirst ein groBes Fest 
veranstalten, sowie die Yerehrung des Gottes der Gotter 2 ). Den 
Gott Vaikuntha verehre er in einer Bildsaule oder auf Leine- 
wand 3 ). Darauf gebe er groBe Schenkung und gebe auch eine 
Schaustellung der Ringer (malla), der Athleten ( jhalla ), der 
Mimen (nata) samt den Tanzem. So vollziehe der Erdenhirt die 
ganze Yeranstaltung zum Feldzug (yatravidhana). Haben die 
Erdenbeherrscher das verrichtet, dann sollen sie den Feldzug 
ins Werk setzen, zur Herbstzeit, wenn sie alles bis zu Ende 
durchgefiihrt haben. 

Vier Monat lang soli so der Konig ehren 
Der Gotter Besten, jenen Allerhalter. 

Wenn er den Madhutoter, da die Waffen 

Er ruhn laBt, ehrt, bringt ihm Erfolg der Feldzug. 

DaB nun bei einem Ackerbaufest vor allem Rinder und Biif- 
fel an der Freude teilnehmen oder doch die der Menschen ver- 
mehren miissen, ist schon aus dem ofters beschriebenen Pongal 

a ) Von dem verwickelten und kostspieligen Opfer kotihoma handelt 
Matsyap. 93, 119 ff.; Agnip. 167, 33 ff. (aus Matsyap.) vgl. 191, 7 b— 9; 239, 
1 ff., bes. 17 ff.; Bhavishyott. 141. Wie nngeheuer segensvoll der kotihoma 
fiir Konig und Land ist. scbildert Agnip. 249. Das laBt sich auch aus 
Brihats. 46, 6 ermessen: 5 d hat da erklart, einige spriicben, fiir ein Por- 
tentum am Himmel gebe es keine Beschwichtigung ( ganti ). Str. 6 aber 
fahrt fort: „Sogar eins am Himmel gelangt zur Beschwichtigung (gama) 
durch Schenkungen von viel Gold, Speise, Kiihen oder Land, dadurch, daB 
man in einem dem (Jiva heiligen Bezirk ( Rudrayatane , damit schiene nach 
Kant. -fibers. 327, 1 — 6 die Leichenstatte gemeint zn sein) Kiihe auf die 
Erde herabmilkt, und durch den Kotihoma. 14 

2 ) Quklapakshatribhage ' n rye Karttikasya tato nripah I utsaram sumahat 
kuryad devadevarcanam tatha ($1. 11). Vermutlich ist der 11. — 15. gemeint. 
Oder soil man guklapakshatriratre 'ntye lesen? Die Feier des 13., 14. nnd 
15. zusammeu heiBt anti-, besser antyapushkarini. Von dieser handelt 
Skand. 36 und Sarod. 24. Die zwei ersten davon: Vaikunthacaturdagi und 
Tripurapurnimd haben wir schon erwahnt (erortert von SkM. 22 — 23 nnd 
Skand. 35). Das folgende Vaikuntham pujayed liefert eine Starke Stiitze 
fiir -triratre. 

3 ) Hier also die Vaikunthacaturdagi. Hier hatte sie ihren Namen davon, 
daB an ihr Vishnu als Vaikuntha verehrt wiirde, nach SkM. 22 und Skand. 
35 eher von Vishnus Paradies gleichen Namens. 
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Siidindiens bekannt. Auch bei den Riten der Unheilsabwehr 
(ganti) fiir die Rinder horen wir, wie schon mitgeteilt worden 
ist, nicht nur davon, daB die mit Duftkranzen und Friichten 
schon geschmiickten Rinder samt den um sie herspringenden 
Kalbern um das Feuer herumgehen miissen, sondem in Vishnudh. 
II, 44, 10 auch: „Unter Juchzen (oder: Pfeifen, kshveda) *) 
und lauten Freudenrufen, sowie dem Getose der Blasmuscheln 
und Musikinstrumente soli man einen Kampf der Stiere veran- 
stalten wie nicht minder der Rinderhirten.“ Das hat nun wohl 
noch einen tieferen, urspriinglicheren Sinn: Sei die Gelegenheit 
ein Vegetationsfest oder einfach eine Unheilsabwehr, so soil da- 
bei zauberische Kraft ausgelost werden. Primitive Kraftent- 
faltung ist vor allem Kampf und Begattung. Wenn zwei Bullen 
oder Bocke in zomigem Mut miteinander ringen, so ist dies 
vom Geschlechtsdrang genahrte, darum doppelt wirkungsvolle 
Kraftbetatigung, die zauberisch starkend auf Gott, Mensch und 
Natur ausstromt, ist eine urtiimlich religiose Handlung. Das 
gleiche wird urspriinglich von den fast bei alien Festen. na- 
mentlich denen der Vegetation, auftauchenden Kampeleien der 
Menschen gelten: dem Tanz und dem Geschlechtsakt hier we- 
sensverwandt, sind sie am Anfang wohl Zauber. Ritus, Religion. 


§ 14. Die Margapali mit Lustration des Konigs und 

der Tiere. 

In urtiimliche Welt und zu den Rindern und anderen Haus- 
tieren fiihrt uns auch der 14. Abschnitt. Die Texte gehen sicher- 
lich wieder alle mittelbar oder unmittelbar auf die gleiche Quelle 
zuriick. Dennoch sind der Abweichungen genug, daB eine Mit- 
teilimg des Sanskrits notig scheint: Tato ’ parahnasamaye purva- 
syam digi, Bharata ")> // Margapdlim prabadhniyat tuhgastam- 
bhe ’tha padape 1 2 3 ), / kugakacamayim (SkM. 15, 82 a palim kuga- 


1 ) Wegen kshveda, kshvedati usw. siehe Altind. Rechtsschr. 207; Vish- 
imdh. II, 89. 23 c— 24 b; HI,* 233, 160 f. 

2 ) Ebenso in SSud. 25 die Anrede. Diese Schrift behanptet, den Auszng 
aus dem Skandapnr. zu bringen. Er wird aber aus Bhav. geschopft sein, 
womit er genau iibereinstimmt. In SkM. 15, 81 b Iautet der Vokativ 
Kagyape, mithin sprach in der Vorlage bier der Sonnengott zu Arana. In 
Skand. 10, 33 b suvrata ; es redet hier Vishnu zu Bali (vgl. §i. 5). 

3 ) In SkM. 15, 81 d tuhge stambhe ’ tha padape „an einem hohen Pfosten 
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mayim. gewi8 ein Schreibfehler) divyatn sambhave (statt dieses 
Fehlers in Bhav. lies lambakair mit den drei anderen Werken. 
Heat. II 2, S. 355 und SSud. 25) bahubhir vritam *). Soweit 
stimmen alle Texte zusammen mit Ausnahme der angemerkten 
Worter. Bhav. fahrt nun fort: Pujayitva (Heat, darcayitva, v. 
1. dikshayitva) gajan, vajin, sardhe yamatraye gate (Heat. 
say am asyas [1. asyas] tale nayet) / gavo, vrishah samahisha. 
manditd, ghatikotkatah. II Krite home dvijendrais tu (Heat, ca ) 
grihniyan (1. mit alien anderen, auch Heat., badhniyan) Marga- 
palikam. / [ Durgamantrena homas tu sarvalokasukhapradah. // 
Namaskaram tatah kuryan mantrenanena, suvrata: Mdrgapdli. 
namas te ’stu, sarvalokasukhaprade. II Vishayaih putradarad- 
yaih punar ehi vratasya (so Heat.; lies mitSkM. vritasya) me 3 )-] 
Rashtrabhojyena vai raja (so mit Heat.) sahasrena qatena va II 
svaqaktyapekshaya vapi grihniyad gramabhojanaih (Bhav. 
vama-. Heat, gramya-). I Matuh kulam, pitrikulam, atmanam 
(Heat, balamq ca) saha bandhubhih / santarayet sa sakalam , 
Margapalim daddti yah. I Dafiir haben Padm. 124, 42 — 44 b, 
SkM. 15, 82 c — 84 und Skand. 10, 34 c — 36: Dikshayitva (Skand. 
und var. lect. in Padm. vikshayitva, SkM. darqayitva) gajan , 
aqvan sdyarn tasyas tale (SkM. talam) nayet (Skand.: Mdrgapdlyds 
tale nayet) / ga vai (Skand. mit Bhav. und wohl urspriinglicher: 
gavo), vrishamq ca, mahishan, mahishir ghantikotkatah (Skand. 
•katan; dieser Halbgl. nicht in SkM.). // Kritahomair dvijendrais 
tu (SkM. dvijaih samyag) badhniyan Margapalikam. / Namaska- 
ram tatah kuryan mantrenanena, suvrata (dieser Halbcloka 
nicht in SkM.) : / „Mdrgapali, namas tubhyam, sarvalokasukha- 
prade. / Tale tava sukhenaqva, gaja gavaq ca santu me.“ // 
Statt santu ware ydntu gewiB richtiger. Dieser letzte Halbgloka 
ist in der Ananda^rama-Ausg. des Padm. verloren, bewahrt 
aber in der Abschrift daraus, in Skand. 10, 36. In SkM. 15. 84 

oder (einem) Baum“; in Padm. 124, 41 und Hact. II 2, S. 355 unten durge, 
slambhe ca padape ,,an einem gefahrlichen Ort (auf einer Anhohe?). an 
einem Pfosten oder Baum“; Skand. 10, 33 d durgastambhe 9 tha padape 
in SSud. 25 unten gostambhe vdtha padape , „an einem Rinderpfosten oder 
auch einem Baum w . Nur Bhav. wird richtig sein, vielleicht aber SkM. noch 
urspriinglicher. 

1 ) SkM. 82 b hat nripah statt vritam , Heat, nripa, Padm. priye (es redet 
hier Krishna zu Satyabhama.) ebenso Skand. 10. Mb, obschon hier doch 
Bali angeredet wird. Aber so stand es halt in der Vorlage von Skand.: im 
Padm. SSud. 25 hat gar mune. 

2 ) Die Verse in eckigen Klammern sind im Drucktext von Bhav. ver- 
loren, erhalten dagegen in Heat. II 2, S. 356. Z. 2 ff. 
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ab finden wir dafiir: Vidheyaih putradaradyaih punar ehi 
vritasya me, also wie in Heat. Der Mantra enthielt urspriinglich 
sicherlich beide Halbcloka, vielleicht noch mehr. Sogar, wo man 
es fur ausgeschlossen halten sollte, kiirzen namentlich die 
puranischen Schriften allzu haufig. So lassen hier sogar alle die 
selige Frucht der Aufrichtung der Margapali weg, die Bhav. 
so ausfiihrlich, aber vielleicht noch immer kiirzend, vorlegt. 
Ebenso schwer fallt ins Gewicht, daB die dann in Bhav. folgen- 
den Verse (45 c d) : Nirajanam ca tatraiva karyam rajne (Heat, 
und SkM. rashtra-) jayapradam (SSud. 26, Z. 2: rashtrajanapri- 
yam) sowohl in Padm. wie in Skand. fehlen. In Padm. werden 
sie verloren gegangen sein, so fand sie der Abschreiber fiir 
Skand. eben nicht vor. Also diirfen wir getrost als Spruch an 
die Margapali ansetzen: „Margapali, Verneigung dir, du Spen- 
derin von Lust an die ganze Welt! Unter dir mogen mit Wohl- 
sein dahingehen meine Pferde, Elefanten und Rinder. Komnj 
du (nachstes Jahr) wieder, indem ich (auch da) von Sinnenge- 
niissen, von Sohnen, Gattin usw. umgeben bin 1 ). 44 

Es folgt: Margapali talenettham (Padm. tale cettham, Skand. 
tale, putra 2 )) hayd (Heat., Padm., Skand. yanti), gavo, gaja , 
vrishah (Padm. und danach Skand. mahavrishah, / rdjdno rdja- 
putraq ca, brahmanah, qudrajatayah, (Padm. und Skand. 
brahmanaq ca viqeshatah). II Margapalim samullanghya nirujah 
sy at, sukhi sada (Heat, ebenso in var. lect., im Text aber 
nirujah syuh, sukhanvitah wie SkM.; in Padm. und Skand. 
nirujah, sukhino hi te). / Bezeichnend ist das offenbar spate 
brahmanaq ca viqeshatah statt des verniinftigen brahmanah, 
qudrajatayah von Bhav. Da in SkM. und in Hemadris Wieder- 
gabe von Bhav. die Partie mit nirujah syuh, sukhanvitah, ab- 
schlieBt, so mochte man dies als das Urspriingliche ansehen, 
um so mehr, als dies allein nicht nur der Grammatik und dem 
Sinn Geniige tut, sondern auch bald darauf (in 67) Bhav. selber 
nirujah als Plur. gebraucht. Sicherheit kann man kaum gewin- 
nen. Wahrscheinlich aber muB man sich mit Bhav. fiir hayd 
entscheiden, obschon oder gerade weil das yanti, das sonst iiber- 
all, sogar in Heat., statt hayd erscheint, glatt dahinlauft. LTn- 

Vgl. den Heimsendungsspruch an die Manen beim Qraddha in Ath.- 
Veda XVIII, 4, 63; Hirany.-Grih. II, 4, 13, 2 nsw. 

2 ) Hier redet Vishnu zu Bali. In seinem Padm. traf der Zusammen- 
steller gewiB ,,-tale, Skanda u an, wie jetzt noch MSS. haben. In Padm. 
spricht ja t^iva zn seinem Sohn Skanda. Vielleicht fand also Skand. putra 
schon vor. 
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bedingt notig ist ja das Verbum, d. h. yanti, nicht, und die 
Rosse des Fiirsten diirfen kaum fehlen. 

Besonders merkwiirdig ist nun dieses Stiick, wie es im Qabda- 
kalpadruma unter Margapali angefiihrt wird. Th. Zachariae 
hat es daraus freundlichst fiir mich abgeschrieben: Tato 
’ parahnasamaye purvasyam dici, Narada, / Mdrgapdlim pra- 
badhniyad durgastambhe ca padape, // kugakagamayair 1 J divybm 
samskarair bahubhir muda. / Bhushayitva gajan, acvan anku- 
cagrahisamyutan, II govrishan mahishamg caiva ghantdbharana- 
bhushitan, bherimridaiigapatahavaditradhvaninaditan / tasyah 
sthane nayet sayarn gantipathadinanditah: / „Mdrgapali, namas 
tubhyam, sarvanandapravarshike. / Tale tava sukhenacva, gaja, 
gavah prayantu me.“ 1 1 Margapalim samalikhya 2 ) vdrtdh ”) syug 
ca sadaiva hi. / Tato gavag ca sampujya gandhapushpadibhih 
kramat // atmanah greyase bhupa iti pujam karoti (1. karotu) 
hi: // „Agratah santu me gavo, gavo me santu prishthatah, / 
gavo me sarvatah santu, gavarn madhye vasdmy aham. // Yd 
Lakshmir lokapdlanam dhenurupena samsthita I kshiram vahati 
yajnarthe mama paparn vyapohatu. II Yd kamadhenur bhavane 
ca Vishnor, yd kamadhenur Jamadagnigehe, I yd saurabheyi tu 
Vasishthagehe, sa kamadhenur varada mamastu. II Kritvaitat 
sarvam anandad, ratrau Daityapater Baleh / pujarn kritva tatah 
pagcat samyag dutam i(l. dyutam) samarabhet. Iti Padme Uttara- 
khande Kdrtikamdhdtmye 124. adhyayah. Wie man sieht, weicht 
dieser Text vielfach von dem der Anandagrama-Ausg. ab. Ob 
das Stiick wirklich aus dem Karttikam. des Padm. stammt, 
diirfte sehr zweifelhaft sein. Wie in dem schon genannten 
Kamadhenuvrata des Vahnipur. an die Lakshmi- und Sukha- 
suptikafeier die Verehrung der fiinf gottlichen Wunschkiike an- 
geschlossen wird, so hier an die Margapali die Huldigung wenig- 

1 ) Vgl. den Polastrick und den Grasstrick zum Wettzieben, von dem 
bald die Rede sein wird und etwa: Ein Giirtelstrick aus Gras wird jetzt 
noch in Ardnam’urchan um das Neugeborene gewunden, Krankheiten abzu- 
wehren. Das Gras mufi aus dem Boden gezogen werden. Hastings, ERE. 

V II, 229 a. Ebenso soli das Darbhagras zum Totenmabl mit der Wurzel 
ausgehoben werden. Heat. Ill 1, 630, 637 f.; 1179. Vgl. Gobh.-Grib. I, 5, 
16; Heat. Ill 1, 1498; Brahmapur. 219. 73. Das Bild des £iva beim 
Pushpashtamivrata wird aus Darbhagras gemaebt, das eine Spanne lang ist, 
mit den Spitzen und den Wurzeln versehen, aber ohne Bliiten. Heat. II 
1. 842. Die Wurzeln gehoren den chthonischen Machten an. 

2 ) Das ist natiirlich ein Fehler fiir samull an ghy a. Nirgends lioren wir 
vom Malen oder Hinzeichnen der Margapali. 

3 ) Wohl ..gesund‘ fc (~ nlrujah). 
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stens an drei von ihnen und an die Kiihe iiberhaupt. Die zwei 
(Jlokas: Agratah santu bis papam vyapohatu gehoren nach 
Padm. 124, 32 c — 33 (und Skand. 10, 25 f.) zur Verehrung des 
Berges Govardhana. kommen aber auch sonst vor. Anschau- 
licher als anderwarts wird aber hier geschildert, wie die Tiere 
unter der aufgehangten Margapali durchgefiihrt werden: 
..Nachdem man die Elefanten, denen die den Elefantenhakea 
haltenden Manner beigegeben sind, die Rosse, Kiihe, Stiere, 
Biiffel, die mit Glocken und Schmucksachen herausgeputzten ’), 
geschmiickt hat. fiihre man sie, wahrend sie umklungen sind 
von den Tonen der Pauken, Trommeln, Kesselpauken und 
Musikinstrumente, am Abend zu der Stelle der Margapali, er- 
freut durch die Rezitation der Beschwichtigungsspriiche usw.“ 
Die hier folgende Rinderverehrung geht in Padm. voraus, und 
zwar nicht einmal unmittelbar, sondern es werden sogar die 
Ehrung und Beschenkung durch. den Konig und die Biihnen- 
vorfiihrungen dazwischen vorgebracht. In Bhav. scheint die 
Sache so zu verlaufen: Zuerst wird die Margapali aufgerichtet, 
dann werden die Tiere geschmiickt, mit machtig viel Glocken, 
den mit Segens- und Abwehrkraft angefiillten GefaBen der Ve- 
getations- und Zeugungsgenie, behangt und verehrt. Darauf 
folgen das Feueropfer und die Lustration von Mensch und 
Vieh, die dadurch geschieht, daB alles unter der Margapali 
durchschreitet. Das wird das Richtige sein. Die iibrigen Texte 
flicken unordentlich zusammen oder streichen zu viel. 

Das Wohlbefinden, das von der Margapali auf das Vieh aus- 
geht, ihre Herstellung aus Grasarten, die Aufrichtung an einem 
hohen Baum (Baum oder baumvertretenden Pfosten), die von 
der Margapali bewirkte Lustration der Tiere und dann auch 
der Menschen, das aus Speisen des Bauemvolkes bestehende Opfer 
an sie und die Verbindung der Margapali mit dem chthonischen 
Fest und Emtefest der Lichter, diese Dinge geben uns reichen Auf- 
schluB iiber die Natur dieser Genie, einen besseren als ihr 
Name. Durch diese bekundet sie sich als eine chthonische Gott- 
beit, die zunachst in der Vegetation und in Vermehrung und 
Gedeihen des Viehes segensreich wirkt. Aus Gras ist sie ge- 
macht. aus einer Urform des Wachstums, aus der Nahrung des 
Viehs, vielleicht sie selber urspriinglich ein Futtergras, und an 
einem Baum wird sie aufgehangt, wobei der Baum selbst wie- 
der eine Gestalt von ihr ist, alles wie es einem Vegetations- und 

! ) Oder: mit Giockenzier herausgeputzten? 
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Viehdamon zukommt. Werden doch auch um diese Zeit, am 
Yollmondtag des Agvina, Opfer fiir das Gedeihen der Herde 
dargebracht. Gobh.-Grihyas. Ill, 8, Iff.; (Jankh.-Grih. IV, 16; 
A^val.-Grih. II, 2, 1 — 3; Parask.-Grih. II, 16; Khadira III, 3, 
1 — 5; Manava-Grihyas. II, 3, 4 — 8 1 ). Durchgehen unter einem 
Baumast oder unter zusammengedrehtem Gras bringt Reinigung 
auch von Todes- und Leichenzauberstoff. Wenn das Trauer- 
gefolge den brennenden Scheiterhaufen verlaBt, wird nach dem 
Gautamasutra eine Schlinge, ein Strick von Grasem, nach! dem 
sekundaren Baudhayana ein paar Palagaaste vor sie hingehal- 
ten, unter diesen gehen sie durch. Caland, Altind. Toten- und 
Bestattungsgebrauche, S. 74. Apast.-^rautas. XXXI, 2, 36, vgl. 
3, 13; 1, 40 (hier: hinter [oder westlich] den drei Gruben 
schliigt man zwei Palaga- oder Qamizweige ein, die Spitzen 
bindet man mit einer Schnur von Darbhagras zusammen, 
zwischendurch gehen die Trauerleute). Das ist eine ganti. Bei 
den Tokoelawi in Zentral-Cebeles miissen die Teilnehmer eines 
Festes fiir ein Verstorbenes bei der Riickkehr unter zwei schrag 
gegeneinander gestellten Stangen durchgehen. Hastings, ERE. 
X, 96 b. Weitere Parallelen bei Frazer 3 XI, 175 f. und weiter- 
hin in 168 — 195 (durch gespaltenen Stock bindurch bei den 
Kayan auf Borneo, 175). 

Pola heiBt im westlichen Indien das Rinderfest (Rinderpon- 
gal) 2 ). Davon meldet Crooke 2 II, 298 unten: In Berar, at the 
Pola festival, the bullocks of the whole village pass in proces- 
sion under a sacred rope made of twisted grass and covered 
with mango leaves. Mango und Mangoblatter finden wir immer 
wieder, wie im „Kama“ dargelegt, als gliickbringend, festlich, 
magisch, fruchtbarkeitswirkend. Nun wird zwar auch die Figur 
der unheimlichen Vishti aus Darbhagras hergestellt (Bhavish- 
yott. 117, 37 ff. = Heat. II 2, p. 723). Der Feiernde selber iBt 
Sesamkomer gegen schlimmen von ihr ausgehenden Zauber und 
schenkt solche einem Brahmanen. Aber Gras ist halt in Indien 
gleich Stroh. durch dasselbe Wort bezeichnet, ein bequemes 
Mittel fiir solche Dinge 3 ). Sodann mag das h e i lige Grns hier 

2 ) Es scheint auch eine Art Emtefeier zu sein. 

2 ) Vgl. Underhill. S. 40 unten; 118. 

3 ) Fast scheint es. als ob die aus Gras gemaebte Wolfsfigur der Italmen 
urspriinglich ebenfalls einem Fruchtbarkeitsdamon gelte. Bekanntlich 
werden Zwillingsgeburten nicht nur in Altindien, sondern anch bei einer 
groBen Zahl von Volkern und Stammen in alien Erdteilen als unheilvoll 
angesehen. Maitr.-Samh. II, 1, 8; Apast.-^rautas. I, 5, 17, 23; IX, 14, 7 — 9; 
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gewahlt sein, um dieses schreckliche Genie koscher (qubha) zu 
machen, was die Worte anzudeuten scheinen: Tato darbha- 
maylm cubharn I Vishtim kritva, pushpadhupair naivedyena ca 
pujayet (cl. 37). Besonders in Europa werden Puppen, die ur- 
spriinglich Vegetationsdamonen darstellen, bekanntlich ofters 
aus Stroh gemacht 1 ). Naher hieher gehort da wohl folgende 
Sitte. In Merklinghauseni bei Horn muBte jeder, auch die Haus- 
frau, zu Fastnacht unter einem Strohkerl mit langem Schwanz 
durchlaufen. Wer an diesem anstieB, daB er herunterfiel, war 
verpflichtet, Branntwein) zu geben. Sartori, Sitte und Brauch 
III. S. 123, Anm. 156. Im Hundsriick stehen die Madchen vor 
Eroffnung des Tanzes, wohl beim Erntefest, unter dem gemal- 


Gaut. 17, 25; Ath.-Parig. LXXb, 4, 3 f.; 10, 2 — 5; Brihats. 46, 33; 52 — 59 u. 
Utpala dazu; Vishnudh. 140 — 141; Matsyap. 235; Agnip. 263, 22 f.; v. 
Negelein, Traumschliissel 258, Anm. In Indien, wie mancherorts sonst 
bringen sie Verderben nicht nur bei Menschen und Tieren, sondern auch 
bei Ahren und Friichten. Vgl. etwa Koch-Griinberg, Zwei Jahre usw. 310 
(das zweitgeborene oder das Madchen sofort getotet). Auch von den Karen 
in Birina werden Zwillinge (oder Drillinge) sofort getotet (Hastings, ERE. Ill, 
32 a) ; von Australiern (ib. V, 443 a) und andem. Unheilvoll sind sie den 
Giljaken (Anthropos V, 761 f.); den Ainu (ib. 770 ff.); den Kwakiutl-India- 
nern (Hartland, Primit. Paternity 234); den Bantu (Anthropos I. 935, da 
unter manchen Stammen getotet); in Kambodscha (Hastings III, 157a; 
164b); im alten Babylon (Hastings II, 645a); den Kaffern (Frazer 3 I, 
118); den Galelaresen (ib. 145); den Guaram-lndianern (ib.) usw. Germa- 
nen, die mittelalterlichen Schotten und andre glauben, sie k'amen von 
mehreren Vatern (Hastings I, 4 b; II, 662 a — b); Ainu und Giljaken, eins 
komme von Geist. Ein besonders drastisches Beispiel bringt Gulla Pfeffer. 
Die weiBe Mah, S. 70 aus Westafrika: „Schon das Wort fur Zwillinge erregte 
eine Panik unter den Leuten. Solange die altesten Leute sich erinnem 
konnten, waren in Fulno nur einmal Zwillinge geboren worden, und die 
hatte man sogleich in den Busch gebracht und getotet 11 (als „schrecklich 
bose Zauber 1 ). Georg Wilh. Steller, Von Kamtschatka nach Amerika, be- 
arbeitet von Dr. M. Heydrich (Leipzig, Brockhaus. 1926), S. 88 nun berich- 
tet von den Itiilmen: „Bei ihrem einzigen Fest (im November) fertigen sie 
aus Gras das Bild eines Wolfes, das sie wahrend der gauzen Zeit aufheben. 
da es angeblich die Geburt von Zwillingen verhiitet. Zwillinge gelten bei 
den Itiilmen fur eine entsetzliche Siinde, die der Wolf im Walde verschul- 
det habe; alle fliichten aus der Wohnung und lassen die Wochnerin allein 
liegen. Gebiert diese aber gar zwei Madchen, so ist das Ungliick noch 
grbBer. Die Hottentotten sollen sich eine Hode ausschneiden, damit es 
keine Zwillinge gebe (Hastings V, 580 a). Zum Grasstrick vgl. Bali 163, 
Anm. 1. 

x ) Auf die Osterzeit und sonst werden Baume im Garten mit Strohseilen 
umwunden, ,,damit sie gut trage n“. Reinsberg-Diiringsfeld, Fest- 
kalender aus Bohmen 131; 169. D. festl. Jahr 224; 455; 460: 462: Frazer 3 
Al, 164. Das gleiche und Ahnliches anderswo. 
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ten Bild eines Schimmels. Sartori, Lb. S. 251, Anm. 32. Der 
Schimmel, ganz vom RoB iiberhaupt zu schweigen, als Verkbr- 
perung der Wachstumsmacht und als Tier des Totenseelen- 
und Erntegottes Wodan, ist ja namentlich aus Schriften Mann- 
hardts. dem andere gefolgt sind, bekannt, und wohl von Wodan 
her ward er auf den Ernteheiligen St. Martin iibertragen (Pfan- 
nenschmid, Germanische Erntefeste, p. 240 — 242; Sartori III, 
270, Anm.). Aueh vom Hundsriicker Schimmel und von der 
Merklingshauser Strohfigur ging jedenfalls urspriinglich Se- 
genskraft und Lustration auf die darunter Hingehenden oder 
darunter Stehenden aus. 

Die Stelle des Baumes, des Baumastes oder des Grasgewdndes 
kann dann iiberhaupt Holz einnehmen, und damit kommen wir 
zum kaudinischen Joch und zu Verwandtem. Ein Hinweis auf 
Th. Zachariae, Kleine Schriften 293 ff. (= Zeitschr. d. Ver. f. 
Yolkskunde 24. 201 ff.) und 392 f. und die dort angefiihrte 
Literatur, sowie auf Frazer 3 XI, 168 — 195 geniigt hier. Die 
Margapali, von der in unseren Texten nirajana oder Lustration 
ausstromt, liefert eine schbne Bestatigung des dort Vorge- 
tragnen. 

Ein sehr interessantes Beispiel, wie der Pflanzenzauber nicht 
nur von oben und von beiden Seiten in die Dahinschreitenden 
eindringt, sondern auch von unten, haben wir in Vishnudh. II, 
159. Das Kapitel, von dem schon auf S. 118 die Rede war, 
kiindigt ein feierliches nirajana des Kbnigs oder eine niraja- 
naqdnti an. also eine unheilbannende Lustration. Das namliche 
nirajana wird von Brihats. 44 beschrieben, und die zwei Dar- 
stellungen erganzen einander. Einen Auszug aus Vishnudh. 
bringt Agnipur. 268, 16 c — 31, ebenfalls mit willkommener 
Hilfe fur den Text des Vishnudh. Dieser groBe Zauberritus soli 
geschehen, wenn die Sonne das Gestirn Citra verlassen hat und 
in Svati getreten ist. also zu einer bfters auch im vorliegenden 
Werk schon genannten Geisterzeit. Brihats. 44, sagt in Str. 1, 
wenn Vishnu von Schlaf erwacht, in 2 aber, am 8., 12. oder 15. 
der hellen Halfte des Karttika oder des Agvina, also auch hier 
der gewohnliche Zwiespalt im Monat wie beim Lichterfest. 
Nordostlich von der Stadt wird ein Schuppen ( aqraya, sam- 
agraya) errichtet, den man mit Kucagras bestreut und mit Ban- 
nem und Fahnen schmiickt. Brihats. 44. 4 fiigt hinzu. daB das 
qantisadman aus den Asten der Baume sarja (Shorea robusta) 
und udumbara (Ficus glomerata) und aus kakubha (Terminalia 
Arjuna) erbaut sein solle. was zu heiBen scheint, die Pfosten 
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seien aus Kakubhaholz hergestellt und die Wande aus Sarja- 
und Udumbarazweigen, wohl noch mit dem Laub daran. Dort 
errichtet man eine nacb Osten schauende „Toranadreiheit“, 
die koseher und gliickbringend ist. Der Text: Toranatritayam 
tatra prahmukham karayec chubham (Vishnudh. II, 159, 3) 
steht aucb im Agnipur. und in Hemadris Wiedergabe unseres 
Kapitels des Vishnudh. (Heat. II 2, p. 676), Er schiene von drei 
torana oder Festtoren zu reden. Aber schon Vishnudh. selber 
spricht weiterhin immer nur von einem torana, und nur eins 
nennt ausdriicklich Brihats. 44, 3. 1st tritaya richtig, dann wird 
es bedeuten sollen, daB das Tor ganz einfacher Art sei, beste- 
hend aus einem Baum an jeder Seite und einem oben dariiber 
gelegten Block. Brihats. 44, 3 ordnet an, daB es praqastadaru- 
mayam sei, also aus magisch heilwirkendem Holz. Bei beiden 
miBt es 16 hasta in der Hohe und 10 hasta (etwa 15 engl. FuB) 
in der Weite. Rechts davon befindet sich der Schuppen fur die 
Verehrung der Gotter, links, also in der Richtung des Zaubers 
namentlich des schadigenden, ein 8 hasta hoher StoB (kuta, 
nicaya) trockener Feuerbrandscheiter (ulmuka). Mit einem 
Faden von den fiinf Farben 1 * * ) binde man die Pflanze „Hundert- 
knoten“ und dazwischen hinein die Pflanze „Hundertfessel“ 
(zusammen) und lege sie mitten in das torana. Dann bedecke 
man dies (Amulett) mit Kugagras und das wieder mit Erde. 
Ehe des Konigs Leib- und Schlachtenelefant iiber diese unter 
der Erde befindlichen Pflanzen weggeschritten ist, darf beileibe 
kein anderes Wesen hindurch. Ist der aber hindurchgegangen, 
dann kommen alle Elefanten, nach ihnen die Rosse (1. tato 
’ Qvah ) und endlich die Mensehen (oder: die Vornehmsten unter 

1 ) Solche Faden und iiberhaupt die fiinf Farben ( paficaranga, panca- 

varna) dienen oft magiseben, d. h. rituellen, religiosen oder rein zaube- 
rischen Zwecken. Besonders haufig werden Amulettsachen mit einer Schnnr 
von den fiinf Farben znsammengebunden. Siehe z. B. Vishnudh. II, 29, 92; 

159, 7; 18; 29; III, 98, Satz 60 (Prosa, folio 362 b, Zeile 9f.); Bhavishyott. 
140, 48; Matsyap. 93, 32; 267, 18. In \ishnudh. Ill, 98 werden diese Far- 
ben mystisch sinnbildlich auf die fiinf Elemente gedeutet: schwarzblau 
(nil a) ist die Erde, weiB das Wasser, rot das Fener, gelb der Wind, 
sehwarz der Ather ( anlariksha ) — ,,wegen der Fiinffarbigkeit eine Fiinf- 
sehnur, aus den fiinf groben Elementen besteht die Schnur des Samsara' 4 . 
Die fiinf Farben an dieser Stelle sind also nicht genau die fiinf Grund- 
iarben (mulavarna). Bei ihnen erscheint griin statt schwarzblau (nila). 
Vishnudh. Ill 27, 8; Agnipur. 267, 24 (in dessen Quelle, d. h. in Vishnudh. 
II, 110 wird nach £1. 10 im gedruckten Text diese Strophe verloren sein). 
Richtiger nennt Bharatiyan. ed. Benares 23, 74 ff. (ed. Kavyamala 21, 58 ff.) 

nur die vier Grundfarben: weiB, sehwarz (nila), rot, gelb. 
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ihnen, 1. narasattamah ). Es soli also die Hauptkraft der in Erde 
gebetteten Pflanzen in des Konigs Kampfelefanten iibergehen. 
Der Ritus findet ja im Herbst, zur Feldzugszeit, statt, und die 
wenigstens urspriingliche Beziehung auf den Krieg tritts stark 
hervor, und zwar zunachst in den Namen der Pflanzen. ,,Hun- 
dertknoten" ( qatagranthi) heiBt nach den Lex. das Durvagras, 
,,Hundertfessel“ (Hundertstrick, ,,aus hundert Fesseln beste- 
hend“, qatapaqi ) gewiB ein anderes Gras. Nomen est omen; 
ihr Zauber befahigt den Konig durch seinen Elefanten, seine 
Feinde hundert- und hundertweise zu binden. Einem nahe ver- 
wandten Zweck dient der StoB Feuerbrandscheiter. Am Ende 
der Zeremonie soil der Konig zuerst auf seinem mit Spriichen 
besprochenen Pferd, dann nach dem Baliopfer auf seinem 
Elefanten durch das torana reiten und danach auf ihm den jetzt 
angeziindeten und in alle Weltgegenden hinausleuchtenden 
HolzstoB, die reehte Seite ihm zugekehrt, dreimal umkreisen, 
begleitet von seiner vierteiligen Heeresmacht, unter den Tonen 
von juchzendem Schlachtgeschrei und Freudenrufen und unter 
den hiipfenden Spriingen (valgita) der froherregten FuBsolda- 
ten 1 ). Dadurch soil nicht nur angezeigt, sondem zauberisch be- 
wirkt werden, daB der Konig ebenso Stadt und Land seines 
Widersachers in Brand setze. In Brihats. 44, 21 durchbohrt an 
Stelle dieser magisch symbolischen Handlung der Hofpralat 
eine den Feind darstellende Figur, eini ja auch in Indien oft 
erscheinender Zauber 2 ). Aber diese kriegerische Bedeutung ist 


*) Also eine Art indianischer Kriegatanz. 

2 ) Oldenburg, Rel. d. Veda 508 f.; Veib im altind. Epos 400; Crooke, 
Pop. Rel. & Folk-Lore 2 II. 278 f.; Kaut. 618, 1—5; 27 ff.; 657, 17—20; 
Atharvaveda-Paris. XXXI. 9, 4—5; XXXV 1, 6 f.; XXXVI, 5, 1—3; Matsyap. 
93, 149—154; Agnip. 167, 42—44; 185, 13; 133, 16—19; Vishnudh. II 124, 
54 — 57 b; 176, 49 c — 51b (daraus Agnip. 136, 19 — 20 b); v. Negelein, 
Traumschliissel des Jagaddeva, S. 131 — 132; v. Negelein in ZDMG. 82, S. 8; 
Hillebrandt, Rituallit., S. 177 und dort Zit.; Agnipur, 306, 4ff.; 260, 8 — 9 b 
(aus Vishnudh. II, 125, 7 c — 8); Vishnudh. II, 124, 138; 161, 19 d — 20 b; 
Brihats. 44, 21; Heat. II 1, p. 902 (aus Devipur.); Nirnayas. II, AQvin. 37; 
Kalikapur. 72, 177 c — 177 b. Die drei letzten Stellen reden von der aus 
Teig gemachten, beim menschenopferbegleiteten groBen Durgafest Mahana- 
vami oder Navaratra vom Fiirsten mit dem Schwert enthaupteten und dem 
Skanda-Vicakha geopferten Figur des Feindes, besonders ausfiihrlich Kali- 
kapur. 1. c. Sie ist da aus Gerstenmehlteig oder aus Ton zu machen, mit 
r o t e n Fliissigkeiten zu beschmieren, mit r o t e m Sandeltilaka zu zeichnen, 
mit r o t e m Kranz und Anzug auszustatten, am Hals mit r o t e m Faden zu 
umbinden. In Kalikapur. 88, 61 stoBt der Priester nicht nur wie in Brihats. 
den SpieB in die Brust der Tonfigur des Feindes, sondern haut dieser auch 
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dennoch zur Zeit des Vishnudh. verblaBt neben der allgemeinen 
Segenswirkung des Ritus. „Die canti (Unheilerloschung) , die 
nirajana heiBt, soli von den Herrschern vollzogen werden, die 
Gedeihen schenkende, Wachstum bewirkende, an Menschen, 
Elefanten und Pferden. Gliickhaft (dhanya), ruhmbringend, 
Feinde vemichtend und Wohlbefinden herbeifiihrend, soil diese 
unvergleichliche canti mit allem FleiB von den Fiirsten bewerk- 
stelligt werden zur Mehrung ihres Reiches. 1 ' So erfahren wir 
zum SchluB. Die lustrierende, also apotropaische Kraft, ist eben 
auch hier und iiberhaupt bei den hieher gehorigen Brauchen in 
Ost und West ein AusfluB der positiven, zeugenden, Wachstum, 
Gedeihen usw. ausstromenden Zauberkraft des Baumes, des 
Holzes, der Pflanze iiberhaupt und des Pflanzendamons, ob- 
schon ja andererseits natiirlich auch der den Wesen und Dingen 
innewohnende gute Entwicklungsdrang sich frei betatigen 
kann, sowie die magischen Hindemisse beseitigt sind. 

Der Margapali nun ist offenbar Piishan nahe verwandt„ der 
Beschiitzer des Viehs und Ackerbaus und der Herr und Fiih- 
rer der Wege. Zwar ihrem Namen nach zu urteilen, ware 
die Margapali, die „Wegehiiterin“, vor allem in dieser letzten 
Bedeutung des Pushan aufgefaBt worden. Aber unser Text 
zeigt klar, daB sie auch als Herdengottheit und in der Vegeta- 
tion waltete. Auch der Kshetrapala oder „Hiiter der Felder" 1 
wird wohl zu ihrer Sippe zahlen. Neben Brahma, der recht oft 
ein Wachstums- oder gar ein Zeugungsgenius zu sein scheint, 
Indra, Gane^a, (Jesha, dem Fiirsten der bekanntlich Regen spen- 
denden Schlangengeister, und den „Herren der Weltgegenden 11 
oder Windrichtungen (digiga) verehrt man ihn bei der Schen- 
kung einer Viehweide, wobei auch ein Lichterbaum aufgerichtet 
wird ( utsrijyaropayed dipam). Bhavishyap. II, 3, 17, 5 f.; 12. 
Er gilt mithin als Viehbeschiitzer. Aber wie schon sein Name 
zu verstehen gibt, stehen auch die Felder und ihre Frucht in 
seiner Hut. Daher heiBt er auch Bhumiya „godling of the land 

mit dem Schwert den Kopf ab. Einen ahnlichen, hier von einer Frau gegen 
eine andere ausgefiihrten Zauber, schildert aus dem heutigen Wessex sehr 
anschaulich Thomas Hardy, The Return of the Native Book V, Ch. 7, 
SchluB). Schon im alten Bahylon wird das Bild zerstiickelt, verbrannt usw. 
Z i mm ern, Zum Streit um die „Christusmythe“, 4 J.; Winkler, Der alte 
Orient in der Geschichtsforschung, 92. So bebandelt man da auch ein Bild 
der Hexe. Schrader, die Keilinschriften im Alt. Test. 3 605, Anm. 3. Vom 
Bildzauber, Frazer 3 I, 55 ff.: 77 (hier Liebe anzuzaubern) ; Hastings VII, 
H2a: Omon, Indian Life 50 f. S. bes. Bharatiyan. Ill, 73; 90 — 95 
wegen Bali 169. 
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or soil 1 ". Als Vieh- und Ackerdamon erhalt er immer die erste 
Milch der Rinder- und der Biiffelkuh und die Erstlinge der 
Feldfrucht, und die Statte eines zu griindenden Dorfes wird 
ihm geweiht. Anbetung empfangt er besonders bei Ernte, Hoch- 
zeit und Geburt eines Sohnes. Seine Verwandtschaft mit den 
Totenseelen tritt noch heute darin zutage, daB sein Heiligtum 
mit dem Jatbera, dem Grabhiigel des Stammvaters des Dorfes 
oder des Stammes, zusammenfallt 1 ). Wie fiir die Toten, so wird 
auch manchmal fiir ihn ein junger Stier freigelassen. Der be- 
sondere Tag fiir die Opfer an ihn ist der 14. des Monates, der 
Tag der Totengespenster und des Totenseelen- und Fruchtbar- 
keitsgottes Civa. Kein Wunder da, daB er sogar zum Bhumi- 
cvara Mahadeva dem „£iva Bodenherr“ emporstieg. Crooke 2 I. 
105 — 107. In Heat. II 1, p. 242 (aus dem Devipur.) werklen bei 
der „groBen Verehrung“ (mahapuja) des £iva und besonders 
des Linga auch die Kshetrapalas samt den Ganas (Totenseelen- 
scharen) verehrt, aber in Gesellscbaft so vieler Wesen, daB 
keine Schliisse gezogen werden kdnnen. Dagegen erscheint der 
gewiB mit dem Kshetrapala gleichbedeutende Kshetrapati als 
eine dem Icana verbriiderte Gottbeit des Feldes und des Viehs 
in Apast.-Grihyas. 7, 19, 13 — 20. Beim Opfer an den Genius der 
Baume (Vanaspati) wird auch er bedacht (Baudh.-Grihyas.. 
Grihyageshas. V, 7 (p. 374). Auch in der bildhaften Darstellung 
bekundet er sich als dem £iva ahnlich: flechtenbekrdnt (jatila). 
verzerrten Gesichts ( vikritdnana), nackt, von Hund und Scha- 
kal umgeben (gvagomayunishevita), in der Linken tragt er 
einen Totenschadel, in der Rechten eine Lanze (Matsyapur. 
261, 51 f .) . Da hat sich gewiB manches Fremde, vor allem von 
Civa und seinem Kreise her, eingedrangt. Denn der Kshetra- 
pala oder Bhumiya unserer Tage ist fast nur ein freundlicher 
Gott, der auch nur selten ein Tieropfer erhalt und sich mit der 
bescheidensten Gabe von Friichten der Erde begniigt (Crooke 
ib., p. 106). Dies Gesicht zeigt der „Herr des Feldes“ schon im 
Rigveda. Sich zum Nachbar wiinscht man ihn (X, 66, 13). Durch 
den Herrn des Feldes erlangt man wie durch einen Freund 
Rind und RoB und was den Menschen nahrt (moglich auch: was 
Rind und RoB nahrt, kshetrasya patina vayam hiteneva 
jayamasi ! gam, acvam poshayitnu), und wie die Milchkuh Milch, 


a ) Griechisch zu reden also des Heros, der ja ebenfalls dem Totenseelen- 
dienst entstammt. Besonders aufschluBreich fiber die Totenseelen- und 
chthonische Natur der Heroen auch Rohde, Psyche 3 I, S. 149 f,; 157 ff. 
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so lafit er den Menschen die siiBe Welle stromen (IV, 57, If.). 
Zusammen mit den groBen und holden Gottheiten Savitar, Par- 
janya und Ushas nennt ihn VII, 35, 10. In der Qatarudriya- 
litanei der Yajurvedatexte nun ist Rudra (£iva) einerseits 
Baum-, Wald- und Grasgenius ( pad etc.), griinhaarig wie der 
Baum, gelbgriin wie der junge Rasen, ja selber Laub und Laub- 
f all, andererseits ,,Herr des Feldes 4 " (oder: der Felder) und dem 
Fruchtacker und der Dreschtenne angehorig, wie bereits ge- 
nauer angegeben wurde. Wie zu erwarten steht, begegnet uns 
auch eine „Herrin des Feldes“ (kshetrasya patni), in Ath.-Veda 
II, 12, 1, gesellt dem Himmel, der Erde und der Luft, und die 
Bhumiya Rani, die „Konigin des Bodens' 4 , wird in Gegenden 
Indiens angebetet (Crooke 2 I, 105). Solch eine Konigin wird 
auch die MargapalT sein. Im klassischen Altertum diirften ihr 
die Laren an die Seite gestellt werden. Diese waren urspriing- 
lich Totenseelen, dann Beschiitzer der vor ihren Augen liegen- 
den Felder (agri custodes), sowie der compita, d. h. der Orte, 
wo mehrere Fluren oder Acker zusammenkamen, dann iiber- 
haupt Gottheiten der Wege (lares viales). Wissowa, Rel. u. Kul- 
tus d. Romer, S. 168 ff. Vom Feld zogen sie spater ins Haus und 
wurden Hausgeister. Ib. 169. Ob aber so reinlich geschieden 
werden kann, ist sehr die Frage, zwischen Baum und Feldgeist 
einerseits und Hausgeist andererseits besteht ja eine oft hervor- 
tretende innige Verbindung. Vom Wald kam der Menscb und 
nahm seine Waldgenien mit, und aus Baumen baute er seine 
Hiitte und damit in diese hinein den also zum Hausgeist werden- 
den Baum- und Waldgeist. Man beachte auch: die Lares praesti- 
tes waren mit Hundsfellen bekleidet und von einem Hunde 
..dem steten Gefahrten des Flurhiiters 44 begleitet (Wissowa ib. 
171) '). Aber der Hund ist doch noch mehr der Gefahrte des 
Jagers. Der Wald- und Wildgenius hat nun bekanntlich die 
Pflicht und Schuldigkeit, dem Jager, der ihn verehrt, reichli- 
ches Wild zuzusenden; er ist im Grunde des Jagers Hund 2 ). 
Wenn keine Jagdbeute zu finden war, peitschten die Arkadier 
das Bild des Pan, der ja Waldgeist und Gebieter des Wildes war, 
Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, S. 129. Wahrscheinlich 

*) Der Hund oder die Hunde des Kshetrapala erinnern an Bhairava, 
dessen heiliges Tier, wie wir im „Kama“ gehort haben, der Hund ist. 
Bhairava selber gilt als eine Form des (Jiva. Ferner: Hunde und Schakale 
besuchen das Leichenfeld, und £iva ist dessen Gebieter. 

2 ) Vgl. die schweizeriscbe Geschichte, wie der Teufel einem Jager 
eine Gemsenherde zutreibt (Schweiz. Archiv f. Volksk. XXV, 286). 
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war der Lar zuerst der Genius des Waldstiicks und seiner Tiere, 
an dessen Stelle entstand dann das aus dem Wald gewonnene 
Feldstiick, und so wurde schon aus Angst vor dem jetzt ja seines 
Waldbesitzes Beraubten das Waldnumen zum Feldnumen ge- 
macht. Ebenso gehort Faunus oder Faunus Silvanus oder Silva- 
nus (s. Wissowa ib. 212 ff.) zur Sippe der Margapali. Urspriing- 
lich war er ein Damon des Waldes und gewiB auch des Wildes 
und so ein Gott der Jager und Waldleute, weiter Schirmer der 
Grenzen, „da ja die Walder die altesten Grenzscheiden bilde- 
ten“ (Wissowa 1. c., p. 213; Preller, Rom. Mythol. 3 , S. 395). 
Damit steht er einem Wegegott sehr nahe. „Je mehr dann der 
Wald der menschlichen Kultur weicht, um so mehr wird Silva- 
nus zum Gotte der an die Stelle des Waldes tretenden mensch- 
lichen Niederlassung 41 (Wissowa 1. c. 313 f.). So hatte Silvanus 
spater die dreifache Natur: 1. agrestis Hiiter der Herden und 
Hirten, 2. domesticus, welcher fiir Haus und Hof Sorge trug. 
3. orientalis der Silvanus der Grenzen und Richtungen, also 
auch der Wegrichtungen. Wir sehen, das schon in seinem Namen 
liegende Waldgottwesen wird ganz vergessen. 

Von Haus aus ein Vetter und Genosse des Silvanus scheint 
mir Mars zu sein, Gott der Vegetation und der Fruchtbarkeit. 
ehe der Kriegsgott in ihm seine urspriingliche Natur iiberwu- 
cherte. Wie ich in „Kama“, S. 210 f., dargelegt habe, wird 
er wohl zuerst eine Grasgenie gewesen sein, was nach meiner 
Ansicht die Corona graminea verrat. Der finnische Kora- 
und Fruchtlosigkeitsgott Sampsa ist, seinem Namen nach, ein 
Futtergras, das hervorgriint und fiirs Vieh gesammelt wird. 
sowie der Schnee wegschmilzt, und dessen Wurzeln die Kinder 
gerne essen (Scirpus silvaticus). Kaarle Krohn in Hastings. ERE. 
VI, 25 a. Cato, De agricultura 83 beschreibt denn auch ein 
Opfer. das der Landmann dem Mars und dem Silvanus brachte 
pro bubus ut valeant (Wissowa 1. c. 214) ’). 

Oder fragen wir nach einer Schwester der Margapali im klas- 
sischen Altertum, so konnten wir wohl vor allem die Artemis 
nennen. Sie ist Gottin des Erdsegens, also der Vegetation, dann 
des Ackerbaus. Dies alles wird auch bei ihr aus ihrem urspriing- 
licbsten Wesen herausgewachsen sein: sie ist ja Herrin der 

2 ) Christlicher Eifer entsetzt sich davor, daB in loco qnodam qui dicitar 
silva Martis insano more bubulorum vituli (Stierkalber) pro diis colerentur. 
Das war auf der Luziensteig in Graubiinden. Chr. Caminada, Baumkultus in 
Ratien im 67. Jahresbericht der Histor.-Antiquar. Gesellsch. v. Graubiinden. 
Auch da ist Mars Wald- und Viehgott. 
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Tiere in Waldern und Rergen, also ein Waldgeist, und Gottin 
der Jagd. Wie andere ihresgleichen wurde dann die Gebieterin 
und Schirmerin der Waldtiere auch die Schutzherrin der Haus- 
tiere, der Viehzucht. Ebenso aber hat sich Artemis zur Schirm- 
herrin von Wegen und Stegen und zur Geleiterin und Gedeihen- 
spenderin des Wanderers entwickelt, sei es auf ahnliche Art wie 
der Lar, sei es, weil Waldleute einen feinen Sinn fiir Richtung 
und Pfade haben miissen. Ihr urspriinglich chthonisches Wesen 
macht sie natiirlich auch zur Unterweltsgottin wie die Perse- 
phone. Damit aber erschopft sich die Bedeutung der Artemis 
keineswegs (s. Wernicke nnter „Artemis“ in Pauly-Wissowa). 
So wird bekanntlich die Fruchtbarkeitsgottin im besondern zur 
dsOTioiva ywaixav und zur Kriegsgdttin, in der letztgenann- 
ten Entwicklungsstufe und im Weg zu ihr gleich dem Mars, dem 
Skanda und altagyptischen, altbabylonischen und altmexikani- 
schen weiblichen Gottheiten. 

Eine solche Vielseitigkeit wird die Margapali nicht errungen 
haben. Altindien hat eine ganze Reihe vornehmlich von Frauen 
und fiir die Bediirfnisse ihres Geschlechtslebens verehrter Gott- 
heiten. Die Margapali steht sogar nicht unter denen, soweit ich 
weiB. Ich kenne uberhaupt nur noch eine Literaturstelle, wo 
sie erwahnt wird: Bhavishyott. 29, 40 nennt die Margapali, 
jedenfalls ihre Aufrichtung, als ein frommes Werk. 


§ 14 b. Das Rinderfest. 

Die Aufrichtung der Margapali gestaltet sich natiirlicherweise 
zu einer Art Fest fiir die Haustiere 1 ). Daneben aber beschrei- 
ben unsere Texte auch ein besonderes Rinderfest, das mit der 
Dipali zusammen geschildert wird. Es besteht aus verschiedenen 
Teilen oder hat doch verschiedene Namen. So heiBt es in SkM. 
11, Iff. = Skand. 9, Iff. Kalberverehrung (vatsapuja), der 
Zwolfte der Kalber ( vatsadvadagi) und Kuhverehrung ( gopuja ). 
Da lesen wir: ,,In der dunkeln Halfte des Karttika hat der 14. 
Mondmonattag (tithi) seinen Namen von den Kalbern (vatsa- 
samihita). Der 12., zur Zeit des Rinderstaubs (godhulikdla, d. 
h. am Abend, wenn die Rinder eingetrieben werden und der 


x ) Unmittelbar an sie angeschlossen wird vom Padmapuranazitat des 
Qabdakalpadruma ja die Rinderverehrung. Siehe S. 163. 
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Staub von ihnen emporsteigt), ist fur die Kalberverehrung da 
(vatsapujane). Und die Verehrung der Kalber soil bei einem 
vata (Ficus indica) stattfinden am ersten Tag (also am 12.). 
Eine Kuh mit Kalb von der gleichen Farbe wie dieses, eine 
strotzende (qalini), reichlich Milch gebende, soil man mit San- 
del u. dgl. mehr salben und dann mit Blumenkranzen verehren. 
An dem Tag soli man in Sesamol Gebackenes, sowie auch 1 ) 
im Topf Gekochtes (sthalipakva, wohl = sthallpaka, d. h. Gerste 
oder Reis in Milch gekocht), Rindsmilch und Rindsbutter, saure 
Milch und siiBe Milch meiden 2 ). Am Ende des Tages, wenn die 
Sonnenscheibe nur noch halb zu sehen ist, werden zu beiden 
Seiten zwei Topfe hingestellt. Danach soil die Lustration (nlra- 
jana) stattfinden und man schaue (dabei) auf gliickliches und 
ungliickliches Omen: nachdem man zu Anfang verschiedene 
Lichter in GefaBen aus Gold usw. hergerichtet hat, vollziehe 
man die Lustration mit den .Lichtern . . . Wenn man alle Lichter 
angesteckt hat (lapayitva), setze man sie gegen Norden hin nie- 
der. Als Hauptlichter sind neun genannt worden. Aber auch 
noch andere rnbge man richten. Wenn die Flamme nach Siiden 
steht (weht, dakshinasamstha), glutvoll ( satejaska ) und mit 
einer Spitze versehen ist (qikhdnvita), wenn sie ruhig brennt 
(sthira), dann wird sie freudebereitend genannt, beim Gegen- 
teil schmerzbereitend 3 ). In den Karttika, in die dunkle Halfte, 
in die fiinf Tage vom 12. an, in den ersten Teil der Nacht, ist 
der Lustrationsritus (nirajanavidhi) der Menschen gesetzt. Das 
Licht am ersten Tag verrat die Monatshalfte (d. h. aus seinem 
Verhalten kann man ersehen, was dieser Halbmonat bringen 
wird, Gliick oder Ungliick), das am zweiten den einen (d. h. den 
ganzen) Monat, das am dritten die Jahreszeit ( ritum eveha wie 
in Skand. 9. 9), das am vierten das Halbjahr (ayana). das am 5. 


M Tathaiva ca in SIdVL; in Skand. dafiir Yudhishthira, obgleich die 
Valakhilya zu den Rishi reden! 

2 ) Diese Tabus deuten auf eine urspriinglich dem Feste vorstehende 
chthonische Gottheit, ahnlich dem Naraka, und zugleich, wie zu erwarten 
steht, auf eine der Rinderzucht. Nur diese Gottheit darf an diesem Tag 
Erzeugnisse der Kuh bekommen und m u 6 das. 

3 ) Vgl. das Lampenorakel beim Hausbau in Brihats. 53, 94; Matsyap. 
253, 15; Vishnudh. II, 29, 6; III, 93, 39; ^iipagastra ed. Ph. N. Bose 
(Punjab S. S. No. 17) I, 13 — 15 und dort angefiihrte Parallelen, sowie das 
Orakel vom Brennen des Feuers im 8. Kap. der Yogayatra; beim Fest des 
Indrabaums (Brihats. 43, 31 f.; Heat. II 2, p. 407 unten bis 408); beim 
Craddha (Vayup. 75, 61 — 65; Heat. Ill 1, p. 1335 — 1337); beim nirajana 
in Raghuv. IV, 25; aueh die bekannteren Rauchorakel. 
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das Jahr. .Die Lichter sind aus einem Teil (amga) der Sonne 
entstanden, die das Dunkel vernichtenden; sie sollen mir die 
drei Zeiten erhellen und sollen mir Gliick und Ungliick anzei- 
gen.‘ Nachdem man sie mit diesem Mantra besprochen hat, soil 
man der Reihe nach lustrieren (nirajayet), zuerst die Gotter, 
dann die Brahmanen, die Elefanten und die Rosse, die vorziig- 
lichsten und besten, sowie die geringsten, auch die Frauen von 
der Mutter an. Danach soil man die Lichter, die bei der Lustra- 
tion gedient haben (nirajitan dipan), wieder je an ihren Ort 
stellen. Durch solche, die uneben (riiksha) sind (d. h. die un- 
eben, zerfetzt, zerflackemd brennen), erfolgt Untergang des 
Gliicks, durch herabgesunkene ( cyutair, wie in SkM. 11, 14) wird 
Dahinschwinden der Nahrung kommen, sind sie iibermaBig rot, 
Schlachten, Tod, wenn sie eine schwarze Spitze haben.“ Dann 
erwahnt Skand. 9, 14 f. die Legende von der frommen Rinder- 
hirtin Ekangl, die dieses govrata oder gopujana drei Jahre lang 
ausfiihrte und dadurch reich an Geld und Getreide wurde trotz 
aller Unbill, die ihr zugefiigt ward. Erzahlt wird die Geschichte 
ausfuhrlich von SkM. 11, 16 ff. Nach Ql. 50 fiele das gopujana 
in die dunkle Halfte des Isha (=Agvina). Aber in dem iiber 
den Bosewicht Dundubhi, den Brahmanen, der so schandlich an 
der Ekangi handelte, in Ql. 56 ausgesprochenen Fluch ist es 
doch wieder der Karttika, ebenso nach 52 c, wahrend SkM. 12, 
1 — 3 = Skand. 9, 17 — 19 trotzdem aufs Neue den Agvina nennt. 

Mit der Gopuja in Wesen und Zeit verbunden ist das Fest des 
Berges Govardhana (govardhanotsava). Beschrieben wird es 
aber erst in Skand. 10, 22 c — 26, wortlich = Padm. 124, 30 c 
bis 33: „Am Morgen (nach demBalifest, d. h. nach demAnfangs- 
tag der lichten Halfte des Karttika; s. Skand. 10, 6) soil der 
Govardhana verehrt werden, in der Nacht (vorher) soil man 
das Wiirfelspiel betreiben. Darauf (am Morgen) soil man die 
Rinder schmiicken und vom Ziehen und Melken befreien 
( varjya vahanadohanat; SSud. 25 unten: pujyag cavahadoha- 
nah) 1 ). , Govardhana, du Stiitzpunkt der Erde, du Rettung fiir 
die Rinderherde Schaffender, der du von Vishnus Arm empor- 
gehalten wurdest, sei du Spender von zehn Millionen Rinder. 
Die Gliicksgottin der Welthiiter, die in Kuhgestalt da ist, die 


1 ) Vgl. IVirnayas. II, 8, 24, wo wesentlich das gleiche aus Hemadri, 
Nirnayamrita und Skandap. zitiert wird und mit dem Zusatz: ,,Und der 
Govardhana soli aus Kuhmist dargestellt werden oder in einem Gemalde." 

Vgl. Crooke 2 II, 296 f. (Govardhana ebenfalls aus Kuhmist). 
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Schmelzbutter strbmt fiir das Opfer (d. h. natiirlich: die Kuh), 
die soil mein Boses wegtreiben. Vor mir sollen Kiihe sein, Kiihe 
sollen mir im Riicken sein, mitten unter Kiihen wohne ich.‘ “ 
Diese ofters erscheinenden Spriiche werden also hier am Fest 
des Govardhana gesprochen, anderwarts, wie wir gesehen haben, 
beim Ritus der Rinderverehrung. Die Yerehrung des Berges 
Govardhana ware demnach im wesentlichen Rinderverehrung, 
ein Rinderfest. Daran andert auch die entsprechende Partie von 
SkM., d. h. Kap. 17, nichts. Hier wird ausfiihrlicb die oft er- 
zahlte Geschichte berichtet, wie Krishna die Hirten veranlaBt, 
statt des altgewohnten Indrafestes ein Fest zu Ehren des Go- 
vardhana zu feiern, wie Indra durch furchtbare Regengiisse das 
racht, und wie Krishna den Govardhana als Schirm iiber die 
Hirten und die Herden halt. Diese Erzahlung soil im dritten 
Teil unserer Trilogie an die Reihe kommen; denn urspriinglich 
ist die zu feiernde Gottheit Indra, nicht Vishnu-Krishna. Deut- 
lich werden Gopuja und Govardhanapuja als ein Teil des Bali- 
festes behandelt. 

Das gleiche gilt vom „Rinderspiel“ (gokridana), das nur ein 
Stuck der gopuja ist. Von ihm sagt SkM. 16, 11 — 15 = Skand. 
10, 59 — 64 b: „Hat man so die Verehrung des Bali verrichtet, 
dann soli man hinterher das Rinderspiel ausfiihren. Wenn am 
Tage des Spiels in der Nacht der Mond gesehen wird, dann 
totet der Konig Soma (d. h. der Mond) die Tiere und die Ver- 
ehrer der Kiihe. Bei Zusammentreffen von Halbmonatsanfang 
und Tag des sichtbaren Neumondes aber wird das Spiel gebil- 
ligt 1 )-" Von der Feindschaft zwischen Mond und Ganeija haben 
wir im Kama, S. 127 f. gehort. Ganega aber ist im Grunde nur 
eine Form des Rinderherm Qiva. AuBerdem gilt ja der Mond 
als Schirmherr der Pflanzen. Da will er vielleicht kein Fest der 
pflanzenvernichtenden Rinder mitansehen. Aber non liquet 2 ). 
Der Text fahrt fort: „Wer es an Mondtagen, die vom folgenden 
(Sonnentag) geschnitten werden (paraviddhasu) ins Werk setzt. 


\) Gavam kridadine yatra ratrau drigyeta candramah, I Somo raja pagun 
hand surabhipujakams tatha. II Pradpaddargasamyoge kridanam tu gavam 
matam. I Auch von Nirnayas. II, 8, 22 zitiert; der erste der zwei (Jloka als 
Vort des Puranasamuccaya von SSud. 26 oben. Das Rinderfest muB also an 
der kuhu stattfinden, d. h. an dem Tag, wo der Neumond nnsichtbar auf- 
gebt. Vgl. SSud. p. 25: Yatra kuhuh pratipanmigra tatra gdh pujayen, nripa. 
Vgl. auch Heat. Ill 2, p. 314 und 440 (iiber kuhu und sinivali). 

2 ) In MBh. XII, 78, 6; 262, 42 aber wird Soma mit Kuh und Kalb ver- 
■selbigt. 
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der vernichtet Sbhne, Gattin und Gut 1 2 ). Da sind die Rinder 
herauszuputzen, nachdem man sie mit Rinderfutter usw. beehrt 
hat. Unter dem Schall der Gesange und Musikinstrumente soli 
man sie aus der Stadt hinausfiihren. Und hat man sie hinausge- 
fiihrt, dann soil man darauf (an ihnen) den Lustrationsritus 
(nirajanavidhi) vollziehen. Wenn aber vom ersten Tag der Mo- 
natshalfte ein sehr geringer (ungeschnittener) Rest da ist (atha 
cet pratipat svalpa), dann soil eine Frau das nirajana vollzie- 
hen, und am nachsten Tag darauf soli man am Abend die Reihe 
der Gliicksdinge (d. h. die Dlpavall) errichten s ). Wenn man so 
das nirajana vollzieht, wird man von alien schlimmen Dingen 
frei.“ 

Leider ist den Zusammenstellern der astrologische Kram 
wichtiger als das Spiel selber. Von diesem erfahren wir bier fast 
nichts, wohl aber, was wir freilich schon wissen, daB das Rin- 
derspiel ein Teil der Rinderlustration ist. Wie toll dabei den 
Rindem zugesetzt wurde, haben wir einigermaBen auf S. 126 f. 
erfahren. Noch anschaulicher ist die Schilderung in der besten 
und altesten Beschreibung des Govardhanafestes, die wir be- 
sitzen, in Hariv. II, 17, 32 ff. = 3884 c ff . : „Darauf umringten 
die Kuhherden truppweise den Berg zum Zweck der Lustration 
(nirajanartham) samt den Stieren ringsumher. Diese froherreg- 
ten Kiihe rannten hnndertweis und tausendweis dahin mit ihren 
Kranzen auf dem Kopf und den Bliitenbuscheln als Schmuck 
des oberen Teiles der Vorderbeine (d. h. die bis auf den oberen 
Teil der Vorderbeine herabhingen), die Horner geschmiickt mit 
Blumengewinden und Kranzen 3 ). Und die Rinderhirten liefen 
ihnen nach, indem sie diese ihre Rinderschatze dahintrieben. 
die Glieder bestrichen mit verteilt dahinlaufenden Schmuck- 
strichen aus verschiedener Farbe, in roten, gelben und weiBen 


1 ) In SSud. 24 unten als Wort des Devala zitiert. 

2 ) Man muB mit SkM. 16, 15 mahgalamdlikdm lesen. SSud. 26 unten f. 
zitiert aus dem Brahmapur.: Karttike guklapakshe tu vidhanadvitayam 
hitam: / ndrinirdjanam pratah , sdyam mahgalamalikd II. Atha cet pratipat 
svalpd narinirdjanam bhavet, / dvitiyayam tadd kuryat sdyam mangalamd‘ 
likam. Dann folgt ein Zitat aus dem Bhavishyapur. mit dem SchluB: 
Labhyeta yadi vd pratah pratipadghatikadvayam. / 

3 ) Nach Hariv. II, 16, 42 — 3849 sind die Tiere an den Hornern mit 
Blumenkranzen und Pfauenfederbuscheln herausgeputzt, mit Glocken be- 
hangt und mit Blumen des Herbstes geziert — • alles segenszaubervolle und 
apotropaische Dinge. Vgl. Gover vom Pongal des Viehs: Then heavy gar- 
lands of flowers are brought forth and placed on the horns, round the neck 
or over the quarters of the patient beast. JRAS., N. S. V (1871), p. 114. 
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Kleidern, bunte Reife aus Pfauenfedern am Oberarm tragend, 
die Arme bewehrt mit Waffen, die wohlgebundenen Haarban- 
der bunt von Pfauenfedern *). So strahlten die Hirten iiber die 
MaBen bei dieser wunderbaren Zusammenkunft. Die einen 
sprangen auf die Stiere hinauf, die anderen tanzten vor Freude, 
wieder andere Viehhirten packten die Rinder (am Schwanz), 
wahrend diese ungestiim dahinrannten. Nachdem dieses Lustra- 
tionsfest der Rinder in seinem Ablauf voriibergegangen war, 
verschwand rasch der Berg in dieser Gestalt. Krishna aber zog 
zusammen mit den Hirten in die Hiirden ')• 

Ein Rinderfest mit Schmiickung und nirajana der Tiere fin- 
det nach Heat. Ill 2, p. 614, wo aus dem Padmapur. reprodu- 
ziert wird, am 1. der lichten Halfte des Caitra, des Alvina und 
des Karttika statt. Dabei werden die Rinder, Biiffel usw. mit 
Mehl (ciirna), Zeug usw. geschmiickt und unter einem tor ana 
durchgefiihrt. In Bhavishyott. 69 = Heat. II 1, p. 1180 — 1190 
erscheint eine Feier zu Ehren der Kuh mit Kalb am 12. der 
hellen oder der dunkeln Halfte; die MSS. bieten iiberall beides 
dar. Aber Nirnayas. II, 8, 12 gibt nur die dunkle an, was gewiB 
richtig ist; denn die Veranstaltung ist wohl nur eine abgeblaBte 
Form des gokridana von SkM. 16, 11 ff. = Skand. 10, 59 ff. Die 
fromme Begehung heiBt govatsadvadaqivrata oder vatsagovrata 
oder Nandinivrata. Weiteres fur uns Brauchbares taucht da 
nicht auf. Ahnlich dem Rinderfest sieht die in Vishnudh. II, 44 
beschriebene alljahrlich am 15. der hellen Halfte des Agvina 
gefeierte goqanti aus. Siehe S. 119. Auch Bhavishyott. I, 18, 25 e 
bis 26 berichtet, daB am Neumondtag des Karttika oder am Tag 
des Balireichs, was ja das gleiche ist, Rinder und Biiffel ge- 
schmiickt und unter einem torana durchgefiihrt werden 3 )- 


’ ) Hariv. II, 17, 35 hat mayurapattravritanam keqabandhaih suyojitaih. 
Calc. 3888 mayuracittrapattrais tu etc. Ich lese mayurapattracitrais tu. 
Auch die Waffen der Hirten verscheuchen das Geistervoik 

2 ) Auch dies iibermiitige Spiel mit den Rindern stimmt sehr gut zu dem 
von Gover 1. c. lebendig geschilderten beim siidindischen Erntefest Pongal 
und zu V olksbelustigungen, wie man sie noch heute auch zu andern 
Zeiten in Indien sehen kann. Wegen des zauberischen Hintergrundes siehe 
Seite 128. auch 160. 

3 ) Wie wir sehen, laufen die Zeitbestimmungen auch hier wirr durch- 
einander. Die Gopuja findet statt am 12. krishna Agvina in SkM. 11, 50; 
am 13. in Heat. II 2, 288: gleich nach Balipiija in SkM. 16, 11 = Skand. 
10. 59 (gemaB dem Zusammenhang: im Acvina); am 8. jukla Karttika in 
SSud. 84 (aus Kurmapur.); am 12. krishna Karttika in Bhavishyott. 69; 
am 12. — 14. (oder 15.) krishna Karttika in SkM. 11, 1 ff. = Skand. 9. 1 ff.; 


12 ’ 


179 



Aucli heute ist Verehrung der Kuh und des Zugstiers ein Teii 
des Lichterfestes. Die Tiere werden gewaschen und mit Kranzen 
a. dgl. mehr geschmiickt, dann verehrt und um das Dorf ge- 
fiihrt. Sind sie dann daheim angekommen, so werden angeziin- 
dete Lichter um sie geschwungen, bdse Geister zu vertreiben. 
Underhill verweist da (S. 118 f.) noch auf andere Tage der Rin- 
derverehrung. Die beste Schilderung eines solchen Festes haben 
wir in dem schon dfters zitierten Aufsatz iiber den siidindischen 
Pongal von Charles E. Gover in JRAS., N. S. V, p. 113 — 115. 
GewiG mit Recht sieht er im Pongal ein Erntefest. 

Arischer EinfluG ware moglich, ja wahrscheinlich beim Ernte- 
fest der Santals, das um dieselbe Zeit (im Dezember) wie der 
Pongal gefeiert und bei dem die Rinderherde mit Ol gesalbt, 
mit Zinnober, einem stark zauberischen Stoff der Inder, be- 
schmiert und mit einem Teil des Reisbiers bewirtet wird 
(Crooke 2 II, 308) 1 ). 

Wie gut es der Ochs bei der Dlwali bat, deutet das Sprich- 
wort an: „Komm keinem Paria nah wahrend des sukhakala (der 
-Zeit des Wohlbehagens“, d. h. der 4 Monate, wo das Getreide 
reift) und keinem Ochsen wahrend der Dipali“ (Dubois-Beau- 
champ 3 , S. 85). 

Auch am Erntefest der Consualien im alten Rom hatten die 
Arbeitstiere des Landmanns Feiertag und wurden mit Blumen 
bekranzt, ebenso am Saatfest (feriae sementivae), gleicherweise 
die Miihlesel, denen auch an Schniiren aufgezogene Brotchen 
an den Hals gehangt wurden wie dem Oktoberpferd. an den 
Vestalien und die Ackerstiere bei der Feier zu Ehren der Tellus 
und der Ceres. Ovid. Fasti I, 663 ff.; VI. 311 ff.; Mannhardt, 


am 13. Karttika oder Bhadra in Heat. II 2, p. 294; bei Neumond des 
Karttika oder beim Balirajya in Bhavishyap. I, 18, 18. Govardhanapuja 
fallt auf das Ende des zu Ehren Govindas geleisteten vrata, das sich vom 
11. krishna Alvina („in der INahe des Lichterfestes") drei Tage lang er- 
streckt, in SkM. 12, 1 — 3 — Skand. 9. 17 — 19; auf den Morgen des 1. gukla 
Karttika in Skand. 10, 22 = Padm. 124, 32: in die dunkle Halfte des 
Karttika in SkM. 17, 1. Aus den Nirna yaschriften und anderen Purana 
konnte man die Angaben vermehren. Einheitlichkeit und Klarheit laBt sich 
nicht gewinnen. Ziemlieh weitgehend herrscht die Ansicht, daB Gopuja 
und Govardhanapuja an das oder in das Balifest zu setzen sei. Das Go- 
vardhafest u n s e r e r Texte ist iiberhaupt nor vishnuitischer Verdranger 
eines Rinderverehrungs- und Indrafestes. 

Sehr merkwiirdig, aber ganz indisch, mntet das mit der Diwali ver- 
bundene Maun Charaun an. das Crooke 2 II, 283 kurz besebreibt. Es weist 
aber ganz andere Ziige auf. 
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Mythol. Forschungen 172; Preller, Rom. Mythol. 3 II, 6; 25; 
168; Wissowa, Rel. und Kultus d. Rom. 202; 158. 


§ 14 c. Das Seilziehen. 

Unmittelbar an das „Rinderspiel 4 ‘ reiht SkM. 16, 16 c — 21 
— Skand. 10, 64 c — 69 das yashtikakarshana an. Yashti und 
y ashtika bedeutet bekanntlich Gerte, Stock, Stab, Stange, aber 
in Yerbindung mit Wortern fur Edelsteine oder Perlen auch 
Schnur. In yashtikakarshana muB es Seil oder Strick heiBen. 
Das wird noch klarer durch SSud., S. 26, wo das Stuck vom 
yashtikakarshana ebenfalls reproduziert wird, und zwar aus 
dem Adityapur. DerWortlaut ist im SSud. ganz gleich, nur fehlt 
eine Anzahl Halbgloka; es wird eben nur das Allernotigste mit- 
geteilt, wahrscheinlich infolge der Kiirzung durch den Verfas- 
ser des SSud. Statt y ashtika steht hier veshtika mit der Glosse: 
veshtika varatra. Der Text in SkM. und Skand. nun lautet: Pra- 
tipat purvaviddhaiva yashtikakar shane bhavet. // Kucakacama- 
yim kuryad yashtikam sudridham navam. ! Devadvare, nripa- 
dvare ’thavaneya catushpathe. // Tam ekato rdjaputra, hina- 
varnas tathaikatah (Nirnayas. II, 8, 24, SchluB und SSud, 
anyatah) j grihitvakarshayeyus te yathasaram muhur muhuh. I ■ 
Samasamkhya dvayoh karya, sarve ’pi balavattarah. / Jayo (1. jaye 
mit Nirnayas. und SSud.) ’tra hinajatinarn jayo rajhas tu 
vatsaram. // Ubhayoh prishthatah karya rekha tatkarshakopari 
(SkM. sa karshakopari). / Rekhante yo nayet, tasya jayo bhavati. 
nanyatha. // Jayacihnam idam raja nidadhita (SkM. vidadhlta) 
prayatnatah. / ,,Wird der erste Tag der Monatshalfte vom vor- 
hergehenden geschnitten, dann ist er fiirs Seilziehen. Man 
mache ein sehr festes, neues Seil aus Kuga- und Kagagras. Es 
ist zur Tiir eines Gottertempels, zum Tor des koniglichen Pa- 
lastes oder zu einem Kreuzweg zu bringen. Das sollen am 
einen Ende Rajputs, am anderen Manner von niedriger Kaste 
packen, und sie sollen wieder und wieder aus Leibeskraften 
ziehen. Die gleiche Zahl beider soli angestellt werden, alle auch 
sehr kraftig. Beim Sieg derer von der niedrigen Kaste wird dem 

! j Wahrscheinlich eher: ,,o d e r“. Ofters horen wir: „Bei Fehlen von 
Ku^agras (nehme man) Kasagras", und zwar gerade auch bei Totenseelen- 
feiern (z. B. in Vi. 79, 2; Heat. Ill 1, p. 641 f., aus £ aI >kba; Yajnapargva), 
und mit der Begriindung: ,.kaga gilt gleich kuqa". 
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Konig Sieg das Jahr hindurch. Im Riicken beider soil von den 
Ziehenden hinaus ein Strich gemacht werden. Wer bis zum 
Ende des Striehes zieht, dessen ist der Sieg, anders nicht. Dies 
Zeicben des Sieges soil der Konig sorgfaltig festlegen a ).‘' Un- 
derhill 62 meldet, daB noch jetzt solch ein Wettziehen beirn 
Lichterfest stattfinde. obschon die Sitte heutzutage nicht mehr 
haufig sei. Bei ihm halten aber Manner von holier und solche 
von niedriger Kaste die Enden einer Stange ( pole), die in 
Darbhagras gewickelt ist. Beinahe mochte man glauben, daB 
der heutige, nur vereinzelte Brauch die Wiedererweckung einer 
alten Sitte sei, erfolgt durch literarisch Gebildete, die yashtika 
nur im alltaglichen Sinn verstehen konnten und mit - mayirn 
sich more Indorum abfanden. 

Nur Stricke aus Kuga- oder aus Kagagras diirfen nach Para- 
carasmriti 9. 34 zum Anbinden der Rinder gebraucht werden. 
Die Heiligkeit, d. h. urspriinglich und deutlich fortwirkend die 
zauberische Segenskraft der beiden Graser, namentlich des 
Kuga, werden wir zum Verstandnis im Auge behalten miissen, 
sowie auch die Angabe, daB das Grasstrickziehen stattfinde, 
wenn eine astrologische Behinderung beim Lichterfest eintrete. 
Durch das Ziehen an dem magischen Grasgewinde soil also 
wohl die schlimme Einwirkung der unkoscheren Zeit abge- 
wehrt werden. Immerhin aber diirfte diese Anschauung unserer 
Texte kaum urspriinglich sein. Kuga und (oder) Kaga wird 
auch zur Herstellung der Margapali verwendet, wohl in beiden 
Fallen hauptsachlich weil es hervorragende Grasarten. Erzeug- 
nisse, ja Verkorperungen des Vegetationsdamons und deshalb 
zaubermachtig sind. Das Kagagras sodann (Saccharum sponta- 
neum) steht im Herbst in seiner Vollkraft, und seine weiBe 
Bliitenfiille zu dieser Zeit wird ofters genannt. Es hat auch eine 
engere Beziehung zu dem Herbstgenius Agastya 1 2 ), die Bliite 
ist weiB wie er. Sodann sind beide Graser nicht nur sehr haufig, 
sondem auch auBergewohnlich stark und widerstandskraftig, 
das Kagagras braucbt man infolgedessen zu Matten, Dachern 
usw. (P. W.). So eignen sie sich auch praktisch zu Stricken. 
Wahrscheinlich wird das Strickziehen also ein alter Bestandteil 
des herbstlichen Emtefestes sein, urspriinglich frei von astro- 
logischer Einschrankung. Die schon erwahnte Bedeutung von 

1 1 Es seheint aber, manasi (oder manasa) ist zu nidadhlta zu erganzen : 
..soil der Konig sorgfaltig beaehten“. 

2 ) Genius des Sterns Canopus, bei dessen Aufgehen die triiben Wasser 
der Regenzeit heller werden. Raghuv. IV, 21; XIII, 36. 
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Kraftproben, namentlich bei Vegeta tionsfesten, spielt wohl 
herein. Sodann weist gerade der Kampf zwischen Leuten von 
hoher und von niedriger Kaste auf alljahrlichen Brauch. So 
streiten bei der Mahavratafeier, einem Indra- und Fruchtbar- 
keitsfest, ein Qudra und ein Arya um ein weiBes rundes Fell. 
Hier siegt aber der Arya. Hillebrandt, Die Sonnwendfeste in 
Altindien, Roman. Forschungen V. S. 337. Der Sieg iiber die 
„schwarze Haut“ diirfte hier notig sein, weil das weiBe Fell 
die Sonne oder das Licht zu bedeuten scheint. Bei der vorlie- 
genden Sitte eines Ernte- oder Ackerbaufestes stehen wir in 
unmittelbarerem Leben. Der £udra ist der eigentliche Acker- 
bauer, nicht der Herr, der Kshattriya; dem Qudra gebiihrt das 
ihm notige zauberische Vegetationsgewinde. So kampf ten z. B. 
an Johanni in Belling bei Pasewalk die Knechte zu Pferde 
und die Herren zu FuB gegeneinander, wobei meist die 
Knechte siegten. Sartori, Sitte und Brauch III, S. 234, Anna. 
71. Wegen Wettkampfen bei altgriechischen Kornfesten vgl. 
Mannhardt, Mythol. Forschungen, S. 209. 

Warum wird nun aber des K 6 n i g s Sache hier von Qudras 
gegen den Kriegeradel vertreten? Abweisen muB ich die von 
Underhill S. 62, Mitte vorgetragene MutmaBung, der ganze 
„tug-of-war between highcaste and low-caste men“ sei Uber- 
lebsel eines Krieges zwischen den Kasten, ebenso wie die 
ebenda von Underhill gebilligte Tbeorie Manwarings, das Bali- 
fest komme von den Qudras, deren Verteidiger gegen die iiber- 
heblichen hoheren Kasten Bali gewesen sei. Ich wiiBte von 
keiner Stiitze solcher Ansichten. Wohl aber muBte der Kiraig 
in Altindien so gut wie anderwarts oft mit alien Mitteln seine 
Interessen gegen den Kriegeradel, auch den der Landbarone, 
wahren. Stellte sich da der Fiirst auf die Seite des ,,Volkes“, 
dann gewann er sich dessen Herz; denn der Gutsadel, auf den 
kommt’s hier an. bereitete in der Regel seinen Bauernhorigen 
mehr oder minder Drangsal. DaB bei solch einem Wettziehen 
der Horige siegte und nicht sein Gebieter, entspricht um so 
mehr urtiimlicheren Festbrauchen, als unser Fest ein saturna- 
lisches ist. Auch war Bali offenbar als chthonische oder Acker- 
gottheit eine Gottheit der Ackerbauem. So gebiihrt auch des- 
balb an seinem Fest ihnen der Sieg. DaB aber der Sieg des 
Bauern zugleich Sieg des Fiirsten bedeutet, das diirfte spater 
drangewachsen sein. 

Nun ist aber das Strickziehen (tug of war) eine ofters vor- 
kommende Sitte. Bei den Eskimo ziehen an einer Seite des lan- 
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gen Stricks die im Winter, an der andern die im Sommer Ge- 
borenen. Die einen stellen also den Winter, die anderen den 
Sommer dar. Je nachdem die eine oder die andere Partei ge- 
winnt, gibt’s nahrungsreichen Winter oder nicht (Frazer 3 IV, 
259; IX, 174). 

Gute Geister auf der einen, bose auf der anderen Seite strei- 
ten sich ebenfalls bei den Chukma in den Chittagong-Bergen im 
siidostlichen Indien, hier um den toten Priester: wird der zum 
Verbrennungsplatz gefiihrt, so ziehen durch Stricke am Lei- 
chenwagen die einen nach einer, die andern nach anderer Rich- 
tung (Frazer 3 IX, 174). Das gleiche gilt wohl fur den heiligen 
Monch in Birma: starke Manner, sogar Madchen und Frauen, 
ziehen mit aller Macht mittels Stricken an entgegengesetzten 
Seiten des Totenwagens in entgegengesetzten Richtungen (ib. 
175). Auf den Timorlaut-Inseln wird an langer Bambusstange 
gezogen, die ostliche Partie muB starker ziehen, damit 
zieht sie den Westwind, den Monsum oder R e g e n wind, 
herzu (ib. 176). Bei den Khasis in Assam zieht am Fest der 
Damonenaustreibung eine Anzahl Manner an einer iiber einen 
FluB gestreckten langen Bambusstange, nach dem noch durch- 
sichtiger gebliebenen ortlichen Brauch miissen die auf dem 
6 s 1 1 i c h e n Ufer gewinnen, dann gibt’s Gesundheit und Gluck 
(ib. 173 f.). Der Regen wird hier wohl um so sicherer kommen. 
als die westliche Partei gewohnlicb einer Wassertauche teil- 
haft werden wird. Ebenso muB bei dem zu Diirrezeit stattfin- 
denden Strickziehen in Birma die „Regenpartei“ den Sieg da- 
vontragen (ib. 175 f.). Das sieht alles noch recht urspriinglich 
aus. Ebenso auf die Ernte, obschon j e t z t nur mantisch, be- 
zogen und auch sonst minder urtiimlich tritt uns die Sitte bei 
den Karen in Birma entgegen, wo zwischen zwei Dorfern am 
Strick gezogen wird; das gewinnende wird die bessere Ernte 
haben (ib. 177). Ebenso deutet der Ausfall des Strickziehens 
bei den Tangkhul in Assam auf den Ausfall der Ernte. Hier 
stehen auf der einen Seite die Manner, auf der andern die Mad- 
chen. Bezeichnenderweise folgt auf den Ritus starke Unzucht 
(ib. IX, 177). Diese erkennen wir leicht als notwendigen Be- 
standteil des Fruchtbarkeitszaubers. Gleicher Zauber verrat 
sich auch bei dem eigentiimlichen Wettzeichen der Singhalesen 
durch die dabei gefiihrten schmutzigen Reden (ib. 181). Bei 
den Aaga von Manipur ziehen einen Monat, nachdem der Reis 
gesat ist, F rauen und Madchen auf der einen Seite deg Strickes, 
Manner und Buben auf der andern. Es soil Ernteomen ergeben, 
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urspriinglich aber gewiB gute Emte bewirken. Hastings IX, 
823 a. Ebenso geschieht das „zur Beeinflussung des Wetters'* 
nntemommene Strickziehen bei verschiedenen Berberstammen 
in Marokko an einem Ende dnrch Manner, am andem durch 
Frauen (ib. 178 f). In der mohammedanischen Welt wird dabei 
besonders die Frauenpartei durch Loslassen des Stricks oder 
Durchschneiden dazu gebracht, auf den Riicken zu stiirzen, mir 
scheint nicht einfach zum SpaB, wenigstens nicht urspriinglicb, 
sondem zur Unheilsabwehr imd zur Fruchtbarkeitserweckung 
durch die dabei unvermeidlichen unanstandigen Posituren der 
Weiber. Am Fastnachtsdienstag zogen zwei Quertiere der aus 
A. E. Housmans Gedichten bekannten Stadt Ludlow in Shrop- 
shire Strick. Dieser hatte an einem Ende einen roten Knopf, 
am andem einen hlauen (also nila!) (Frazer 3 , ib. 182). Vgl. 
Reinsberg-Diiringsfeld, Das festl. Jahr 60 (da als Fastnachts- 
spiel). Urspriinglich werden diese Knopfe geschlechtliche Be- 
deutung gehabt haben und der rote den Mannem, der blaue den 
Frauen gedient haben (oder umgekehrt?). Ein ahnliches Strick- 
ziehen gab’s am gleichen Tag in Presteign in Radnorshire (ib. 
182 — 183). Frauen auf der einen, Manner auf der andern und 
Sieg der Weiber diirfte die alteste Gestalt sein. Verdunkelt ware 
das dann auch in den Northwestern Provinces Indiens: Am 14. 
der hellen Halfte der Agvina, also um die Zeit des Balifestes. 
ziehen die Einwohner verschiedener Teile des Dorfes an einem 
Grasstrick, dicker als eines Mannes Arm, der siegende Teil behalt 
den Strick das ganze Jahr, jedenfalls als kostbaren Fruchtbar- 
keitszauber, was an westlandische Parallelen erinnert. Ebenso 
in den indischen „Plains“: An Holi ziehen die Manner zweier 
Dorfer Strick iiber ihre Grenze. Die Sieger erwarten Erntefiille. 
Crooke II 321. Nach diesen Entsprechungen zu urteilen waren 
also die (J u d r a oder Ackerbesteller unserer Texte sehr am Platz. 
Ich mochte in ihnen die natiirlichen Nachfolger der Frauen 
sehen, in den Kshattriya die der Manner. Gewinnen die Qudra, 
so bewirkt das gute Emte. Sollte ihr Sieg urspriinglich ein Sieg 
des groBen gottlichen Konigs xax s^oxrjv, des Fruchtbarkeits- 
genius Varuna, gewesen sein? Oder gar Konig Bali der Konig des 
Festes, ebenfalls ein Vegetations- und Koradamon? Ein oft ge- 
iibtes, ,,das beliebteste und wichtigste Spiel 1,1 ', ist jetzt das Tau- 
ziehen auf den Trobriandinseln in Nordwest-Melanesien. Dabei 
geht es sehr roh zu. Es geschieht mittels einer kraftigen Liane. 
Bei dem orgiastischen Tauziehen im Siiden sind immer Man- 
ner auf der einen, Frauen auf der andern Seite. Die Sieger 
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stiirzen sich auf die am Boden Liegenden und fiihren den Ge- 
schlechtsakt in der Offentlichkeit aus. An diesen unglaublich 
ziigellosen Orgien nehmen auch Verheiratete teil. Malinowski. 
Das Geschleehtsleben der Wilden usw. 176—177. Gerade diese, 
„jetzt unterdriickte“ Form ist wohl aufschluBreich und kenn- 
zeichnet das Strickziehen als urspriinglichen Fruchtbarkeits- 
zauber. Als solcher ist das Strickziehen natiirlich auch hervor- 
ragend apotropaisch. 


§ 15. Verehrung Balls durch den Konig. 

Nicht nur dies Strickziehen aber beim Fest des Bali ist 
wichtig fur den Konig des Landes, sondem auch, daB er per- 
sonlich die Gottheit der Feier verehre. Der Text (Bhav. 47 c 
bis 55; Padm. 124, 46 — 54; Skand. 10, 38 c — 46) lautet: Krit- 
vaitat sarvam eveha ratrau Daityapateh Baleh / pujam, kuryan 
(Heat, kritva) narah (1. nripah mit Heat. Padm. und Skand. 
haben: kuryat tatah ) sakshad bhumau mandalake krite / Balim 
alikhya Daityendram varnakaih pancarangakaih, // sarvabhara- 
nasampurnarn, Vindhyavalya sahasitam 2 ) (Padm. Vindhyavalya 
samanvitam, Skand. Vindhyavalisamanvitam), / Kushmandabd- 
najambhorumuradanavasamvritam (Padm. und Skand.: Kush - 
mdndamayajambhorumadhuddnavasamvritam). II Sampurna- 
hrishtavadanam (Padm. und Skand. sampurnam hrishtava- 
danam), kiritotkatakundalam, / dvibhujam Daityarajanam ka- 
rayitva nripah svayam (Padm. und Skand. svake punah) / gri- 
ft asy a madhye (Heat, grihamadhye ca) galdyarn vigaldyam tato 
’rcayet, / bhratrimantri-{ Heat, \-mdtri-) janaih (Padm. und 
Skand. matribhratri janaih) sardham, samtushto, bandibhih stu- 
tah (Padm. und Skand. bandhubhih saha ), // kamalaih , kumu- 
daih pushpaih , kahlarai , raktakotpalaih. / gandhadhupanna- 
(Hcat., Padm. und Skand. -pushpanna-) naivedyair, akshatair. 
gudapupakaih (Padm. und Skand. sakshiragudapayasaih ) , // 
madyamam sasur alehy adipavartyu paharakaih (Padm. und Skand. 
-coshyabhakshyopaharakaih. / mantrenanena, rajendra (Padm. 

D Diese seltene Form ist nicht etwa ein Druckfehler. SSud. 26 repro- 
tluziert, angeblich aus dem Skandap.. in Wirklichkeit auch hier aus Bhav., 
und zwar buchstablich genau. Auch sahasitam erscheint da. Heat. II 2, 
p. 357 bringt zwar sahasinam. Aber das wird Schreib- oder Druckfehler 
sein. 
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und Skand. rajendrah ), samantri, sapurohitah ] ) : // ,,Baliraja. 
namas tubhyam, Virocanasuta, prabho, / bhavishyendra, sura- 
rate, pujeyam pratigrihyatam. II Evam pujam nripah kritva 
ratrau jagaranam tatah / karayet prekshanlyadinatanrityaka- 
thanakaih 2 ). / In SkM. 16, 1 — 5, der entsprechenden Partie in 
diesem Karttikam., sind nur zwei Halbgloka denen von Padm. 
und Skand. vollkommen gleich, ebenso das Beiwort dvibhujam, 
der pada 5 a fast gleich, das iibrige ganz verschieden und zum 
Teil eine Zusammendrangung. Dennoch bringt genau die Halfte 
des Textes Einzelheiten, die von den andern, auch von Bhav., 
wohl einfach beiseite gelassen wurden. Wir lesen namlich im 
SkM. 16, 3 c — 5 b: „Zunge, Gaumen, die beiden Winkel der 
zwei Augen und die Flachen der Hande und FuBsohlen des 
Bali male man mit roter Farbe, seine Haare mit schwarzer 
(krishnair), in natiirlicher Weise. Den ganzen Leib richte man 
mit gelber Farbe, die Waffen usw. mit schwarzblauer Farbe, 
die Gewandung usw. mit weiBer Farbe her, sodaB es prachtig 
aussieht 3 ). 41 Immerhin konnte das auch spaterer, erklarender 
Einschub sein. 

Die Opfer an Bali kennzeichnen ihn deutlich als ehthonisch. 


') Padm. und Skand. habeu hier noch: Pujam karishyate yo vai saukh- 
yam syat tasya vatsaram. Dieser Halbjloka gehort natiirlich nicht h i e h e r. 

2 ) Ebenso (abgesehen rom Voc. priye statt nripah) Padm. 124, 54 im 
Text. Die haufige var. lect. aber lautet: Evam pujam vidhanena ratrau usw. 
Es muU heiBen: evam pujam vidhdya ca. Skand. 10, 46 aber macht daraus 
(oder fand vor): evam pujavidhanena usw. und schlieBt mit karayed vai 
kshanam (Fest) ratrau natanrityakathanakaih. Wie wir auch hier seben. 
schreibt Skand. sogar offenbare Schreibfehler sklavisch ab. Da braucht uns 
rajendrah (in dem Halbcloka mantrenanena usw.) nicbt zu verwnndern. 
Moglich ist rajendrah, gut aber nicht. Padm. konnte den Voc. nicht 
brauchen, wollte aber, nach haufiger Sitte dieser Zusammensteller, der 
Vorlage so nah wie moglich bleiben. Also rajendrah! In Padm. hat nur ein 
einziges MS. der Anandajrama-Herausgeber das urspriinglichere pujam 
kuryat tatah sakshad. alle anderen das schlechtere und jungere priye st. 
tatah. 

3 ) Fiinf Farben sind notig das Bild eines Mensehen zu malen. Naga- 
nanda II zwischen Str. 25 und 26. Wegen der Farbe der einzelnen Korper- 
teile vgl. meine Abhandlung: „Die menschlichen Korperteile“ usw. in 
WZKM. 36, S. 108 ff. Die gelbe Farbe des ,. ganzen Leibs“ scheint den Bali 
als Gottheit der Vaigya. also vor allem der Ackerbauer zu kennzeichnen: 
bekanntlich sind die Brahmanen und ist den Brahmanen Zukommendes. 
wie z. B. die Kleidung, die Erde des Bodens fiir ihre Hauser usw. weiB. 
die Kshattriya rot, die Vai$ya gelb, die Qudra schwarz und je entsprechend 
das diese drei Kasten Betreffende. Auch diese Einzelheit stunde also in 
schonem Einklang mit dem Wesen des Bali. 


187 



als einen Totenseelen- und Vegetations- oder Fruchtbarkeits- 
genius. Geradezu auffallig tritt das hervor an den vier ver- 
schiedenen Arten von Lotosbliiten, den bekannten Sinnbildem 
der Vegetation und Fruehtbarkeit, und man mochte vermnten, 
da8 das etwas merkwiirdige pushpaih ein alter Schreibfehler 
fiir eine fiinfte Wasserlilienart sei 1 * * * * ). Suralikor, sonstiger Ransch- 
trank und Fleisch, wie hier Bali dargebracht wird, ist Opfer- 
gabe an Gottbeiten und Geister der Toten- und der Gespenster- 
welt und der Frucbtbarkeit. 


§ 16. Verehrung des Bali durch das gewohnliche Volk. 
Lohn der Verehrung. Nochmaliger Bericht von der Ein- 
setzung des Balifestes. 

Zu der gleichen Zeit, wo der Konig mit seinen Hofleuten 
den Bali in der angegebenen Weise verehrt, weiht ihm auch das 
gemeine Volk Dienst und Anbetung. Der Text des ganzen 
Stiickes (Bhav. 56 — 61b; Padm. 124. 55 — 61b; Skand. 10. 47 
bis 51) lautet: Lokaq capi grihasyante (Heat, grihasyantah) 
qayyaydm (Padm. paryahke) quklatandulaih // samsthdpya Bali- 
rajanam, phalaih pushpaiq ca pujayet. / Balim uddiqya diyante 
danani, Kurunandana, / yani, tany akshaydny dhur, mayaiva 
sampradarqitam. // Yad asyam (Padm. atra, Skand. asya) diyate 
danarn svalpam va yadiva bahu, / tad akshayam bhavet sarvarn 
Vishnoh pritikaram param (Padm. und Skand. qubham). II 
Vishnuna vasudha labdha (Padm. vasudharn labdhva, Skand. ca 
svayarn, vatsa). tushtena Balaye punah / upakarakaro dattaq 


1 ) Es ware dann wohl das auch graphisch nicht zu fernstehende padmaih 
dafiir einzusetzen. Dies wird um so wahrscheinlicher durch Brahmapur. 
220. 164 c — 165 b, wo als den Totenseelen zu opfernde Blumen aufgezahlt 
werden: Kamalam, kumudam , padmam, pun^arlkam ca yatnatafij // indl - 

varam , kokanadam kahlaram ca rtiyojet . Da entspricht kokanada unserem 
raktakotpalaih. In Matsyapur. 15, 37 wird freilich padma fiir das graddha 
verboten, und zwar laut Hemadri, weil auf dem festen Lande wachsend. 
So schreiben z. B. Mark. -Pur. und Prabhasakhanda als Opferblumen beim 
Totenseelenmabl vor: „alle im Wasser wacbsenden Blumen/ 6 Vgl. Vi. 79, 6; 
Vishnudh. I, 141, 17 c d = Heat. Ill 1, p. 683 (aus Mark.-Pur. und 

Prabhasakh. und dort wie bier zu lesen); III 1, 561 (Bharadavaja) = 685 

(Saurapur.). Hinzukommen konnte vielleicht daB padma ein Taglotos ist 

(z. B. Raghuv. XVII, 75). Aber Abweicbungen in Einzelheiten finden sicb 

ja ofters. 
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casuranam mahotsavah (Hcat.i Padm. und Skand. upakara- 
kararn dattam Asuranam mahotsavam). 1 1 Tatah prabhriti, ra- 
jendra (Padm. senanih, jiinger: rambhoru), pravritta kaumudi 
qubha, sarvopadravavidravi- (wohl -vidrava mit Heat, zu lesen, 
in Padm. -samhartri), sarvavighnavinagini, II lokagokahari, 
kamya, dhanapushtisukhavaha. / Die Verse: Tatah prabhriti 
bis zum SchluB streicht Skand., sonst folgt es Padm., freilich 
mit ein paar kleinen Abweichungen. SkM. (16, 5 — 8) ist wieder 
viel kiirzer und auch sonst zum Teil nicht gleich: Loko likhed 
grihasyantah gayyayam quklatandulaih I mantrenanena sam- 
pujya shodagair upaharakaih: / „Balirdja , namas tubhyam, 
Daitya-Ddnavapujita, / Indragatro, ’mararate, Vishnusamnidh- 
y ado bhava ‘).‘ s // Balim uddicya diyante danani, munipunga- 
vah, / yani, tany akshayani syur, mayaitat sampradarqitam. if 
Dieser letzte ^iloka also wie in Bhav.. nur mit der notigen An- 
derung des Vokativs, mit etat statt evam (Heat, et’a) und mit 
der Glattung syur. Auch Padm. hat sich an dem nach ahur 
seltsamen mayaiva(m) gestoBen und bringt: Balim uddiqya 
diyeta tatra sarvarn ca, Pavake (jiinger: bhamini), I dattani 
cakshayany ahur munayas tattvadarginah. II Aus Padm. und 
SkM. scheint Skand. 10. 48 zusammengestiimpert zu sein: Balim 
uddigya vai tatra kdryam sarvarn ca, suvrata. ! yani ydny 
akshayany ahur munayas tattvadarginah. Die Anderung kdryam 
konnte schon das benutzte Ms. des Padm. enthalten haben. 
Nicht in Bhav. (und natiirlich auch nicht im SkM.) findet sich 
Padm. 124. 58 und Skand. 10, 50, die Rede Vishnus an Bali: 
Ratrau ye na karishyanti tava pujam. Bale, nardh. I tesham ca 
crotriyo dharmo ’karmatvam upatishthate. Skand. schlieBt mit: 
dharmah sarvas tvam upatishthatu, was an sich einer bekann- 
ten indischen Anschauung entspricht — Bali ist ja ein Asura — . 
hier aber eine Albemheit ist. Venn SkM. den Mantra an Bali 
erst bei dessen Verehrung durch das Volk mitteilt, so erhellt 
auch daraus, daB der gleiche von alien gebraucht wird. 

Leider wird Balis Verehrung durch die Plebs in nur einem 
Qloka abgetan. Immerhin ist die Angabe, daB sein Bild da aus 
Getreidekornem hergestellt werde, wie alle melden (Bhav. 56; 
Padm. 55; Skand. 47; SkM. 6), sehr wertvoll. Das dentet un- 
miBverstehbar auf Balis chthonische Natur: er ist eine unter- 
irdische und Ackergottheit. 

1 ) Der sektiererische Blodsinn im letzten Pada ist zum Haarausraufen. 
Aber Nirnayas. II, 8, 22 gibt den Mantra in ganz gleieher Form, angeblich 
aus dem Padmapur. 
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Von der heutigen Sitte berichtet Gupte, S. 36 und 39: In 
Maharashtra machen die Frauen Bildnisse des Konigs Bali 
entweder aus Reismehl oder aus Kuhmist, je nach ihrem Rang, 
verehren sie und wiederholen den Segensspruch : „Mogen alle 
Gbel verschwinden und Balis Reich wiederkommen!“ Keine 
solche Verehrung findet sich in Bengalen. Die Chandraseni 
Prabhus in Bombay formen ihre Bilder des Konigs Bali aus 
gekochtem Reismehl, wahrend die Malis oder Gartner von 
Indore, die Qudras sind, dazu Kuhmist verwenden. Auch der 
Kuhmist paBt vorziiglich bei einem Ackerbaudamon. Freilich 
kommen dergleichen Darstellungen auch in Fallen vor, wo sich 
keine solche Grundlage nachweisen laBt. V ir diirfen halt auch 
nicht vergessen, daB unendlich viele Arme in Indien kaum ein 
anderes Material als Mist oder (trockenes) Gras vermogen. 
Einen sichereren Anhalt bildet schon das Reismehl. 

Bei dem bereits in der Anm. 2 zu S. 92 genannten Aviyo- 
gavrata, das in Bhaivishyott. 22 beschrieben wird und zum 
groBen Teil wortlich gleich im Kalikapur. (reproduziert von 
Heat. II 1, S. 439—444, nicht aber im Venkategvaradruck vom 
Samvat 1948), werden die Figuren des Qiva und der Uma aus 
Reismehlteig (galipishta) hergestellt, in einen Behiilter aus 
Rohrgeflecht gelegt und verehrt (£1. 8). Das Bildnis der Gauri 
allein wird am letzten Tag ihres vieltagigen Festes im Sep- 
tember zur Zeit des Neumonds aus Reismehlteig geformt, in 
einen kostbaren Schrein getan und mit groBem Pomp durch 
die StraBen getragen. Dubois-Beauchamp 3 , p. 568. Ja, man 
begniigt sich vielfach, die Durga in Gestalt eines irdenen 
Topfes, umwunden von einem Faden und angefiillt mit ver- 
schiedenen Arten Getreide, als Hauptgottheit zu verehren. 
Gauris Gatte (Jiva erscheint bei ihrem groBen Fest am 7., 8. 
und 9. Bhadrapada als Topf voll Reis und als KokosnuB, ver- 
steckt unter einer Falte ihres Gewandes. In Bhavishyap. I, 167 
(= Heat. II 1. p. 677) macht man das Bild der Nikshubha aus 
Reismehlteig (calipishta). Sie ist eine Gattin des Sonnengottes 
und bedeutet nach Bhavishyap. I, 79, 4 die Erde. Vom Sonnen- 
gott gesehwangert, gebiert sie die Ackerfriichte ( sasyani , ib. 
5ff.). Auch der Sonnengott selber wird in Bhavishyap. I, 168. 
18; 169, 5 aus dem gleichen Material gebildet. Als eine Form 
des Sonnengottes erscheint ofters Vy Oman ( Akaca), der Luft- 
raum oder Himmel. Auch sein Bild wird in Bhavishyap. I, 168, 
34 aus qali verfertigt, ebenso in 168^ 24 der Berg Meru mit 
dem Sonnengott und Nikshubha darauf aus dem Mehl von 
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einem adhaka Reiskorner (tanduladhakapishtena). tlberall 
handelt sich’s da um mehr oder minder dem Bali verwandte 
Gottheiten; der Sonnengott wirkt ja Fruchtbarkeit, und neben 
Indra wird er beim Erntefest des Pongal gefeiert. Man erin- 
nere sich auch an die anderen im vorhergehenden genannten 
Verwendungen des Reismehlteigs (zu unheilbannenden Lampen 
usw.) . Gelegentlich formt man freilich auch die Figur einer 
unheimlichen Macht, wie die der Ratri oder Nacht in Atharva- 
vedaparig. VI aus Reismehlteig. Aber da wird der heilwirkende 
Stoff, in welchem sich das verderbendrohende Wesen verkor- 
pert, es freundlicher oder unschadlich machen. Sodann vermag 
halt auch der Arme ausnahmsweise Reismehlteig. Heat. II 1, 
p. 42 zitiert aus dem Bhavishyott., Gotterbilder konnten aus 
Gold, Silber, Kupfer, Holz, Ton sein (der anderwarts, auch in 
Kalikapur. 91, 2 erwahnte und wichtige Stein fehlt hier) oder 
gemalt oder aus Teig gemacht, je nach dem Vermogen des 
Frommen. Ygl. Bhavishyap. I, 59, 16. Unter dem „Volk“ 
unserer Karttikam. waren nun viele imstande, Balis Bild aus 
weit kostbarerem Stoff bereiten zu lassen. Aber wie am Fest 
der Gauri, der Kornmutter, deren aus Reismehlteig gemachtes 
Bild in herrlich verziertem Behaltnis mit Prunk und Pracht 
durch die Stadt getragen wird, so gebietet Bhavishyap. I, 169, 
5 (= Heat. II 2, p. 795) am Ende des Magha den Sonnengott 
tanduladhakapishtena zu formen und ihn in seinem mit vier 
weiBen Rossen bespannten Wagen, der mit buntfarbigen 
Stoffen, weiBen Bannera und Fahnen, koniglichem Sonnen- 
schirm und Yakwedel und Spiegeln geschmiickt ist, des Nachts 
unter dem Schall von Blasmuscheln, Pauken usw. auf der 
HauptstraBe umherzufahren. In 168, 15 wird dieselbe Feier im 
Magha genannt. Da ist der Wagen mit Lichtern und Kranzen 
geschmiickt und der Sonnengott aus Teig (1. pishtabhanu-). 

Was heiBt nun tanduladhakapishtena, dem wir eben zwei- 
mal begegnet sind, und das ich mit: „Mehl von einem adhaka 1 ''' 
(etwa lVs Liter) wiedergegeben habe? Vergleichen wir, daB 
Bali aus reinen Reiskornern (doch wohl mit Hilfe eines Binde- 
mittels) 1 ), hergestellt wird und der Meru mit Sonnengott und 
Nikshubha darauf aus Reis (gali), dann mochte richtig sein: 
..aus einem adhaka Reiskorner und aus Teig". Da wiirden die 
Figuren aus einem Gemisch von Reiskornern und Reismehlteig 

1 ) Da das Bild auf einem Bett liegt, k o n n t e flach Korn neben Korn 
geiegt sein. 
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zusammengesetzt. So gabe es den notigen Zusammenhalt and 
verbande sich die Kraft des unverbrauchten und des zu Mehl 
und Teig verarbeiteten Getreides. Unbedingt notig ist diese 
Auffassung in Heat. II 2, p. 859 (aus Vishnudh.), wo ein Linga 
tanduladhakapishtena gemacht und auf einem prachtigen Wa- 
gen festlich umhergefahren wird. Beim lakshanadravrata (am 
8. der dunkeln Halfte des Bhadrapada) wird ein goldenes Bild 
des (liva und der Durga gemacht, die Embleme der beiden aber 
aus Weizenmehlteig (Heat. II 1, p. 828, aus dem Matsyapur.). 
Laut Bhavishyap. I 168, 28 und den vorhergehenden fiinf Halb- 
eloka, die im gedruckten Text verloren, aber in Heat. II 2, p. 823 
erhalten sind, soli im Monat Jyaishtha statt des Sonnengottes 
selber sein Sinnbild: eine Lotosblume aus Teig (pishta) ge- 
macht und mit duftigen Blattem, Kranzen u. dgl. mehr ver- 
ehrt werden, ebenso im folgenden Monat: im Ashadha eine 
solche Lotosblume, auf die man dann alle Arten von Samen 
und Pflanzensafte tut. Die Wasset pflanzenbliite wird wohl 
statt des Gottes selber gewahlt, weil um diese Zeit der Beginn 
der Monsunregen ersehnt wird. Hat man so durch die verschie- 
denen Monate bindurch den Sonnengott oder sein Symbol aus 
Teig hergestellt und gebiihrend verehrt, so bleibt der Erfolg: 
eine reichliche Emte nicht aus, und im Emtemonat Alvina 
macht man dann einen groBen Berg aus Getreide (vipulam 
dhanyaparvatam ), bedeckt ihn mit Gold, Gewandstoffen und 
Duftsachen und weiht ihn dem Sonnengott als Dank und Bitt- 
gabe. Der Getreideberg ist wieder eine Darstellung des Frucht- 
barkeit wirkenden Gottes 1 ). 

) Bekannt sind die dem OktoberroB, das dem Vegetationsgeist Mars 
geopfert wurde und eine Gestalt des Korndamons war, umgehangten Brote. 
Es geniigt wegen anderer Parallelen auf Mannhardt, Baumkultus, Register 
unter „Brot“ zu verweisen. Hier nur ein Beispiel: Panzer, Bayer. Sagen 
und Gebr. II, Nr. 392, S. 213 berichtet aus Mittelfranken: Am Ende der 
Ernte 15Bt man etwa 20 Halme stehen, bindet sie oben in einen Knoten, 
so daB die Ahren abwarts bangen, setzt auf den Knoten einen Blumen- 
kranz und steckt zwischen den Knoten und den BInmenkranz ein Brockchen 
Brot oder eine Nudel. Dann richtet man ein Dankgebet an den hi. Oswald. 
Gewohnlich sind es nur drei Ahren (Nr. 385: 387: 389; 393). DaB anch 
diese abwarts hangen miissen, erfahren wir in Nr. 389 . Sie sehauen hinab 
zur Erde: denn der durch sie dargestellte Korngeist ist ein chthonisches 
Wesen, das Stuck Brot eine weitere Form yon ihm. Brot wirkt ja auch 
zauberisch gegen Blitz, Feuer, Hagelschlag, heftigen Wind usw., bringt 
begen beim Pflugen, Reisen usw. Sartori II, 17; 32 ff.; 50; 62 und Anm. 13; 
HI, 34 f.; Reinsberg-Diiringsfeld, Festkal. aus Bohmen 549 unten; Caminada, 
Bundner Friedhofe 112 usw. 
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Mit Getreidemehl, der Gabe oder Form Balis, reibt man sich 
an seinem Fest den Korper ein, Getreidekorner streuen die 
Madchen, gekochtes Korn, unenthiilstes Korn und Kuchen sind 
Teil der Darbringungen an Bali; dies letzte wiegt freilich we- 
niger schwer. Das dem Getreidegenius Gespendete oder in sei- 
nem Namen Geschenkte bewirkt reiche Frucht. Der Zusatz: 
,,Weil es Vishnu Freude bereitet“ ist natiirlich nur eine kin- 
dische Ausgeburt sektiererischer Glaubensbegeisterung. 


§ 17. Etymologische Erkldrung des Wortes Kaumudi 
und die Zeit des Festes. 

Wegen des frohen Segens der Balifeier selber ist es ein 
Freudenfest. Aber auch das Wort kaumudi selber bezeichnet es 
als solches, wie die Inder darlegen. Nur Skand. bringt vom ety- 
mologischen Abschnitt gar nichts. Dieser lautet in Bhav. 61 c 
bis 64 b und Padm. 124, 61c — 64 b: Kugabdena mahi jheya. 
mudi harshe, tato dvayam (so ist zu lesen; Heat. II 2, p. 358 
oben und Padm. 61 haben: muda 1. muda?) harshe, tato dvayam): 
// dhatujhair nigamajhaiq ca tenaisha kaumudi smrita. / Kau 
modante (Heat, mudanti, ebenso wohl in Padm. statt muditi zu 
lesen) jana yasyam (Heat, und Padm. yasman) nanabhavaih 
parasparam (so mit Heat, und Padm.), // hrishtas, tushtah, 
sukhayattas (Padm. sukhapannas), tenaisha kaumudi smrita. / 
Kumudani Baler yasmad diyante ’ syarn , Yudhishthira, II arthar- 
the, Partha, bhumau ca, tenaisha kaumudi smrita. / Padm. 124. 
63 c — 64 b aber: Kumudani Baler yasmad diyante tatra, bhii- 
mini, / arthadhyaparthivair, Bhame, tenaisha usw. Das ist eine 
handgreifliche und fur diese Epitomatoren sehr kennzeichnende 
Umformung des Textes von Bhav.: statt artharthe, Partha, 
bhumau ca erhalten wir arthadhyaparthivair, Bhame, eine Al- 
bemheit; denn Wasserlilien zu opfem bedarfs keiner an irdi- 
schem Gut reichen Fiirsten. Obendrein geht so bhumau = kau 
verloren 1 ). In anderer Weise ebenso schlecht ist die einzige 
Strophe, die SkM. auf die Etymologie verwendet, eine starke 
Zusammendrangung und Umbiegung der Textform von Bhav. 


Aber man brauchte das lautlich nahestehende Bhame statt bhumau. 
Ware diese Angleichung nicht. dann miiBte man vermuten, Bhame sei aus 
Skanda nmgeandert. 
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Jene lautet: Kau mut, prltir Baler yasmad diyate ’syarrt, Yu- 
dhishthira, / parthivendrair, munivaras, teneyam Kaumudi 
smrita. .,Weil an diesem, o Yudhisthirft, dem Bali Freude auf 
Erden von den groBen Fiirsten verlielien wird, o ihr Er- 
lesenen unter den Muni, deshalb beiBt er Kaumudi (16, 9)."‘ 
Die Unbeholfenheit der zwei einander widerstreitenden An- 
reden, von denen Yudhishthira natiirlich aus der Yorlage 
stammt, wirkt recht komisch, aber auch belehrsam. Davon war 
schon die Rede. Ob der Mann wohl zufallig ebenfalls auf Par- 
thiva geraten ist. oder ob er nebenber Padm. benutzt bat, oder 
ob wir eine Schrift annehmen miissen, in der Yudhishthira 
ebenfalls der Belehrte war und die dann sowohl vom Bhavish- 
yottara wie von anderen ausgeschrieben wurde? In der Sache 
aber bekundet SkM. eine merkwiirdige Selbstandigkeit: hier 
steckt nicht die Freude der Menschen in Kaumudi, sondem 
die dem Bali und ihm natiirlich von den Konigen gewahrte. 
Gliicklicherweise sind chthonische Gotter nicht so fiirsten- 
speichelleckerisch; sie geben ihre Gaben alien und holen alle 
binunter in ihr gefiirchtetes unterirdisches Haus. 

Welchen Tag bezeichnet nun aber Kaumudi? Die Worter- 
biicher erklaren: 1. Vollmondtag des Karttika, 2. Vollmondtag 
des Agvina. Es miiBte aber zunachst hinzukommen: 1. Neu- 
mondtag des Karttika, 2. Neumondtag des Agvina. Als dem 
Liebesleben giinstige Festlichkeiten nennt Kamas., S. 55 die 
Yakshanacht, das nachtliche Fest der Kaumudi ( kaumudi jagara. 
v. 1. kaumudipracara [vgl. PW. kaumudicara; cdra und pracara 
sind Worter fiir das freie Umherstreifen bei Nachtfesten]) und 
suvasantaka. Das letztgenannte ist das Fest des Friihlings und 
des Liebesgottes, die Yakshanacht laut Yagodhara = sukharatri. 
Sukharatri oder sukharatrika als Teil des Lichterfestes haben 
wir kennen lernen. Die Frauen spielen dabei die Hauptrolle. 
Tacodh. erklart, da seien die Yaksha gegenwartig, was stimmen 
wird: die sukharatri ist ein Yegetationsfest und die Yaksha sind 
Vegetationsgeister. Kaumudi bezeichnet nach ihm den Voll- 
mondtag des Acvina, weil da besonders heller Mondschein 
( kaumudi ) eintrete. Die Spiele sind ihm dabei hauptsachlich 
das Schaukeln und das Wiirfeln ( tatra doladyutaprayah kridah, 
von R. Schmidt ebenso wie kaumudi jagara miBverstanden). DaB 
die meisten Stellen die Lakshmi- oder Kojagarafeier mit dem 
Wiirfelspiel in den Agvina, aber unter Schwanken zwischen 
\ ollmond und Neumond, verlegen, haben wir S. 83 — 89 ge- 
sehen. Hinzugefiigt sei nur Heat. II 2, p. 331, wo die akale 
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kaumudi (nach der Glosse = dipavalikotsava) am 8. der dun- 
keln Halfe des Acvina beginnt und, wie es scheint, am Parvan- 
tag, d. h. am Neumondtag (am 15.) endet. Sie wird als ratha- 
yatra, also mit Wagenumzug gefeiert. Verehrt werden dabei 
Durga, Qiva und Skanda. Andererseits aber ist kaumudi das 
gleiche wie dipavali (dipali, dipotsava) und das Balifest, und 
erscheint auch die Lakshmifeier als ein Teil dieses Festes. Dies 
aber wird von unseren Texten fast durchgangig auf den Neu- 
mondtag (den 1. der lichten Halfte) des Karttika verlegt. Vgl. 
auch das beim Rinderfest Gesagte. 

Noch groBeren Spielraum gibt dem Begriff kaumudi ein Ab- 
schnitt, den Heat. Ill 2, p. 914 vorfiihrt. Er sagt da, Lakshmis 
Erwachen sei als die Dlpalika bekannt, und zitiert weiter unten 
aus dem Varahapur.: Kaumudi Yaksharatrig ca, Kaumudi Phal- 
guni thata, / Vasantir id vijneya, degasya mahimagraye (1. ma- 
hitagraye? ). 1 1 Agvine paurnamasyam ca nigadeh kridanam 
smritam, / kaumudi sa samakhyatd, karya lokavibhutaye. // 
Kartdke sitapakshadau tithau tu kusumamgukaih / Yaksharca 
Yaksharatrih syat, karya ceshtasukhaya ca. II Maghaguklaca- 
turthyam tu varam aradhya ca Qriyah / pancamyarn kundaku- 
sumaih puja, sa kaumudi smrita. H Phalgune paurnamasyam tu 
yatha vasavilasakah 1 ), / jneyd sa Phalguni loke, karya. lo- 
kasatnriddhaye. // Caitrashtamyam agokais tu, trayodagyam 
Smararcanam, / tac ca karyam agokartham, jneya Vasandketi 
ca. // „KaumudI ist die Yakshanacht und Kaumudi ist auch die 
Phalguni (= Holi), die (auch) als Vasanti (Friihlingsfeier) zu 
bezeichnen ist, alles nach dem Festbrauch einer Gegend (nach 
dem, was in einer Gegend als richtig iiblich gilt 2 ). Und im 
Acvina, in der Vollmondnacht, ist von Beginn der Nacht an das 
Gliicksspiel geboten. (Auch) das heiBt kaumudi und ist fur das 
Gedeihen der Welt zu feiern. Und die Yerehrung der Yaksha, 
die im Karttika, an dem die helle Monatshalfte beginnenden 
Mondtag und mit Blumen und Gewandstoffen geschieht, das 
ist die Yakshanacht und soil begangen werden zu erwiinschtem 
Gluck. Die Verehrung der <^!ri, die am 5. der lichten Halfte des 
Magha mit Jasminbliiten geschieht, nachdem man am 4. von ihr 
eine Gnadengabe (oder: einen Freier oder Gatten) erfleht 
hat 3 ), (auch) die gilt als kaumudi. Wenn aber im Phalguna am 

M Vasa ist = patavasa. 

2 ) So wenn man mahitaqraye liest. Mahita „richtig, iiblich” findet sich 
in Yogayatra VI, 11. 

3 ) Sprachlich viel naher, sachlich ferner steht: „die Verehrung der 
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Vollmondtag das lustige Treiben mit dem Holipulver stattfin- 
det, so wird das in der Welt als PhalgunI bezeichnet und ist 
zu veranstalten zur Wohlfahrt der Welt. Die Verehrung mit 
AQokabliiten am 8. des Caitra (die Aqokashtami) aber und die 
Verehrung des Minnegottes am 13. (der lichten Halfte des 
Caitra) — und sie soil geschehen, Kummerlosigkeit zu erlangen 
— die wird als Friihlingsfeier bezeichnet 1 ).“ 


Qri, nachdem man ihren Gatten gnadig gestimmt hat.“ Es ist ja die 
Varadacaturthi. 

! ) W cgen der in diesem Text angedeuteten Varadacaturthi, des „Vierten 
der Gnaden- oder Freiersclienkerin‘% siehe vor allem Wilson, Works II, 
184 — 187; wegen des „Fiinften der Gottin Qri“ { Q'rlpaficamT'l ib. 191 f. 
Statt Varadacaturthi findet sich auch Kundacaturthi. Kunda ist eine 
Jasminart (Jasminum florescens oder pubescens). Sie bliiht im Magha (s. 
z. B. Heat. II 1, S. 424 unten; S. 525, letzte Z.; 526 Mitte). An diesem Tag 
wird die Gottheit vor allem mit deren Bliiten verehrt, und zwar nach 
einigen Autoritaten i v a , nach andern Gauri, nach unserm Text Qri. Siehe 
Wilson 184; Feasts and Festivals of the Hindus 80; Underhill 109; Bhavi- 
shyott. 28, 41 f. Nach dem Devipur. (zit. von Heat. II 1, p. 525 unten f.) 
werden an der Kundacaturthi (am 4. der hellen Halfte des Magha) von jun- 
gen Madchen unter anderm verschiedene Arten Getreide geopfert und zwar in 
einem Getreideworfelkorb (qurpa) oder vor allem in einem irdenen GefaB 
(man muB wohl lesen: curpapatre, tatha bhande mrinmaye ’pi vigeshatah). 
Die Frucht ist Reichtum an Liebe des Mannes und an Sohnen. Die Spende- 
formel lautet: Devo me priyatam soda. Wilson hat offenbar devi stat devo 
vor sich gehabt, also die Gauri oder Uma. Das schiene das Richtige zu 
sein. Mit dem „Gott“ kann wohl nur Ganega gemeint sein. Denn die 
Varadacaturdagi ist Ganegacaturdagi (s. Nirnayas. II. 6, 26), und beim 
V aracaturthivrata (Heat. II 1, S. 530) wird Ganega verehrt. Auch un- 
mittelbar Gauricaturthi und Umacaturthi heiBt der Tag, und nach dem 
Brahmapur. (zit. von Heat. II 1, p. 531) soil diese Fruchtbarkeits- und 
Korngdttin an diesem Tag mit Kundabliiten, kunkuma, rotem Lack, roten 
Faden. Lichtern usw. verehrt werden. Auch am 4. des Ganega soil sich 
der Fromme mit roten Duftsachen einreiben, mit rotem Sandelwasser be- 
sprengen, rotes Gewand tragen und rote Bliiten opfern (Heat. II 1, p. 511, 
aus dem Narasimhapur.). Ahnliches ofters. Auch Ganega ist ja eigentlich 
nur eine Form des (Jiva „des Herrn der (Totenseelen)scharen“ und des 
Vegetationsgenius. Vgl. auch Underhill 48 Mitte: Gupte 56 f. Die gleiche 
urspriingliche Natur eignet den Yaksha, und wenn sie heutzutage als Korn- 
damonen gelten (Crooke 2 II, 79 — 81; 307), so setzt sich da eine alte 
Anschauung fort. Daher hat die Angabe unseres Textes, die die Yaksba- 
nacht und Yakshaverehrung mit dem Lichter- und Balifest verselbigt, 
einen hohen Wert. Auch das Friihlings- und Liebesfest, werde es nun 
un Phalguna oder im Caitra gefeiert, ist ja ein Vegetations- und Frucht- 
barkeitsfest und die Qii der Feier am 4. und am 5. der hellen Halfte des 
Magha eine Getreidegottin. Somit hat es geradezu wissenschaftliche Be- 
rechtigung, wenn in unserem Text all die von ihm genannten Feiern 
kaumudi heiBen. 
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Nicht mit Unrecht wird von den Lex. auch einfach „Fest*‘ 
fur kaumudl angegeben. Freilich entsprache eher ein Wort wie 
unser „Kirwe“ („Kerwa“), „Kirmes'‘, Kirchweih bes. in dem 
Sinn von: groBtes Fest im Jahr, auch laut frohliches Fest. So 
lesen wir in MBh. I, 209, 30 von den beiden freudentaumel- 
erfaBten Daitya Sunda und Upasunda: Akalakaumudim caiva 
cakratuh sarvakdlikam , / nityapramuditah sarvas tayog caiva 
suhrijjanah. ..Die beiden feierten eine Kaumudl auBer der Zeit, 
die alle Tage fortging, und all ihr Freundevolk war in standi- 
ger Wonne.“ Sie hielten also ,,alla Dag Kerwa 141 ). Ahnlich wohl 
in Heat. II 2, S. 331. Da wird (S. 327 — 332) das Kalaratrivrata 
beschrieben (mit Verehrung des (Jiva, des Skanda und natiirlich 
vor allem der Durga). Es beginnt, wie schon erwahnt, am 8. der 
dunkeln Halfte des Alvina und endet allem Anschein nach am 
Neumondtag. Rauschende Festlichkeiten zu Ehren der Gottin 
verleihen ihm Glanz. Da heiBt es dann: Akale kaumudim kuryat 
krishnapakshe ca yah sada / masi cagvayuje ’shtamyam arabhet 
parvanacaret // usw. ,,Wer auBer der Zeit immer eine Kaumudl 
feiert in der dunkeln Monatshalfte und im Agvina am 8. an- 
fangt und am Mondwechseltag es ausfiihrt“ usw. Ferner: In 
Heat. II 2. 420 — 424 wird aus dem DevTpur. die Schilderung 
des Wagenfestes (rathayatra) reproduziert. Auf wunderprachti- 
gem. von feinem Tuch umhiilltem, mit Glocken, Schellen und 
Spiegeln behangtem Wagen wird das Bildnis der Mutter Durga 
dahingefiihrt. wahrend Madchen und Frauen und Gliickwiin- 
scher Blumen und Durvagras, unenthiilste Reiskorner und Was- 
ser auf ihn hinwerfen, der Staub der StraBe mit Wasser be- 
sprengt. StraBen, Tore und Hauser herrlich geschmiickt sind. 
Kein Baum darf gefallt, kein Lebewesen verletzt werden. Ge- 
fangene und zum Tod Verurteilte miissen befreit werden. „So 
soil man das Wagenfest zu einer kaumudl auBer der Zeit ( akale 
kaumudim) machen“ (S. 423). Als Zeit wird angegeben: der 5.. 
7., der Vollmondtag, der 9., 11., 3., 13., 4. oder Festtage. Es 
ist so recht eine Feier der Wachstums- und Lebensgottin, die 
freilich vom Text als groBe Gespensterherrin, als die weibliche 
Totenseele xar’ i^oxr^ l^Bhutd) verherrlicht und dabei ange- 
fleht wird: ..Schiitze mich vor den Totengespenstern!” Hemadri 
glossiert auch hier: akale kaumudl(m) dipotsavah. 


’) ..Venn alia Dag nor Sundi war Liu! alia Sundi Kerwa!" singt oder 
sang man in der Heimatsgegend meiner Mutter (bei dem hochaltertiim- 
lichen Stadtchen Dinkelsbiihl). 
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Diese Umfahrt der Mutter Durga erinnert stark an die be- 
riihmte Umfahrt der Nerthus in Tacitus’ Germania 40, die 
Mannhardt in „Baumkultus‘% S. 567 ff. eingehend bespricht. 
Auch wahrend dieser ruhte jede Waffe. Mir scheint aber, die 
Nerthusfahrt ist keine Einholung des Friihlingsnumens, wie 
Mannhardt meint, sondem eine Ausfahrt der von Tacitus mit 
der Terra Mater verselbigten Gottin, um Wachstum, Fruchtbar- 
keit und anderen Segen ins Land hinauszutragen, ahnlich der 
der Berecynthia (Kybele, s. Wissowa, Rel. u. Kult. der Romer 2 
336. Anm. 3; Mannhardt, Baumkultus 577). Fruchtbarkeit ver- 
leiht den Ackern auch die Umfahrt der Frau Holle (Golther, 
Hdb. der german. Mythol. 1895, S. 498). Feld und Frauen seg- 
net das Bild des schwedischen Freyr, wenn das schone junge 
Madchen es durch die Lande fiihrt, und wird diese Priesterin 
auf dem Wege schwanger, so erwartet man ein besonderes 
fruchtbares Jahr (E. H. Meyer, Mythol. d. Germanen [1903], 
S. 366). Bekanntlich war dieser Fruchtbarkeitsgott mit einem 
ungeheueren Phallus dargestellt. Am Stammsitz der schwedi- 
schen Konige „finden alle neun Jahre unter phallischen Riten 
und obszonen Handlungen die groBen Opfer statt“ (E. Mogk. 
German. Religionsgesch. u. Mythol. 107). Vgl. Mannhardt, 
Baumkultus 589 f. 

Oder betrachten wir die Rathayatra der Durga an ihrem 
groBen Fest, der MahanavamI, am 9. der lichten Halfte des 
Agvina: ,,Darauf zur Zeit des Nachmittags soil der Kdnig selber 
die Bhavani im Bauernland ( rashtre . Oder dennoch: in seinem 
Reich?) auf einem Wagen umherschweifen machen, begleitet 
von seinem Heer oder auch mit tausend Mann, die an den 
Wagen gespannt sind, wohl eingesehulten, sachte, sachte, in 
iibergroBem Glanz, mit brennenden Lichtem (oder nach SSud.: 
mit Lichterbaumen. Die Lichterbaume auch sonst manchmal 
bei der rathayatra, wie bei der des Sonnengottes in Bhavish- 
yapur. I. 55. 44). ..mit schwertbewaffneten Helden (als Schutz 
gegen zauberische und damonische Machte), sowie mit rotel- 
gefarbten Elefanten. wobei die Blasmuscheln und die Pauken 
ertonen. die Freudenmadchen tanzen, die Frauen geschmiickt 
sind und die Kinder schon herausgeputzt.“ Dabei werden na- 
mentlich den Bhuta und Preta. hier: den Totenspukgeistern. 
Spenden dargebracht. Bhavishyott. 138, 99 ff.; Heat. II 2, S. 
918 f.; Nirnayas.. Acvina 34: SSud. 82 f. Laeti tunc dies, festa 
loca. quaecumque adventu hospitioque dignatur, sagt • Tacitus. 
Ebenso ist der Gott der Friihlingssonne froh geehrter Gast bei 
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seiner Wagenfahrt in Bhavishyott. 134, 50: „Zu wessen Haus 
auch immer der (hier von weiBem Rindergespann gezogene) 
Wagen kommt, angetrieben durch den Wagenlenker, von dem 
soli er verehrt werden mit Blumen, Raucherwerk und unent- 
hiilsten Kornern. Auch ein anderer, der (als Gast) zum Hause 
von Hausvatern gekommen ist, muB geehrt werden. Wie viel 
mehr der Erhalter aller Lebendigen, der groBe Herr aller Wel- 
ten.“ Uberall, wohin Freyrs Umfahrt geschieht, ,,werden frobe 
Feste gefeiert“ (Mogk 107). 

Am bekanntesten sind nun die Wagenumziige (rathayatra) 
des Vishnu-Krishna. In der alteren Literatur aber finden wir 
sie fast gar nicht, soweit ich jetzt weiB. Der natiirlichste Anfang 
schiene die Wagenfahrt des Sonnengottes zu sein wegen seines 
Zuges am Himmel dahin, und in der Tat ist sie auch die in dem 
mir vorliegenden Schrifttum ofters beschriebene. Siehe Bha- 
vishyap. 51: 53 — 57; 59; 93, 48 — 55; 169; Bhavishyott. 134; 
Heat. II 1, S. 652 — 656; III 2, 624. In 55, 23 wird dabei des 
Gottes Bild zu einem gliickhaften Gewasser gebracht. Waschun- 
gen und nlrajana oder aratrika zum Heil der betreffenden Gott- 
heit verstehen sich von selbst. Vgl. bes. Bhavishyap. I, 57, 28. 
Wohl noch haufiger jedoch begegnen wir der Umfahrt der 
Durga oder Gauri, von der Col. Tod im 1. Bd. seines Rajasthan 
eine eigentiimliche Form geschildert hat. Ihre Umfahrt be- 
schreibt auch Heat. II 1, S. 120 — 124, 946 f. (aus Bhavishyap. 
I, aber nicht in der Ausgabe zu finden). Hier fiihren die kleinen 
Kinder Tanze auf. Ferner haben wir die rathayatra des Qiva 
in Heat. II 2, p. 149; die Umfahrt eines aus Reiskornem und 
Mehlpaste geformten Phallus in Heat. II 2, S. 859 f. (aus dem 
Vishnudh., aber nicht in der Druckausgabe gefunden), die 
rathayatra beim Kalaratrivrata mit Verehrung der Durga, des 
Qiva und des Skanda in Heat. II 2, S. 326 — 332; die rathayatra 
des Brahma am Vollmondstag der Karttika in Bhavishyapur. I, 
18. Siehe noch ,,Bali“, S. 190 Mitte bis 191; 195 oben; 197. 

Eine Art Musterbeispiel fur eine Yatra, wobei aber das Um- 
herfahren des Idols, hier des Vasudeva, nur eine Episode der 
langen Festfeier bildet, liefert Vishnudh. Ill, 117. Die Frucht 
ist hier viel Regen, also reiche Ernte. Und vor allem das Ge- 
deihen der Feldfrucht sollten gewiB urspriinglich all die ¥a- 
genumfahrten der Gottheiten fordern. In unseren Texten wer- 
den fast alle in der Residenzstadt des Konigs abgehalten. Aber 
das und gar vieles andere Unurspriingliche kommt zum groBen 
Teil von der Eigenart altindischer Schriften. die die Haupt- 
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aufmerksamkeit leider dem Fiirsten und dem Brahmanen zu- 
wenden. Sodann mogen diese Beschreibungen auch als Muster- 
beispiele fiir landliche Bezirke gedacbt sein. Endlich wirkt eben 
alles, was der altindische Konig tut, magisch biuaus auf sein 
Land. Wenn er also beim groBen Fest der Durga diese auf 
einem Wagen in seinem Bauernland umherfahren laBt — falls 
rashtre dies bedeutet — dann wird das einfach in der Land- 
gegend drauBen vor den Toren geschehen, schon deshalb, weil 
bei dem langsamen Vorriicken und der kurz bemessenen Zeit 
ein Zug durchs ganze Land unmoglich ware. Das geniigt dann 
auch fiir die Segenausstrahlung ins ganze Reich hinaus. Und 
daB die Rathayatras vor allem Feldfrucht und Yiehstand ge- 
deihen machen sollten, zeigen schon die Gottheiten, denen sie 
gelten; der Sonnengott, namentlich des Friihlings, Gauri, Civa, 
Skanda, sie alle sind Wachstums- und Fruchtbarkeitsgenien, 
auch Brahma, von dessen Wagenfahrt wir noch naher reden 
werden. Vishnu gehort ebenfalls in diese Reihe als urspriing- 
licher Sonnen- und als vedischer Fruchtbarkeitsgott. Nun sollte 
eigentlich auch Bali seine Umfahrt haben. DaB die wahrschein- 
lich ihm auch zuteil wurde, werden wir sehen. 


§ IS. Segen der Feier fiir Konig und Land. 

Als ein sehr hohes Fest, ja als das Hauptfest im ganzen Jahr 
erscheint also die Kaumudl. Namentlich die Purana sind nun 
oft geradezu tollhauslerisch freigebig in Versprechungen all des 
fabelhaften irdischen und himmlischen Lohns einer bestimmten 
Frommigkeitsbetatigung. Kein Wunder, daB sie auch hier 
nicht geizen. Die in Aussicht gestellten schonen Dinge sind hier 
aber verhaltnismaBig bescheiden. In SkM. fehlt dieser Ab- 
schnitt ganz, in Bhav. 64 c — 67: Padm. 124. 64 c — 67 b: Skand. 
10, 52 — 55 b lautet er: Ekam evarn ahoratram varshe varshe, 
liqampate (Padm. und Skand. Karttike), II dattam Danavara- 
jasya ad arc am iva bhiitale II yah karoti nripo. rashtre (Padm. 
und Skand. rajye) tasya vyadhibhayam kutah! II Kuta itibha- 
yam tatra (SSud. 138, tasya ) ! Nasti mrityukritam bhayam. ! 
Subhiksham, kshemam, arogyam. sasyasampada uttamah (so 
nach Heat. II 2, S. 358: sasyasampadam uttamam; der Text des 
Bhav. und des Padm.: tasya sampada uttamah; Skand. tasya 
sampad anuttama), // nirujaq ca janah sarve, sarvopadrava- 
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varjitah I kaumudikaranad, rajan, bhavantiha (Text des Bhav. 
bhavatiha) mahitale. II In Padm. lautet der letzte Halbgloka: 
kaumudl kriyate yasmad, bhavantiha mahitale „weil die Kau- 
mudi gefeiert wird“ usw. (124, 67), in Skand. 10, 55: kaumudi 
kriyate yasmad bhavam kartum mahitale. Will man bhavarn 
kartum nicht als eine durch das folgende bhavena veranlaBte 
Verderbnis ansehen. dann muB man es zum Folgenden ziehen, 
zur Mantik des Festes. Ob dagegen das kaumudikaranad, rajan 
von Bhav. oder kaumudi kriyate yasmad in Padm. urspriing- 
licher sei, kann ich nicht entscheiden. An sich diirfte da? zweite 
wahrscheinlicher sein. DaB das grammatisch falsche bhavatiha 
in Bhav. alt ist, zeigt Heat. II 2, S. 358 mit seinem nirujag ca 
janah sarvah sarvopadravavarjitah / kaumudikaranad, rajan, 
bhavatiha mahitale. II Da sind der Glattung zuliehe sogar all 
die Plurale in Singulare verwandelt worden. Auch bei Hemadri 
wie in Padm. und Skand. fehlt der eindrucksvolle Halbgloka: 
Kuta itibhayam usw., den auch SSud. 138 darbietet. Das Wich- 
tigste am ganzen Stuck ist der Gedanke, daB das Fest des Bali, 
dessen so gut wie schrankenloses Vergniigens- und Sinnes- 
prassertum mehrere unserer Texte vollig offen aussprechen, 
nur ein fliichtiges Spiegelbild dessen sei, was vormals unter 
Balis Regiment auf Erden der fortwahrende Zustand war und 
was wiederkommen wird, wenn nach all der bosen Not und 
ScheuBlichkeit der Zeit einst Bali die Herrschaft der Welt aufs 
neue erlangt. 


§ 19. Mantik des Balifestes. 

Bei einem so wichtigen Feste spielt natiirlich, was uns schon 
mehrfach entgegengetreten ist, wie bei andern die Mantik eine 
Rolle. Yon ihr horen wir in Bhav. 68 — 70b; Padm. 124, 67 c 
bis 69 d: Yo yadricena bhavena tishthaty asyam, Yudhishthira 
(Padm. tu, Shanmukha), / harshadainyadirupena (Padm. har- 
shaduhkhadibhavena) tasya var shorn prayati hi. II Rudite roditi 
(Padm. rudite rodito) varsham, hrishto varsharn prahrishyati, I 
bhuktau (Padm. bhukto 1. bhuktau? Oder bhukte?) bhokta 
bhaved varsham, svasthah svastho bhaved iti (besser bhavishyati 
mit Heat. II 2, S. 358 unten, Padm. und Skand.). // Tasmat 
prahrishtais tushtaig ca kartavya kaumudi naraih. / Skand. 
10, 55 verbindet, wie gesagt, anscheinend unser Stuck mit dem 
SchluB des vorhergehenden. und zwar in dieser Gestalt: Kau- 
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mudi kriyate yasmad bhavam kartum mahitale, // yo yadrigena 
bhavena tishthaty asyam ca, suvrata, / harshaduhkhadibhavena 
tasya varsham prayati hi. II Rudite roditam varsham, prahrishte 
tu praharshitam, / bhuktau bhogyam bhaved varsham, svasthe 
svastham bhavishyati. II Das hieBe also: „Weil die Kaumudi 
gefeiert wird, einen (liebvollen, gliicklichen) Zustand auf dem 
Erdboden zu erzeugen, (so gilt:) in welchem Zustand man sich 
an ihr befindet, in dem Zustand von Freude, Schmerz usw. 
wird einem das Jahr dahingehen. Bei Weinen (oder weniger 
wahrscheinlich: beim Weinenden) wird das Jahr hindurch zum 
Weinen Gebrachtsein herrschen, bei Freude ein zur Freude er- 
regter Zustand, bei GenuB wird das Jahr lang GenuBhaftes sein, 
bei Gesundheit Gesundheit.“ Bei solcber Umkrempelung, na- 
mentlich des Satzteils mit yasmad, ware nun die von Skand. 
gestrichene Strophenhalfte: tasmdt prahrishtais tushtaig ca 
kartavya kaumudi naraih besonders notig gewesen. Vielleicht 
ist sie aber einfach verloren gegangen. Man konnte mit ihr die 
zwei (doka: Yo yadrigena bis svastham bhavishyati dann als 
Paranthese fassen: „Weil die K. gefeiert wird, einen Zustand 
zu erzeugen — in welchem Zustand man sich . . . bei Gesund- 
heit Gesundheit — deshalb sollen die Menschen frohlich und 
zufrieden die K. feiern.“ Das lage um so naher, als in Bhav. 
rajan statt yasmad steht. Solche bedeutungslose Anreden so 
oft wie nur moglich einzuschieben, nicht selten auf Kosten 
wichtigerer dadurch hinausgedrangter Worter, bildet ein Haupt- 
vergniigen der Puranisten. So lieBe sich auch denken, daB dem 
Bhav. etwa vorgelegen hatte: Kaumudikaranad yasmad bhava- 
tiha (bhavatiha haben ja Bhav. und Heat.) mahitale II — yo 
yadrigena bhavena . . . svastho bhavishyati — tasmdt pra- 
hrishtais etc. „Weil es hier auf Erden gemaB der Feier der 
Kaumudi wird — in welchem Zustand auch immer . . . dann 
wird er das Jahr durch gesund sein — deshalb sollen die Men- 
schen“ usw. Wir sehen auch hier: indische Feste sind nicht 
einfach ein \ergniigen, sondern im Einklang mit ihrer magisch- 
religiosen Natur wirken sie gestaltend, schopferisch auf das 
Weltgeschehen. auf den in Indien und sonst ofters im Mor- 
genland einander parallel laufenden. wechselseitig EinfluB 
ubenden Makro- und Mikrokosmos ein. ein Gedanke, der ja 
auch im Abendland seine Vertreter hat. Die tolle Lust bei Freu- 
denfesten ist somit jedes einzelnen Pflicht und Schuldigkeit. 
zunachst gegen sich selber, was unser Text scheinbar alleine 
nennt. daneben aber. wie in ihm beschlossen liegt und ander- 
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warts mehr oder weniger deutlich, offers recht kraB, zum Aus- 
druck kommt, auch gegen die ganze Welt; wie vielfach von des 
Menschen anderem Tun sind ja auch von seinem Festgebaren 
sein und anderer Schicksal bestimmende gottliche Gewalten 
raagisch abhangig *) . 

Die Unzucht solcher Feste ist daher auch auf diese Feste 
beschrankt, da ist sie Vorschrift, sonst aber verboten. Ein 
SchluB allein von ihnen aus auf sonstige Unsittlichkeit ware 
verkehrt. Besonders klar zeigt die vorziigliche und reichhaltige 
Abhandlung von K. Th. Preuss, Phallische Fruchtbarkeitsda- 
monen als Trager des altmexikanischen Dramas, Archiv fur 
Anthropologie, Bd. 29, S. 129 ff., daB sich eine hoch entwik- 
kelte Sittlicbkeit des Volkes, eine wesentlich strengere als die 
altindische, vertragt mit der groBten Obszonitat in der aus alter 
Zeit fortgeerbten Religion und deren Brauchen. Sodann: auch 
die betr. Gotter iiben ihre eifrige Geschlechtstatigkeit zum 
Besten der Welt. So da und dort ausdriicklich in der altindi- 
schen Literatur und urspriinglich wohl immer so im alten 
Mexiko Maisgott, Sonnengott und andere Fruchtbarkeitsgenien 
zum Gedeihen der Pflanzenweit (Preuss, ib. 156 a; 157; 139). 
Dariiber wird der aztekische Sonnengott ja zum ..armen 
Syphiliskranken 44 . 


§ 20. Art des Festes, Preis der Feier und Segensspruch. 

Woher aber kommt die Wichtigkeit und die Kraft unseres 
Festes? Der Text antwortet: V aishnavl Ddnavi ceyam tithih, 
paitrl , Yudhishthira. Padm. 69 e f. aber sagt: V aishnavl Dd- 
navi ceyam tithih prokta ca Kartike . Dies ca Kartike statt 
Yudhishthira mag sehr wohl das Urspriinglichere sein, eine 
grausige Verbalhornung aber liegt in prokta statt paitrl . Denn 

1 ) Ahnliche Festmantik ist ja haufig in Indien. Wie beim Lichterfest, 
so z. B. in Vishnudh. Ill, 117 (Prosa), Satz 23 — 27: Ist das Volk nicht 
frohlich, kommt Hungersnot. Was Kinder machen, wird geschehen. Was 
Liebes oder Leides an diesem Tag, das das Jahr hindurch. Darnm soil das 
Volk wchlgefiittert. schon gekleidet, frohlich sein. Hier von ydtra iiber- 
haupt. Auch im Abendland findet sich Ahnliches. So z. B. in Bohmen: 
Wie man sich am Neujahrstag betragt, gilt als Regel fur das ganze Jahr. 
Weint man, wird man oft weinen. Reinsberg-Diiringsfeld 1. c., S. 8 unten. 
Oder in der Schweiz und anderorts: Wer am Neujahrstag Geld in der Tasche 
oder reichliche Speise auf dem Tisch hat, der hat es gleicherweise das 
ganze Jahr. Hoffmann-Krayer, Feste und Brauehe des Schweizervolkes 115. 
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hier wird uns, wenn wir das natiirlich nur durch die pia rabies 
hineinhumbugsierte Vaishnavi beiseite lassen, vom Text selber 
deutlich gelehrt: Das Fest der Lichter und des Bali erwachst 
aus der Pfahlwurzel der Religion: aus dem Totenseelenglauben 
und wohl d a mit aus dem Glauben an die chthonischen Gott- 
heiten. Das Begraben der Toten ist ja auch unter dem Indervolk 
urspriinglicher als das Verbrennen. Noeh alter diirfte vi el- 
lei cht die Sitte sein, die Toten auf Baumen zu bestatten, von 
der wir auch in Altindien scbwache Spuren finden. Von den 
Baumen kommen die Menschen nach einer bei verschiedenen 
Volkern auftauchenden Anschauung, auf Baumen wohnten sie 
urspriinglich, wovon noch das MBh. in der Schilderung der 
goldenen Zeit unter dem Idealkonig Prithu Vainya in VII, 69, 7 
zu sagen weiB, und, was wenigstens in der Sache nicht einzig 
auf die bekannte romantische Gedankenflucht in das allerein- 
fachste Leben hinauslauft, den Baumen werden sie ofters im 
Tod zuriickgegeben, wohl auch in der Hoffnung, daB sie von da 
in neuer Geburt als Kindlein wiederkehren, alles im Einklang 
mit jener Verselbigung von Pflanzenwacbstum und Zeugung. 
Bestand nun die Baumbestattung wirklich als eine Ursitte 
unter Indogermanen, so muBten bei der Bestattung in die Er'de 
die letztgenannten Vorstellungen nur noch starker werden: Der 
Baum selber entsteigt den Tiefen der Erde, seine Wurzeln 
tasten hinunter zur unterirdischen Welt der Totenseelen- und 
Wachstumsmachte, der chthonischen Gewalten, und was vom 
Baum, das gilt dann auch von der Kulturpflanze, die der Bo- 
denbauer sorgend betreut, ja von ihr in mancher Hinsicht noch 
eindrucksvoller, da sie jedes Jahr stirbt und jedes Jahr wie- 
derkommt, hervor aus dem chthonischen Reich. Diesem gehort 
unser Fest an oder wie Bhav. sagt: den Vatem und den Danava. 

* * 

* 

Zum SchluB eines Kapitels nun pflegen im Einklang mit der 
schon von der groBen Volksepen sprunghaft begonnenen, von 
den Kunstepen dann durchgefuhrten Sitte einige puranische 
Schriften. wie das \ishnudh. und das Bhavishyott. eine, 
manchmal auch mehrere Strophen in einer anderen Versart an- 
zubringen. Mehr als eine anzufiigen ist freilich Ausnahme. Als 
Metrum wird gern die Tristhubh verwendet. In eine Vasantati- 
laka-Strophe klingt auch die Beschreibung des Lichterfestes in 
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Bhav., Padm. und Skand. aus. Aber wahrend in Bhav. damit. 
wie recht und billig, das Kapitel aufhort, schieben die beiden 
andern noch Weiteres daran. Andrerseits jedocli tragt Bhav. 
unmittelbar vorher nocb zwei Segensspriiche im Ton der am 
Ende der altindischen Dramen iiblichen vor, und zwar in der 
Aryaversart. Alles Notige iiber sie steht in der Anmerk. 2, 
S. 11. Die AbschluBstrophe selber, die in SkM. ganz fehlt, zeigt 
in Padm. 124, 70 und, daraus abgeschrieben, in Skand. 10, 58 
einige Abweichungen. Sogar Heat. (II 2, p. 359) stimmt mehr- 
fach nicht mit Bhav. Als mutmaBlich richtig laBt sich gewinnen: 
Dipotsave janitasarvajanapramode kurvanti ye sumanaso Bali- 
rajapujam / ddnopabhogasukhavriddhiqatdkula.na.Tn harshena 
yati sakalam pramuda ca varsham. // Oder das letzte Strophen- 
viertel doch mit Bhav.: harshena varsham iha, parthiva, yati 
tesham (Heat, rajan, prayanti sakalam pramudaiva harsham 
[1. varsham])? 


§ 2Gb. Das Licht fur Yama und der „Zweite des Yama L ' 
(Yamadipa und Y amadvitiya) . 

Damit waren wir am Ende der Darstellung unseres Festes, 
wie es in Bhav. und in den Karttikam. beschrieben wird, aber 
nicht am Ende dessen, was zu seinem vollen Verstandnis dient. 
Wir haben gesehen, daB dem Licht fur Naraka am 14. der dun- 
keln Halfte des Karttika, d. h. am Vorspiel zum Balifest, die 
Libation fiir den Herrn des Totenseelenreiches beigesellt ist, 
und auch sonst sind wir diesem begegnet. Aber damit nicht ge- 
nug, eingeleitet wird die ganze Feier der chthonischen Gewal- 
ten von einer Lichtspende an Yama. Die beste und wohl ur- 
spriinglichste mir zugangliche Gestaltung bietet Padm. 124, 4f.: 
Karttikasyasite pakshe trayodaqyam tu, Pdvake, / Y amadipam 
bahir dadyad, apamrityur vinagyati: // „Mrityuna pagahastena, 
Kalena. bharyaya saha / trayodagyam dipadanat Suryajah priya- 
tam“ id. II ,,In der dunkeln Halfte des Karttika, am 13. aber. 
o Sohn des Feuers, soli man das Licht des Yama hinausstellen: 
so schwindet unzeitiger Tod: ..Zusammen mit dem Todesgott. 
der die Schlinge in der Hand tragt. mit dem Genius der Zeit 
und mit der Gattin moge der Sohn des Sonnengottes (d. h. 
Yama) durcli die Lichtspende am 13. Freude haben. In SkM. 
12, 4 = Skand. 9. 20 lautet der erste Qloka genau ebenso, nur 
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daB Agvinasya statt Karttikasya steht 1 ) und nigamukhe statt 
des miiBigen Pavake. Also bei Anbruch der Nacht soli das Licht 
entziindet werden. Der 13. ist nun aber gar nicht Yamas Tag, 
sondern meist der 10. Der 13. der dnnkeln Halfte ist fiir To- 
tenmahler bestimmt, vor allem in der Regenzeit. Manu III, 
273 f.; Yajfi. I, 260; Vi. 78, 52 f.; MBb. XIII, 88, 12 f.; Heat. 
Ill 2, p. 470 (da ein Zit. aus Yamasmriti und ein zweites aus 
Paithinasi), dann die Zitate auf S. 471 — 472; III 1, p. 201 — 209 
usw. Dem stehen Ausspriiche gegeniiber, die da erklaren, durch 
das graddha am 13. sterbe das Geschlecht aus u. dgl. mehr, 
wenn man schon Nachkommenschaft habe. Andererseits ist 
nach dem Nagarakhanda des Skandapur. es fiir den da, der 
noch keine Nachkommenschaft besitzt, und das MBh. pro- 
testiert sogar: „Unter den Verwandten ist der der beste, der 
am 13. das graddha ausrichtet, und nicht sterben da notwendi- 
gerweise die jungen Manner im Hause dahin“ (wie nach Apa- 
stamba II, 7, 16, 20: Trayodagyam, bahuputro, bahumitro, dar- 
caniyapatyo; yuvamarinas tu bhavanti und Katyayana: Yuvanas 
tatra mriyante geschieht). Siehe Heat. Ill 2, S. 470 — 492; III 
1, p. 209 — 213. Es schiene also der 13. dem 14. ahnlich zu sein: 
ein Tag, an dem unheimliche Totenseelen umherschwarmen. die 
zwar machtvoll sind und vor allem herrliche und zahlreiche 
Sohne schenken, wenn sie an ihrem Tag befriedigt werden, aber 
in bliihendem Alter sie wieder zu sich hinabziehen in die Toten- 
tiefen. Also hier wohl das gleiche wie bei der Libation an 
Yama: urspriinglich ist das Licht am 13. der dunkeln Halfte des 
Karttika (oder: des Agvina) den Totenseelen, vielleicht solchen 
von unheimlicherer Art. vermeint 2 ). 

Der Spruch ist in SkM. verloren, in Skand. folgt er erst in 
(]1. 25 in verderbter Gestalt 3 ), und Skand. sagt davor und da- 
hinter, wer in der dunkeln Halfte des Alvina am 13. zu Anfang 


2 ) In Baudh.-Grihyas. (Mysore 1920), p. 223—226 soli das Opfer fur Yama 
an der Karttikl stattfinden. Eher als die Vollmondnacht wird die Neu- 
mondnaeht des Karttika gemeint sein. 

2 ) Jung (als yuvanas) Gestorbene und von gewaltsamem Tod Weggenom- 
mene stehen einander gleich; fiir beide soli das graddha am 14. statt- 
finden. Brahmapur. 220, 20 c — 21 b; Vayupur. 81, 18; Heat. Ill 1, p. 213 
(aus Mark.-Pnr., Brabmavaivartapur. usw.). 

3 ) Der riebtige Wortlaut ware nach Nirnayas II, 8, 13 und SSud. 112 
unten, wo aus dem Skandap. zitiert wird: Mrityuna pagadandabhyam, Ka- 
lena Qyamaya saha / trayodagyam dipadanat Suryajah priyatdm mama. II 
Qyama ist die Schwester des Yama, der FluB Yamnna, aber auch ein 
Wort fiir Erde. 
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der Nacht in der Gegend der Tiir das Licht mit dem Spruch 
spende, der habe nieht vorzeitigen Tod zu fiirchten. Beide nen- 
nen die Legende vom Sohn des Hemantaka, von dem Skand. 9, 
21 sehr verkehrt behauptet, er sei so am 13. der dunkeln Halfte 
des Agvina von unzeitigem Tod frei geworden. Erzahlt wird die 
Geschichte von SkM. 12, 4 ff . : Eines Tages fragte Yama seine 
Boten, ob sie nie, wenn sie einen toteten, Mitleid empfunden 
hatten. Sie sagten ja, und zwar bei folgender Gelegenheit: Konig 
Hamsa von Indraprastha wird auf der Jagd durch einen Gazel- 
lenbock vom Gefolge weg und in den tiefen Wald gefiihrt. Von 
Hitze, Hunger und Durst gequalt, findet er endlich einen scho- 
nen Teich. Er trinkt selber und trankt sein Pferd. Von dortigen 
Fischem erfahrt er, daB es zu spat und zu weit sei, nach Indra- 
prastha zu reiten, daB aber das Dorf eines seiner Vasallen nahe 
genug liege, und daB dieser eine vorziigliche Halle ( mandapa ) 
fiir Reisende gebaut habe. Dort wacht nun der Konig in der 
Nacht immer wieder auf; denn die Feier des 6. Tages nach der 
Geburt des Sohnes seines Wirtes ist im Gang. Da sieht er ein 
schdnes, groBes Weib mit dem Schreibstift durch die Halle 
schreiten. J£r packt sie am Gewandsaum und fragt sie, wer sie 
sei. Aber sie entreiBt sich ihm und entschwindet. Nach einiger 
Zeit kommt sie aufs neue. Er erwischt sie wieder und droht sie 
zu tbten, wenn sie nicht antworte. Endlich enthullt sie ihm, daB 
sie Jivantika oder Shashthi sei und eben dem Kind sein Schick- 
sal auf die Stim geschrieben habe. „Was ist es?“ „Er wird am 4. 
Tag nach seiner Hochzeit an SchlangenbiB sterben.“ Der Konig 
beschlieBt: „Das will ich verhindern.“ Er laBt den Hauptling 
samt seiner Familie nach Indraprastha bolen und in einem 
festen Haus unterbringen. Bestandig miissen dort Arzte und 
miissen Zauberer mit todbesiegenden Spriichen um den Knaben 
sein. Alle Schenkungen und Opfer, die den Tod durch Schlan- 
genbiB unmbglich machen, laBt er ausfiihren. Als der Jiingling 
16 Jahre zahlte, verebelichte er ihn vorteilhaft und zog selber 
in das Haus zu ihm. Am 4. Tag bewachte er ihn fortwahrend, 
ohne mit einer Wimper zu zucken. Auf Befehl des Kala kamen 
Yamas Boten, ihn zu toten, hatten aber Mitleid. Voll Schmerz 
wurde der Totenwart (Pretapa) zu einer Schlange in der Nase 
des Konigs. Dieser nieste, die Schlange flog heraus, biB den 
Jiingling, und er starb. DaB nun so etwas nicht wieder geschehe, 
dazu dient das Licht des Yama (Yamadipa). In Sarod. 11, 14 
bis 17, wo natiirlich ebenfalls der 13. des Alvina angegeben 
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wird, lautet der Spruch anders und wird Yama angefleht, vor 
bekanntem und unbekanntem Schaden zu bewahren 1 ). 

Unheil von ihm, oder urspriinglicher: von Totenseelen, droht 
halt in hervorragender Weise wahrend dieser Tage. So wird 
auch ans Ende des Lichter- oder Balifestes eine Feier gestellt, 
in deren Mitte wieder Yama steht: der „Zweite des Yama" 
T amadvitiya), d. h. der zweite Mondtag ( tithi ) der lichten 
Halfte des Karttika. Padm. 124, 71 ff. setzt eine jedenfalls alte 
Einleitung davor, auch die in der Texterhaltung bessere Paral- 
lele Bhavishyott. 14 bietet sie dar. Eine Anzahl Strophen zitiert 
Nirnayas. II, 8, 25, und zwar aus Bhavishyott., das ganze Kapi- 
tel des Bhavishyott. reproduziert Heat. II 1, S. 381 — 386. Fol- 
gendes erfahren wir: Es giht vier Tage in der magisch ja schwer 
bedrohten Regenzeit, die an sich besonders verderbensschwan- 
ger sind, aber natiirlich durch religiose Werke heilvoll gestaltet 
werden konnen, ja die, wie viele andere, gerade in ihrer Un- 
heimlichkeit die Heiligkeit bergen. Es ist immer der 2. Tag der 
lichten Monatshalfte, im (Jravana der „triibe“ (kalusha) ge- 
nannt, der „redeschmutzige“ (girmala) im Bhadrapada, „der, 
in welchem die Dahingeschiedenen umgehen“ ( pretasamcara) 
im Agvina, „der des Yama“ (Yamya oder Yamyaka) im Karttika. 
Mit den zwei ersten und ihrer Erklarung, die auch sonst vor- 
kommt, brauchen wir uns nicht aufzuhalten. Yon den zwei 
letzten heiBt es in Bhavishyott. 14, 15 ff. (= Padm. 124, 86 ff., 
vgl. Skand. 11, 30 ff.): „Die Dahingegangenen (preta) heiBen 
die Vater. Deren Umgehen unter den Menschen geschieht an 
diesem zweiten Tag (d. h. am 2. der hellen Halfte des Acvina). 
Deshalb heiBt er „der, an welchem die Dahingegangenen um- 

*) Wesentlich die gleiche Legende teilt Underhill 60 f. nach G. R. 
Sharma, Aryotsava-Prakaja, p. 223 mit. Hier ist es der Sohn des Kbnigs 
Hamsa selbst. Vielleicht hat die bekannte zauberische Gefahrlichkeit des 
Niesens zur Entstehung beigetragen. Eine andere Legende von der Not- 
wendigkeit der Schicksalserfiillung wird gestreift von Skand. 31, 9 f. und 
ausfiihrlich berichtet von SkM. 19, 9 ff. Sie ist inhaltlich entziickend und 
merkwiirdig, der Raum fiir sie hier aber nicht da. Kurz nur dies: Nach 
Seherspruch wird, wer die Hand der unsagbar schonen und frommen Maid 
Ki$orI ergreift (d. h. das Madcben heiratet), augenblicks im Gewitter den 
Tod finden. Ein junger Kshattriya will sie sebanden, alle Verf iihrungs- 
versuche miBlingen. Als Madcben verkleidet gelangt er in ihre Nahe, aber 
nicht znm Ziel. In der Nacbt, wo Kigori mit einem gliihend in sie ver- 
liebten Konigssobn vermahlt wird, kommt ein schanriges Gewitter. In der 
Verwirruiijr ergreift der Kshattriya ihre Hand, um seine Lnst an ihr zn 
biiBen, wird aber sofort vom Donnerkeil erschlagen — • selige Unheils- 
erfiillung kraft eines 'Wortspiels. 
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gehen ‘* Werden sie von Sohnen, Enkeln, oder Tochter- 

sohnen mit Labe (svadha) und Spriichen schon geehrt, dann 
gehen die Totenseelenschwarmer ( pretasamcarah wie in Bha- 
vishyott. 14, 17. Nirnayas II, 8, 25 hat pretasamcarah ), von 
(]raddha, Gaben (an die Brahmanen) und Opfem erquickt, 
wieder davon. Und im Karttika am 2., am Vormittag, soil man 
den Yama verehren 1 ). 

Der Mensch, der da in der Tochter des Sonnengottes (Bhanujd 
= Yamund) badet, schaut nicht die Welt des Yama (die Holle). 
Im Karttika, am 2. der lichten Halfte, ist vormals Yama von 
(seiner Schwester) Yamuna in ihrem Hause da gespeist worden. 
Am 2. ist die groBe Entlassung (mahotsarga) und werden die 
Hollenbewohner erquickt, von ihren Siinden und Ubeln sind sie 
befreit; entledigt, alle los der Bande; umherschweifen und tan- 
zen laBt sie Yama, froh-zufrieden weilen alle, wo es ihnen 
beliebt 2 ). Ihr groBes Fest ist eingetreten, das dem Reiche Yamas 
Lust herbeifiihrt. Daher spricht man unter den Menschen vom 
-,Zweiten des Yama“. An dem sollen daher die Verstandigen 
nicht im eigenen Hause essen. Mit zartlicher Liebe sollen sie 
von der Hand der Schwester die das Gedeihen mehrende Speise 
essen. Und Geschenke sollen sie ordnungsgemaB den Schwe- 
stem geben, Goldschmuck und Gewiinder unter Verehrung und 
Hochachtungsbezeigungen 3 )- [Alle Schwestern sollen beehrt 
werden. Sind keine vorhanden, dann die Frauen, die man dazu 
bekommen kann 4 ). Von der Hand der Schwester des Vaters- 
bruders 0 ) am ersten Tag. von der Hand der Tochter des Mutter- 

2 ) Ebenso in Skand. 11, 30 (aus Padm. 124, 87 und daraus zitiert von 
Nirnayas. II, 8, 25). Dagegen in SkM. 18, 1 = Skand. 11, 41 ausdriicklich: 
„Da soil man am Nachmittag die Verehrung Yamas verrichten.“ Vgl. 33 c d, 
bzw. 70 c d; auch Agnipor. 177, 2 c — 3 b. 

2 ) In Bhavishyott. 19 cd: bhramita nartitas tushtah sthitah sarve 
yadricchaya , in Padm. 83 cd: atrasitaf, ca samtushtah nsw. Aber man maU 
in Padm. gewiB mit der Abschrift daraus, mit Skand. 11, 33, atragitat;, 
lesen „hier gespeist“ usw. 

3 ) Das folgende in eckige Klammern gesetzte in Padm. verloren oder 
torichterweise gestrichen, wie das jetzt unverstandliche sarvasu in Padm. 
94 (= Bhav. 25) beweist. 

4 ) Pratipattigah. Aber Heat. II 1, p. 385; Nirnayas. II 8, 25; SSud., p. 30 
lesen pratipannakah ,,dazu erlangt. — gewonnen 1 *, was ja auch pratipatti- 
gah heiBen konnte. Heat, erklart durch mitrabhaginyah, Nirnayas. durch 
rnatabhaginyah, SSud. durch bhaginitvena svikritah. 

3 ) So nach dem Text: pitrivyabhaginihastat. Znnachst aber ware das 
eine wunderliche Ausdrucksweise, und sodann kommt die Schwester des 
Vaters ja erst am dritten Tag. Es muB offenbar heiBen: „von der Hand der 
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bruders hinwiederum am zweiten, von der Schwester des Va- 
ters oder der Mutter am dritten 1 ).] Am besten aber ist es zu 
essen von der Hand der leiblichen Schwester. An alien (drei) 
Tagen soil man kraftmehrende Speise von Schwesterhand 
essen'). “ 

Die Darstellung der Yamadvitiya, wie sie das Padm. gibt, d. h. 
124, 87 c — 98, wird wiederholt von Skand. 11, 30 — 39 s ), unmit- 
telbar hinten drangeschoben, aber (in Ql. 41 — 73) die Unterwei- 
sung durch die Valakhilya, namlich SkM. 18 (dort ausdriicklich 
als Vortrag des Sonnengottes an Aruna bezeichnet), und zwar 
soil diese Darstellung, wie auch hier von Skand. geflissentlich 
angegeben wird, das Vorhergehende erganzen oder genauer be- 
stimmen. Eriiffnet wird dies Kapitel des Skand. von einer drit- 
ten Behandlung, von der Belehrung Naradas durch Brahma 
(^Sarod. 13, Iff.). Der Vortrag des Brahma hat im wesent- 
lichen folgenden Inhalt: An der Yamadvitiya soli man nach den 
standigen religiosen Verrichtungen des Morgens in weiBem Ge- 
wand, mit weiBem Kranz usw. zu einem udumbara gehen, dort 
einen Kreis und eine aehtblattrige Lotosblume (padmam ashta- 
dalarn) zeichnen, da Brahma, Vishnu, Rudra und die gnade- 
spendende Sarasvatx ( varadam ca Sarasvatim ) mit Sandel, 
Agalloche, Kampfer, kunkuma, Blumen, Raucherwerk, Kokos- 
niissen usw. verehren und zur Abwehr eines vorzeitigen Todes 
(apamrityu) einem vedagelehrten Brahmanen eine geschmiickte 


Tochter des Vatersbruders“ (also pitrivyaduhitrihastat oder ahnlich). 
Vgl. Anm. 4. 

*) Danach miiBte doch wohl der 1.. 2. und 3. der lichten Halfte des 
Karttika gemeint sein. Aber wie vertrfige sich das mit dem „Z w e i t e n 
des Yama ? SkM. 18, 27 c — 29 sagt: ,,Am zweiten in Qravana soil die 
Speise von der Hand der Tochter des Vatersbmders, im Bhadrapada von 
der Hand der Tochter des Mutterbruders gegessen werden, im Asvina von 
der Hand der Schwester der Mutter oder des Vaters, nnbedingt aber ist 
im Karttika von der Hand der eigenen Schwester zu essen.“ Die Unheim- 
lichkeit dieser vier Tage ist soeben besprochen worden. Alle vier sind also 
—Zweite des Yama . Auch der 2. j e d e s Monats wird manchmal der Ver- 
ehrung Yamas zugeteilt. So z. B. in Garudapur. 116, 4. 

2 ) Padm. 95— -97 b fehlt in Bhavishyott. Das wichtigste ist da ein an 
'kama gerichteter Mantra und die VerheiBung, wer die noch im Vaterhaus 
wohnenden Schwestern an diesem Tag beschenke, werde das Jabr dnrcb 
keinen Streit erleben, noch Gefahr vom Feinde. 

3 ) Es fehlt aber Padm. 93 — 94, und zwar durch Versehen beim Ab- 
schreiben. Padm. 92 endet mit pushtivardhanam , 94 mit balavardhanam . 
In Skand. 35 b ist das Auge auf balavardhanam abgeirrt, dies abgeschrie- 
ben und von da an mit Padm. 95 weitergefahren worden. 
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Kuh mit Kalb und andere Spenden leisten 1 ). Dann folgt die 
Speisung im Haus der leiblichen Schwester mit ecbt indischer 
Anrede von seiten des Bruders, und die Schwester antwortet: 
..Heute. o Bruder, bin ich erst geboren, durch dich bin ich 
reich und gliickvoll. Essen muBt du heut in meinem Haus, dir 
selber zu langem Leben, o Leuchte unserer Familie, am 2. der 
lichten Halfte des Karttika, o du aus demselben MutterschoB. 
Yama wurde da vordem von Yamuna gespeist und in ihrem 
Hause geehrt. An diesem Tag hat auch Yama die Hollenbe- 
wobner freigelassen. Sogar die von den Fesseln ihres Karma 
Gebundenen schweifen nach eigenem Belieben umher. ,Den 
Mann, der nicht in der Wohnung der Schwester iBt, wenn er 
den Yamadvitiyatag angetreten hat, diesen Schlechten erwi- 
schen wir in hohen Freuden und fressen ihn heute auf, wir, des 
Essens Beraubte, 1 so kreischen die bosen Machte, wie Brah- 
manenmord usw. Deshalb, Bruder, halte deine Mahlzeit in 
meinem Haus im Karttika, an dem zweiten der lichten Halfte, 
dem in den drei Welten beriihmten. 14 Es folgt die Schilderung 
der Beschenkung durch den Bruder und die VerheiBung der 
Befreiung von unzeitigem Tod und anderen Segens. 

SkM. 18 = Skand. 11, 41 — 73~) erzahlt zunachst, wie Yamuna 
immer wieder ihren Bruder Yama eingeladen habe, bei ihr zu 


*) Man erwartet doch, daB wenigstens auch Yama verehrt wurde. Der 
Ritus ist verbalhornt. Auch die Totenseelen, ja sie vor allem, miiBten be- 
friedigt werden unter dem Totenseelen- und Yamabaum. Solche hingemalte 
oder hingezeichnete Lotosblumen mit einer bestimmten Anzahl Blatter, 
vor allem mit acht, erscheinen oft in den Riten besonders der Purina. So 
z. B. in Vishnudh. II, 44, 17, III, 45, 98; 167, 3; 169, 2 ff.; 191; 193; 225, 4; 
269; 352; Matsyapur. 72, 30; Bhavishyott. 38, 6; 40, 4ff.; 115, 5 ff.; 116, 
3 c— 4 b (= Matsyap. 116, 3); 143, 17; Bhavishyap. II, 2, 1, 6 ff.; 2, 2 ff.; 
I, 148, 10 ff.; 149, 2 ff.; 150, 2 ff.; Heat. II 1, p. 238; 240; 386 bis 
389; 480 — 483; 508; 579 f.; II 2, p. 535; 731—740; 912; 993; 1018. Haufig 
stellt die Lotosblume bei diesen Riten die Sonne dar, seiten den Mond. 
Die Sonnendarstellung wird das Urspriingliche sein, obgleich vielleicht 
nicht das Allererste. Die verehrte Gottheit aber ist in den meisten Fallen 
eine andere, manchmal wird auf jedem Blatt eine bestimmte Gottheit ge- 
dacht und da verehrt. Auch bei Riten, die £iva gelten (Heat. II 2, p. 912 
unten), oder dem Vrishotsarga (Heat. II 2, p. 993) oder den Kindlifressern 
(Heat. II 2, p. 1018) oder dem Planeten Mars, dem unheilvollen (Matsyap. 
72, 30 = Heat. II 1, p. 508) usw., finden wir diese Lotosbldte. So brauebt 
sie uns beim vorliegenden Totenseelenritus nicht zu verwundern. Auch ist 
sie ja im Anfang der Anfange ein Sinnbild der Fruchtbarkeit und der 
Vegetation. In Bhavishyap. II 1, 21, 2 heiBt es sogar: Vinabjam narcayed 
devam, arcite yakshini haret. 

2 ) In Skand. fehlt SkM. 18, 26 c — 29 b. 
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essen. Er versprach es immer aufs neue, kam aber vor Ge- 
schaften nieht dazu. Endlich brachte sie ihn durch gewaltsame 
Einladung (balatkaran nimantrita) doch dahin. Er gab den 
Toten in der Holle samt den Scharen (der ihm dienenden 
Totenseelengeistern, ganaih saha) einen freien Tag und wurde 
von Yamuna bewirtet. Sie kochte und buk (geschaftig), badete 
ihren Bruder und salbte ihn mit Sesamol, spendete ihm 
Schmuck, prachtige Gewander, Sandel und Kranze, setzte ihn 
auf einen hohen Sitz (manca) und reichte ihm die Speisen in 
goldener Schiissel. Nach dem Mahl beschenkte er die Schwester 
und gewahrte ihr zum SchluB die Gnade: „Wer da in der 
Yamuna badet, die Manengottheiten ( pitridevata ) erquickt, dann 
im Haus der Schwester iBt und die Schwester ehrt, der wird 
niemals meine Tiir schauen . . . Auch die von Konigen ins Ge- 
fangnis Gesetzten miissen unbedingt an meinem Tag ins Haus 
der Schwester geschickt werden, dort zu essen. Lind ich muB 
an diesem Tag die Bosen aus der Holle entlassen. Menschen, 
die an diesem Tag jemand gefangen setzen, die muB ich in 
jeder Weise ziichtigen.“ Yama gibt dann noch umstandlicher 
als die andern an, wer an die Stelle der Schwester treten solle, 
wenn eine solche nicht da sei, und wer an die Stelle der aufge- 
zahlten Stellvertreterinnen, wenn d i e s e fehlen. Als erste 
nennt er die jiingere Schwester und schlieBt, im Notfall solle 
der Ungliicksmensch Kuh, FluB u. dgl. mehr zur Schwester, 
und wenn auch die nicht zu haben seien, dann die Aranyaul 
zu seiner leiblichen Schwester machen (SkM., £1. 25 = Skand. 
65), also jedenfalls im Wald seine Mahlzeit halten. und zwar, 
wie wir wohl aus Skand. 11, 72 c — 73 schlieBen diirfen, unter 
einem Dhatrlbaum 1 ). Die Frau, die am Tag des Bruders 
(bhratrike tithau in Skand. 11, 69, vugmake tithau in SkM. 18, 
32) ihren Bruder bewirtet und ihn mit Betel beehrt, wird nie 
Witwe werden 2 ). Das Wichtige ist auch hier, daB an diesem 
Tag die Totenseelen frei umhergehen. Urspiinglicher und ge- 
nauer ware, wie wir gesehen haben: an diesen Tagen, namlich 
am 2. der lichten Halfte des (Jravana, Bhadrapada, Acjvina und 
Karttika. Es sind zwei Regenzeitmonate und zwei der Ernte: da 
tummeln sich die Totenseelen an der Oberwelt, und jedesmal 

Die letztgenannten Verse fehlen in SkM. Vom -,Essen im Wald 
(vanabhojana) unter einem solchen Baum haben wir in Kama 155 Naheres 
gehort. 

2 ) Der gleiche Qloka wird von Nirnayas. II. 8. 25 aus dem Brahmauda- 
pur. zitiert. 
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der zweite lichte ist Totenseelen- und Zaubersabbath. Yama 
wird es da halt machen, wie die Herrscher so vielfach: wenn er 
sein Yolk nicht mehr unter dem Daumen halten kann, dann 
,,schenkt er ihm Freiheit“. In der zweiten Halfte der Geister- 
ferien steigert sich die teils segensvolle, namentlich in der Feld- 
frucht wirkende, teils aber noeh immer gefiirchtete Tatigkeit 
der Dahingegangenen, ja am lichten zweiten des A§vina, dem 
Tag, wo die preta , da wohl m e i s t als Gespenster gedacht, um- 
gehen, und im Karttika brechen allem Anschein nach die bosen 
Toten aus der Holle los, wahrend die gesitteteren, der „Heim- 
sendung 1 " gekorsam, wohl schon ins Totenreich zuriick sind. 
Am schlimmsten treiben jene, wie ungezogene Buben, es offen- 
bar an ihrem letzten Ferientag, am 2. der lichten Halfte des 
Karttika; also am 2. November (wenn der mit der dunkeln 
Halfte beginnende Monat zugrunde liegt) ; heiBt dieser xar’ 
i§°XTjV der „Zweite des Yama“, hinaufgehoben iiber die drei 
anderen „Zweiten‘\ und wird allein von unseren Texten als 
solcher naher erortert. 

Diese Texte nun stellen den anfangs sicherlich triiberen und 
den Toten feindseligeren Glauben in seiner bekannten freund- 
lichen Farbung dar: die Dahingegangenen kommen hungrig und 
durstig, sie zu laben ist Pflicht und wird belohnt. Zwar sind dies 
nicht die einzigen Tage dieser Art, sondern: „Zur Zeit des 
Qraddha entlaBt Yama die Spukgeister (pretan) und die Vater 
(pitrin) und die in der Holle Weilenden aus dem Yamahaus bin 
zur Menschenwelt. Hungergepeinigt und die von ihnen getane 
Ubeltat kiindend, begehren sie von Sohnen und Enkeln Milch- 
reis mit Honig.“ Garudapur., Pretak. 10, 28 b ff. Ahnlich ofters. 
Vgl. Caland, Totenverehrung, S. 45. Im folgenden erzahlt dann 
das Pretak., daB Sita, als sie und Rama im Waldexil ein Qraddha 
ausrichteten, Ramas Vater, GroBvater und UrgroBvater leib- 
haftig gesehen habe I ). Die hier hervortretende Anschauung er- 
scheint auch sonst; auch in Altindien dachte man sich natiir- 
lich die Totenseelen beim Opfer fiir sie unsichtbar gegenwartig. 
Aber das ist eine amtlich oder polizeilich geregelte Sache, wenn 
ich so sagen darf: die Vater werden zum Totenmahl ja gerufen. 
Zu den groBen Zeiten des allgemeinen Aus- und Umherschwar- 
mens der Totenseelen aber kommen sie als ungeladene Gaste. 


1 ) Nar diese drei sind gestaltet und kdnnen gesehen werden, die weiter 
zuriickstehenden „Vater“ (die „Freudegesichtigen" im Gegensatz zu den 
..Tranengesichtigen") haben keine korperliehe Form. 
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kommen alle, auch die unwillkommenen. Da muB man in be- 
sonderem Umfang oder in besonderer Weise das Notige tun. 
Urspriinglich, ja im Hintergrund nocb immer, herrscht das 
Grausen vor den Geistem in diesen Zeiten, und daher diirfte 
auch das Speisen im Haus der Schwester entspringen: im An- 
fang flob der Mann aus seinem Heim und getraute sich vor 
allem nicht, daheim das von Geister- und Zaubergefahr ja 
iiberhaupt so schlimm umwitterte Essen vorzunehmen: sein 
Haus war ja jetzt erfiillt von den unheimlichen Machten. Geister 
sind aber bekanntlich leicht zu nasfiihren. Bei der Schwester 
werden die ihn selber angehenden Geister, seine Gaste, ihn 
nicht suchen. Besonders aufschluBreich diirfte der letzte Aus- 
weg beim Fehlen einer Schwester sein: die Aranyani wird da 
an Schwesterstatt genommen und bei ihr im Wald gegessen. 
Langst bekannt ist uns das entziickende, schier neuzeitlich an- 
mutende Liedchen Rigveda X, 146 von dieser Genie der Wald- 
wildnis und des Wildes. Weiteres von ihr kennen wir meines 
Wissens nicht. Hier haben wir sie wieder, dies weibliche Gegen- 
stiick zum ,,Herrn des wilden Waldes 41 (Eantarapati) und zum 
..Waldherm^ und „Waldhiiter“ (Vanaspati, Vanapala), von dem 
wir geredet haben, auch da in Verhindung mit Yama und den 
Totenseelen, diese urzeitlichere Schwester oder wenigstens fiir 
uns altere Form der Margapali. Auch sie wird zugleich Seelen- 
hirtin sein, und wie Yama seine Unterstellten, hat wohl auch sie 
die in Baum- und Waldwildnis hausenden Geister und Gespen- 
ster ’) in die Siedelungen der Menschen entlassen miissen. So 
ist es an diesem Tag gut sein im Wald, dessen Hauswirtin 
scheinbar von unserem Text nur als letzter Strohhalm genannt 
wird. ist es ungefahrlich. und die Waldgenie selber zu Gnaden- 
spenden geneigt an diesem Freudentag der ganzen Totenseelen- 
welt. 

Warum aber gerade bei der Schwester speisen? Nun, wo 
anders denn? Vom innigen Verhaltnis zwischen Bruder und 
Schwester, wie es vom MBh. wiedergespiegelt wird, habe ich im 
Weib im altindischen Epos, Seite 422 einiges vorgelegt. Es 
schreibt sich aus indogermanischer Zeit her (Schrader, Die Indo- 
germanen. S. 103: Feist. Indogermanen. S. 111). Die alteste 
Schwester steht an Ehrwiirdigkeit neben Vater und Mutter 
(MBh. XIII, 102, 17), sie ist der Mutter gleich (ib. 105, 19). 
Fiir die Yamadvitlya-Bewirtung wird die jiingere, die in zart- 


1 ) D« r Wald als Wohnung der „Vater“, s. Caland, Totenverehrung, S. 41. 
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licherem Verhaltnis stehende, genannt. Sogar der in seinem 
christlichen Eifer gegen Inder und Indisches so oft loswetternde 
Bose, The Hindoos as They Are, findet warme Worte des Bei- 
falls in der Beschreibung unseres Geschwisterfestes (bhratri- 
dvitiya ) und der Liebe zwischen Bruder und Schwester (in dem 
Kapitel „The Brother Festival“, S. 87 f.) 1 ). 

Da das Balifest das Fest einer chthonischen Gottheit und ein 
Totenseelenfest ist, braucht es uns nicht zu verwundern, wenn 
Yama in den Tagen dieser Feier so sehr in den Vordergrund 
tritt. Er ist ja ein Totengott. Aber zugleich ist wohl auch er ein 
Vegetationsgenius; wohl der sterbende Vegetationsgenius ist 
es, der als erster der Sterblichen gestorben und als erster ,,hin- 
gegangen ist in jene Welt“ (Atharva-Veda XVIII, 3, 13), und 
wie andere Vegetationsdamonen „gab Yama seinen lieben Leib 
dahin“ (priyam Yamas tanvam prarireclt, Rigveda X, 13, 4) ")• 

1 ) Wegen der Yamadvitiya (Bhratridvitiya, Bhaubljadvitiya, Bhaiyya Duj) 
siehe auch Gupte, S. 17; Crooke II, 296; Underhill 63; Feasts and Holi- 
days of the Hindus 10. Nach dem letzten Werk und Crooke salbt da die 
Schwester mit dem kleinen Finger mit Sandelpaste des Bruders Stirn und 
bittet Yama und YamI oder Yamuna, ihn zu beschiitzen. Der Bruder muB 
fiinf Gramkorner ganz (ungekaut) verschiucken, also ungetotet; solche 
Vorschrift erscheint bfters bei Biten und Zauber. Wegen der magischen 
Fiinfzahl vgl. Crooke II, 288; 289; 290; 296, 1. ult., 300 (ter), 308 unten. 
Wegen des Bruder- und Schwesterfestes bei den Jaina s. Hastings, ERE. V, 
878 b. In Nepal findet das 5 Tage dauernde Dewalifest Ende Oktober statt. 
Es ist der Lakshmi heilig. Die Hauser werden gereinigt und getiincht und 
jede Nacht mit Ollampen illuminiert. Am 1. Tag werden alle Hunde ver- 
ehrt und ihnen Blumenkranze um den Hals getan; der Schutz- und Lieblings- 
gott Nepals ist ja Bhairara, dem der Hund heilig ist. Am 2. verebrt man 
die Stiere und Kiihe, am 3. besonders die Lakshmi, am 4. der Hausherr 
wie Gottheiten die Glieder seines Haushalts und gibt ihnen ein Fest, am 
5. beten die Schwestem zu ihren Briidem und fur sie, malen tilaka auf 
ihre Stirn und veranstalten ihnen ein Festmahl, die Bruder geben ihnen 
Geschenke oder Schmnck. Nur diese 5 Tage und die 5 vorher ist das 
Gliicksspiel erlanbt; Oldfield, Sketches from Nipal (1880) II, 352 — 354. 

2 ) Auch die Gotter waren am Anfang sterblich. So schon der Yeda. 
S. Hillebrandt, Ved. Mythol. 2 II, S. 358; Scherman, Visionslit. 134 ff. Vgl. 
Frazer 3 IV, 1 — 2, Anm. Nur die Asura sind eben die wirklichen, die un- 
sterblichen Gotter. Das lehrt der Yajurreda: ..Die Himmlischen (deva) und 
die Asura lagen im Streit. Welche (Akkus.) tod den Himmlischen sie (die 
Asura) toteten, das waren diese (d. h. die waren tot). Wen von den 
Asura jene (toteten), die sprangen wieder auf und kampften weiter“ (Ka- 
thaka-Samh. X. 7 zu Anfang). Bei den Italmen in Kamtscbatka finden wir 
die gleiche Anschauung wie in Indien von Yama: „Haetsch, einer der ersten 
Sohne Kutkas, ist Prasident der unterirdischen Welt, in die die Menschen 
nach dem Tode kommen. Er war der erste Mensch in Kamtschatka, der 
starb.“ Steller, Von Kamtschatka nach Amerika. Bearbeit. v. Dr. M. Heyd- 
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Mit dieser Auffassung schlosse sich gut zusammen, daB \ ama 
im Rigveda wie in der ganzen spateren Zeit der Sohn Vivas- 
vants ist, iibrigens des Vaters auch der Menschen (Hillebrandt, 
Ved. Mythol. 2, II, 355). Vivasvant aber ist ein Sonnengott. 
Yielleicht deutet dessen Name „der Hervorleuchtende“ auf 
die aus dem Winterdunkel hervorbrechende Friihlingssonne. 


;S 20c. Bhishma als Totenseelengenius, seine funfTage 
und der Sundemann. 

Aber n o c h einer Gottheit von verwandter Natur muB man 
in diesen Tagen den Zoll entricbten. dem aus dem MBh. wohl- 
bekannten Bhishma: vom 11. der lichten Halfte bis zum 15. 
oder Vollmondtag des Karttika erstreckt sich die „Begehung 
der fiinf Tage des Bhishma“, das Bhishmapaiicakavrata oder 
Bhishmapancaka, gelegentlich auch nur Pancaka genannt. Es 
wird beschriehen von Bhavishyott. 72 und Padm. 125, 27 82, 

gedrangter von SkM. 20, 1 — 13. Diese allzu ungeniigende Kiir- 
zung gibt Skand. 32, 1 — 13 wieder und fiigt dann als vicesha 
oder detaillierte Darstellung Padm. 125, 29 — 66 an, reiht zwei 
eigene oder doch andere Strophen hinein und schlieBt mit 
Padm. 125, 82. Natiirlich spielt auch hier die Verehrung Vish- 
nus ihre sektiererische Rolle; es sind ja alles vishnuitische 
Schriften. Hier nur kurz das, was Bhishma und den Sundemann 
betrifft, d. h. das Urspriinglichere. Die vier ersten Tage wird 
gefastet und nur folgendes verzehrt: am 1. Tag Kuhmist, am 
2. Kuhurin, am 3. siiBe Milch, am 4. Dickmilch. am 5. wird erst 
am Abend gegessen, nach Bhavishyott. 72, 13 und 52 (in Hcat.s 
Reproduktion) zu schlieBen, nur Gemiise und Asketenspeise, 
und Vorspeise dazu ist Kuhdiinger. Der Vollzieher muB, wie 
so oft bei vrata, auf der Erde schlafen, sich fernhalten von Ge- 
schlechtsgenuB, bosen Gedanken, bosen Menschen (nach Skand. 
bbsem Tun, nach Bhavishyott. bosen Reden), Rauschtrank und 
Fleisch. und er muB in Schweigen verharren, wie das bei zau- 
berischen und zauberisch gefahrdeten Dingen ja notwendig ist. 

rich (Brockhaus), S. 99. Kutka ist „der groBte aller Gotter and Welt- 
schopfer‘* (ib. 96). Sein Sohn, also eigentlich ein Gott, stirbt direkt als 
.,erster Mensch in Kamtschatka 1 '. Die Unterwelt ist den Italmen ein Pa- 
radies. Am sicbersten kommt man dabin, wenn man von schonen Hunden 
gefressen wird (ib. 101). 
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Morgens und mittags muB laut Bhavishyott. 15; Padm. 27; 
Skand. 23 und Heat. II 20, p. 336 (aus Naradiyapur.) gebadet 
werden, und zwar in einem FluB oder in einer Wasserfallaus- 
hbhlung (nirjharagarta), nach Garudapur. 124, 4 und Agnipur. 
205, 2 aber dreimal des Tages. Mit Gerste, Vrlhi-Reis und Se- 
samkornern soil man dabei die Manen laben. So Padm. 38 a b 
= Skand. 24 a b. Bhavisbyott, 16 e — 17 b aber sagt, die Gotter, 
die Rishi, die Manen und darauf die anderen Wesen, die sich 
nach freiem Belieben regen ( kamacarinah ), was ja das gewohn- 
liche beim Bad ist (vgl. z. B. Baudh. Dharmas. II, 5, 15 ff.). 
Bhishma erhalt die Wasserspende, die Gastempfangsgabe 
(arghya) und Verehrung (puja). Der Spruch heifit: ..Dem Mann 
vom Gotra der Vaiyaghrapada, dem Erlesenen unter den Sam- 
kritya, dem kinderlosen Bhishma das Wasser, dem mit dem 
schrecklichen Panzer. Dem Avatara der Vasus, dem Erzeugten 
des Qantanu spende ich die Gastgabe, dem Bhishma, dem von 
Geburt an immer Keuschen.“ Die fiinf Tage hindurch soli Tag 
und Nacht eine Lampe brennen (Bhavishyott. 21 = Padm. 52 
= Skand. 39; Agnip. 205, 4), nach unseren Texten dem 
Vishnu, und es soli ihm Sesam, Vrihi-Reis und Gerste geopfert 
werden 1 ). Die Verdienstlichkeit der Begehung wird nach tau- 
sendfaltig aufgewucherter Puranaart in iiberschwanglicher, 
auch hier zum Teil frevlerischer Ausmalung gepriesen. Das 
Vrata zu seinen Ehren hat Bhishma als Gnade von Vasudeva 
erhalten, da er auf den seinen Leib spickenden Pfeilen lag und 
den Rajadharma und Mokshadharma verkiindet hatte. Am 11. 
des Karttika hat er namlich um Wasser gebeten, hat es ihm 
Arjuna durch die Kraft seines Pfeiles verschafft und seine 


T ) Dies Opfer entspricht nicht dem Vishnu, wohl aber den Totenseelen. 
Schon Wilson, Works II, S. 201 — 203 hat es ausgesprochen, daB das 
Bhishmapancaka und die Bhishmashtaml in der Manenverehrung wurzle. 
Verraterisch ist auch die Verehrung des Siindemanns mit den Namen des 
Yama und die Schenkungsformel: Dharmo me priyatam. Padm. 125, 72; 
75; Heat. II 2, p. 339, 1. ult.; 340. Zwar ist Gerste, wie wir schon gehort 
haben und ofters horen, die besondere Opfergabe an die Gotter, Sesam- 
korn an die Manen. Aber diese Scheidung wird nicht streng durehgefiihrt. 
Beim Vriddhigraddha vertritt iiberhaupt Gerste die Stelle des Sesams 
(Vishnudh. I, 142, 15; Padmapur. in Heat. Ill 1, p. 1545). Siehe anch 
Ath.-Veda XVIII, 3, 69; 4, 26; 32 ff.; 43. Hier nun wird beides gespendet: 
Gerste und Sesam; der betr. Genius wird wie Yama sein: zugleich ein 
pitar und ein deva. Bhishma ist ja eine Verkorperung der gbttlichen Vasn 
und diese haben sich, wie Caland zeigt, aus Totenseelen entwickelt. 
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Glieder erquickt 1 )- So sollen vom 11. bis zum Vollmondtag des 
Karttika jedes Jahr die Menschen ibn durch die in Wasser be- 
stehende Gastgabe laben (SkM. 20, 2 — 5 = Skand. 32, 2 — 5). 
Der Mantra lautet hier: „Dem, dessen Geliibde die Wahrheit 
ist, dem Reinen, dem hocbsinnigen Sohn der Ganga, dem immer 
keuscben Bhlshma spende ich das arghya.“ Mit der 1 i n k e n 
Hand und mit diesem Spruch geschieht die Labesspende ( tar- 
pana, SkM. und Skand. 9f.) 2 ). 

Diese zwei Texte fahren fort: „Als Bestandteil des vrata muB 
am Vollmondtag der Siindemann ( papapurusha) geschenkt 
werden. Hat jemand keinen Sohn, dann soli er dunchaus 
das Bhishmapancaka vollziehen. Wer zusammen mit seiner 
Frau das vrata Bhishmapancaka ausfiihrt und den Siindemann 
in der Regenzeit verschenkt, wir einen Sohn bekommen. 1 ’ 

Was der Siindemann oder Papapurusha ist, erfahren wir 
nicht aus SkM. und Skand., wohl aber aus Bhavishyott. 72, 39 c 
bis 41 und aus Padm. 125, 70 ff. In der Druckausgabe des Bha- 
vishyott. ist nur der erste Teil des Textes erhalten, in Heat, s 
Reproduktion (II 2, p. 339 f.) aber alles. Der Ritus verlauft so: 
„Man soli ein Bild der Siinde machen mit schaurigem Gesicht 
und dadurch auBerst schrecklich, ein Schwert in der Hand, 
iiberaus miBgestaltet, mit hervorstarrenden Zahnen aus Eisen. 
Man hiille es in schwarzes Gewand, mache ihm einen roten 
Scheitelkranz (nach der Ausg. des Bhavishyott. einen aus 
Oleanderbliiten) 3 ) und leuehtende goldene Obrringe und stelle 


x ) MBh. VI, 121, 22 — 26: Arjuna schieBt seinen mit dem Waffenzauber 
des Regengottes verbundenen Pfeil in die Erde. ein amritagleicher Was- 
serstrahl springt empor. So schieBt Mitbra seinen Pfeil in den Felsen und 
Wasser stromt herans. J. M. Robertson, Pagan Christs 2 . p. 316 — 317. 

2 ) Mit der linken Hand wird den Totenseelen die Gabe hingestrent 
(z. B. Bhavishyapnr. I, 185, 11: savyena pdnind). Das reehte Knie zur 
Erde beugend findet das tarpana fiir die Gotter statt, das linke nieder- 
biegend die Labespende fiir die Manen (Heat. Ill 1, p. 932 f.; 935 — 936). 

3 ) Rote Kranze und Blumen sind namentiich fiir schadigende und iiber- 
haupt fiir unheimliche Wesen. Manen und Gottern soli man von roten 
Bliiten nur die des kuhkuma und der Wasserpflanzen darbringen. Vi. 66, 
5—9; 79, 5 f.; Vishnudh. I, 141, 19; II, 91, 9: 341, 214; 230; 252; Heat. 
Ill 1, 561: 685. Die hochrote Bandhujavabliite wird ausdriicklich vorge- 
schrieben in Vishnudh. II, 91, 14; III, 341, 214; 252, die des Rotagoka in 
II. 91, 11, die des Mango, die schwarze und rote, in 11,91,10,111,341,215; 
230; 250. Nach Abr. Roger werden iiberhanpt rote Blumen den Gottern dar- 
gebraebt (Zeitschrift d. Ver. f. Volksk. 14, 302, ebenda 397 der sad). Vgl. 
Mockerji, Local Government 2 110. S. auch Weib im altind. Epos 199, Anm. 
(wo vieles fehlt) und besonders MBh. XIII, 98. 24 — 35: Vishnudh. II, 91. 6 — 
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es iiber einen prastha Sesamkorner 1 ). Man verehre es in gro8- 
ter Liebeshingabe (paraya bhaktya) mit den Namen des Konigs 
der Gerechtigkeit (d. h. Yamas) und spreche diesen Mantra, 
indem man in hohl zusammengelegten Beterhanden ihm Blumen 
darbietet: „Die in anderm Dasein oder auch die in diesem 
Dasein von mir begangene Siinde moge dem Verloschen (der 
Beschwichtigung, pragama) anheimfallen, durch deine Gnade, 
o Siinde (tava, papa, prasadatah j.“ Nachdem man vorschrifts- 
gemaB das Bild 2 ) angebetet hat, soli man es zusammen mit 
Gold einem Brahmanen schenken. Der letzte Satz und der 
Mantra nach dem vom Kommentar zu Skand. 32. 11 aus dem 
Padmapur. zitierten Text und nach Heat. II 2, p. 340. In 
Nirnayas. II. 8, 27, wo aus dem Laghunaradiya zitiert wird, 
heiBt es besser: Nachdem man eine Geeks 3 ) voll Blumen 
f pushpahjali) hingeworfen und das schwarze Bildnis verehrt 
hat.“ Der Sprach zeigt hier ein paar Abweichungen im Wort- 
laut. In Padm. 125, 78 c ff. und Bhavishyott. 72, 43 c ff. lesen 
wir femer: „Dabei soil er sich den Mahadeva (Qiva), der keine 
Gestalt hat, denken als dunkelfarbig wie das Blatt der dunkel- 
blauen Lotosbliite, mit vier Spitzzahnen (caturdamsh.tr a), vier 
Armen, acht Beinen, einem Auge, Ohren wie ein Pflock, ge- 
waltig von Stimme, mit einem Flechtenwulst (jatin) und zwei 
Zungen. rotem Auge, den Leib in ein Lowenfell gehiillt.“ Dieser 

15; III 341, 209 — 255. Roter Oleander gilt als giftig und magisch gefahr- 
lich, darf also nicht beira Hause steben; ihn im Traum sehen deutet auf 
Besessenheit u. dgl. mehr. Seine Bliiten werden als Gotterspende, z. B. im 
Vishnudh. Ill, 341, 218, ausdriicklicb verboten (zusammen mit den von 
dhattura und arka). 

3 ) Solches Hinstellen oder Hinsetzen des Bildes eines Gotter- oder 
Geisterwesens auf einen Behalter mit Wasser oder mit einer Kornerfrucht 
oder mit sonstigen magisch-religiosen Hilfsmitteln ist bei den Vrata sebr 
haufig. Die Sesamkorner, die namentlich Totenseelen und schlimmen Ge- 
walten geopfert und als vorziiglichster Schutz gegen alles Geister- und 
Zauberwesen gelten, sind hier sehr am Platz. 

2 ) Auch in Padm. 125, 74 selber, wie in dem Zitat darans im Kommentar 
des Skand., ist das Bildnis von Gold. Es soli ja einem Brahmanen geschenkt 
werden! Aber gemaB Heat. II 2, p. 340 muB man in Padm. pratimam tarn 
ca kaficanim als eine Entstellung aus pratimam tarn sakancanam betrachten. 
Im Bhavishyott. 72, 40 ist das Bild sartalokamayi, richtig: sarvalohamayi 
..ganz aus Eisen gemacht“. Das wird das Urspriingliche sein. Bei Dubois- 
Beauchamp 3 265; 534 f.: 701 f. ist der Man of Sin schwarz, mit rotem 
Bauch, weiBem Haar und Bart und scheuBlichem, verzerrtem Gesicht. Eine 
wichtige Rolle spielt er in der taglichen Abendandacht nach Dubois, S. 265. 

3 ) Das siiddeutsche Dialektwort bezeiehnet die hohl zusammengelegten 
Hande, namentlich als MaB, Leider kenne ich kein schriftdeutsches. 
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eigentiimliche, gespenstergleiche ()iva und der Siindemann 
scheinen Briider oder gar identisch zu sein. Auf jeden Fall hat 
hier die aberglaubische Verehrung von Siinde und Verbrechen. 
die \ergdttlichung des Bosen. auf die ich in Kama, S. 138 f. hin- 
gewiesen habe und die auch heute noch unter uns ihre Millio- 
nen und Abermillionen von Glaubigen zahlt. ganz zu schweigen 
von friiheren Zeiten und von anderen Vdlkem, in dieser An- 
betung der eigenen Siinde eine Bliite getrieben, die sogar noch 
die Anbetung der hingerichteten Verbrecher in Sizilien an In- 
teresse iibertrifft. Aber die eigene Siinde ist halt oft sehr ver- 
derbenbringend, unheimlich, schon dem rigvedischen Sanger 
wie Ungezahlten in anderen Zeiten und Landem ein peinigen- 
des Ratsel, sie iiberfallt den Menschen wie ein Feind, aus dem 
Hinterhalt, ja sie ist nach urtiimlicher Anschauung ein zauberi- 
scher Stoff, der wie Krankheit und anderes Unheil in des 
Menschen Korper eindringt, ist nach der indischen Karman- 
lehre die an Furchtbarkeit unvergleichliche Macht aller Machte 
fiir den von ihr ErfaBten und im Grunde weit entsetzlicher und 
gewaltiger als der christliche' Teufel. Warum sollte da nicht die 
eigene Siinde genau wie hundert andere unverstandliche und 
gefiirchtete Dinge oder Wesen, ja noch eher, zu einer Art Per- 
son, und Gottheit werden, die man anbetet? Und wie andere 
Schreckensgottheiten ist es auch eine gnadengewaltige. Wenn 
Gatte und Gattin sich umsonst gesehnt und abgebangt haben 
um den ja namentlich fiir das Heil nach dem Tode ndtigen 
Sohn, dann brauchen sie nur das Bhishmapancaka auszufiihren, 
den Siindemann zu verehren und zu verschenken, sofort wird 
ihnen ein Sohn beschert. 

Bhlshma selber erscheint beim Bhishmapancaka als ein 
Totenseelengeist und daher wohl chthonischer Genius, wie 
schon aus dem Mitgeteilten hervorgeht. Es kommt hinzu: Nach 
der alteren Sage starb er ganz kurz nach seiner totlichen Ver- 
wundung durch Arjunas Pfeile. Vollkommen deutlich sagt dies 
MBh. VII, 5, bes. Cl. 7. Das erhellt auch aus VI, 119, 93 ff. Aber 
so ein groBer Held und wunderbarer Mensch durfte doch nicht 
den unerwiinschten Tod wahrend des Siidgangs der Sonne ster- 
ben, wie das Epos selber erklart (s. bes. VI, 119, 94 — 97). 
58 Tage lang hielt er also auf seinem Pfeillager das Leben 
zuriick (XIII, 167, 27: nach XII. 51, 14 setzte er da seine Unter- 
weisungen 56 Tage lang fort). Er starb also im Karttika. Nach 
den Karttikam. hat, wie schon gesagt, am 11. der lichten Halfte 
dieses Monats Arjuna den Sterbenden mit Wasser erquickt. Er 
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ist also, wenn wir die Nachrichten des Epos und der Karttikam. 
zusammenhalten, genau am Tage von Vishnus Erwaehen, d. h. 
an dem Tage. wo die Regenzeit offiziell schlieBt, gestorben 1 ). 
Der Tod zur Regenzeit oder in der Emte verrat sich auch in 
der Mitteilung des SkM. und Skand., unter welchen Umstanden 
Vasudeva zu seinem Gediichtnis das Bhishmapancaka, — das 
iibrigens nach Padm. 80 c d und Bhav. 45 c d dem Krishna erst 
von Bhishma selber verkiindet worden ist! — gestiftet hat, und 
aus Padm. 47 a b = Skand. 34 a b: U ttarayanahinaya Bhishma- 
ya pradadau Harih. Bhishma ist also ein in der Regenzeit und 
wohl vor allem in Karttika tatiger Geist der Fruchtbarkeit, 
dessen Kraft und Wirken, mythologisch geredet: dessen Leben, 
mit dem AbschluB dieser Zeit oder mit der Ernte endet. Seine 
Geburt von der Ganga, der Gottin der Leben und Wachstum 
weckenden Wasser, weist wohl auf das gleiche, ebenso sein 
Geliibde ewiger Keuschheit, das ihn dem Zeugungsgenius 
Skanda ahnlich macht. 

Im Grunde noch klareres Zeugnis als die fiinf Tage des 
Bhishma in dem genannten altindischen Schrifttum legt deren 
beutige Feier ab, wie sie fiir Oberindien Crooke 2 I, 92 — 94 
beschreibt. Da ist es ein Fest der Frauen, ebenfalls im Karttika. 
Sie schicken Lampen in eines Brahmanen Haus, dessen Frau 
wahrend der fiinf Tage auf der mit Kuhmist bestrichenen Erde 
schlafen muB, natiirlich allein, nahe bei den Lampen, die sie 
immerfort brennend zu erhalten hat. Die Lampen sind mit 
S e s a m o 1 gefiillt, die Dochte rot und um den Stengel der 
Sesampflanze gewickelt. Eine Frucht des fiir die Karttika- 
feiern so wichtigen Amalaka- oder Dhatribaums (Myrobalane), 
eine WalnuB und zwei Kupfermiinzen werden in jede Lampe 
gelegt. Jeden Abend werfen sich die Frauen vor den Lampen 
nieder und umwandeln sie nach rechts. Hinzu kommt tagliches 
Bad vor Sonnenaufgang und des Tages nur eine Mahlzeit von 
bestimmter Art. Beim Bad in der Morgenfriihe des letzten 
Tages der fiinf wird von fiinf aus T e i g gemachten Lampen 
die eine am Eingang des Dorfes oder der Stadt niedergesetzt. 
die anderen vier an den vier Totenseelenstatten: an einem 
Kreuzweg, an einem Pipalbaum, an einem Tempel des (Jiva. 

r) Nach einer dem Epos widerstreitenden Naehricht soil er erst am 
8. der lichten Halfte des Magha gestorben sein. Daher das Fest Bhishmi- 
shtaml. Underhill 116; Crooke I, 92 (am 23. Magha); Wilson 1. c. 201 — 203 
(er schon: Totenseelentag) ; Nirnavas. II. 11. 25; SSud. 84 f.; Heat. Ill 2, 
p. 628 usw. 
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an einem Teich. Diese letzte Lampe tun sie auf ein kleines 
F 1 o 6. das aus den Blattern des wahrend der fiinf Tage auch 
als Nahrung dienenden und in Verbindung mit Fruchtbarkeits- 
gottheiten ofters erscheinenden Zuckerrohrs gemacht ist, und 
lassen es auf dem Wasser dahintreiben. Neben jede 
der fiinf Lampen legt man ein wenig Getreide. Der RuB der 
abgebrannten Lampen wird auf die Augen und die Finger ge- 
schmiert, und mit dem iibriggebliebenen Sesamol salbt man die 
Zehennagel. Auf Schritt und Tritt sehen wir da die innige 
Verwandtsehaft mit verschiedenen Teilen des chthonischen und 
Totenseelenfestes, das wir bebandelt baben — vom „Lichter- 
schwimmen‘‘ werden wir nocb horen — , und mit den ihm zu- 
grunde liegenden Anschauungen *). 


§ 20 d. Die Zeit des Lichterfestes. 

Was nun die Zeit des Lichterfestes mit seinen Nebenfeiern 
anlangt, so haben wir immer wieder ein Schwanken beobachtet, 
namentlich zwischen Alvina und Karttika, auch zwischen Neu- 
mond und Vollmond. Das Balifest ist in hervorragender Weise 
ein Fest der Lustration. Dies nlrajana dauert fiinf Tage, vom 
12. der dunkeln Halfte des Karttika bis zum 16. So SkM. 11, 
8 c — 9 b = Skand. 9, 8. Den 11. bis 15. der dunkeln Halfte des 
Karttika nennt Padm. 123, 27 ff. als die Tage, wo die Manen 
sehnlich die Lichtergabe begehren. Immer wieder und wieder 
wird fur die Lichter, die Lichterbaume und die ..Lichter in der 
Luft" der Karttika genannt. Vom 12.— 16. des Karttika findet 
auch die Rinderverehrung ( gopuja , gopujana) statt, und zwar 
hat der erste der fiinf Tage seinen Namen von der Kalberver- 
ehrung (ratsapuja, vatsapujana). SkM. 11, Iff. = Skand. 9, 
Iff. Nach SkM. 11. 58 = Skand. 9. 15 geschieht da aber 
gopujana. Wir werden also schlieBen, daB alle fiinf Tage Rin- 
derverehrungstage sind. der 12. aber noch einen besonderen 
Namen von der Kalbverehrung habe. Wie jedoch schon er- 
wahnt. wird in SkM. 11, 50 plotzlich gopuja an Haris Tag (d. h. 

a ) Das Bhlshmapancaka wird auch dargestellt von Garudap. 123 und 
Agnip. 205 (kurz und ungeniigend); Nirnayas. II, 8, 27; SSud. 132 (nach 
Bhavishyott. und Devipur.); Sarod. 20; Heat. II 2, p. 336 — 341 (aus 
Aaradiyapur. und Bhavishyott.. aber liiekenhaft); Wilson, Works II, 201 
bis 203; Gupte 17. 
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am 12.) der dunkeln Halfte des A 5 v i n a vollzogen, obschon 
in gl. 48, 52 und 56 der Karttika erscheint. Ob Vaishnavaih 
krita da anzeigen soil, daB der A 5 v i n a vishnuitische Beson- 
derheit sei? Kaum. Nun erhellt femer, daB das Govardbanafest 
zusammenfalle mit den Rinderverehrungsfeiem. Govardhanot- 
sava wird dem entsprechend von Skand. 10, 19 — 26 auf den 
ersten der lichten Halfte des Karttika angesetzt, von SkM. 17, 1 
in die „dunkle Halfte des Karttika“, wahrend Ql. 3 von prati- 
padi Karttikasya spricht. Also wird auch hier der 1. der lichten 
Halfte gemeint sein. Unbekiimmert darum heiBt es aber in SkM. 
12, 1 — Skand. 9, 17, am 14. der dunkeln Halfte des- Agvina 
sei Govardhanotsava. In Bhavishyott. 69 wird das Govatsadva- 
dagivrata behandelt. Am: Nachmittag soli man da, wenn man 
eine schone Kuh mit Kalb sieht, die! des Brahmanen mit Wohl- 
geriichen. die des Kshattriya mit Blumen, die des Vaicya mit 
Wasser. die des Cudra mit unentbiilstem Korn verehren, dann 
alle mit kunkuma und Lack, Lichtern und vataka aus Bohnen- 
und Reismehl 1 ), und mit Blumen das Kalb. Man richtet an sie 
den Mantra Rgv. VIII, 101, 15 (90, 15) und bittet sie dann in 
einem ()loka um Erfiillung dessen, was man wiinscht. Nachdem 
man so eine Kuh verehrt hat, besprenge man sie mit Wasser, 
reiche ihr das Futter fur einen Tag, vermeide an diesem Tag 
in der Schmorpfanne Gebackenes ( tapikapakva) und Topfspeise 
( sthalipaka, Gerste oder Reis in Milch gekocht) und schlafe die 
Nacht auf der Erde 1 in Keuschheit. Dieses fromme Werk ge- 
schieht am 12 . im Karttika, aber in der lichten Halfte (Str. 74; 
90). Auch der Vollmondtag des Karttika bringt Kuhverebrung 
und Lichterfest. SkM. 25, 35 f. 

Das Rinderfest ist gleich dem Lichterfest oder ihm angefiigt. 
SkM. 13, 21 setzt nur fur den dipotsava drei Tage nacheinan- 
der an, beginnend mit dem 13. der dunkeln Halfte des Agvina 
(vgl. Skand. 9. 49). Drei Tage lang vom 14. der dunkeln Halfte 

*) „0 d e r ReismehT 1 ( mashannavatakaih )? Vataka sind KloBchen, ge- 
wiirzt und in 01 geschmort. Es gibt 9 Arten laut Skandapnr. II, Marga- 
(■ 1 r-liamu!] . 9, 15 ff.: 1 — 2. man macht Troglein und fiillt sie entweder mit 
MuskatnuB oder mit Pfeffer (und formt sie dann zu Ballen), 3. man tut 
Salz dran und fiillt sie mit iiberaus reinem Sesamol, 4. kunknmafarbige 
fettlose werden mit enthiilstem Reis gefiillt (? kunkumabhah snehahlnah 
sakshata iva durjanah), 5. man tut Tamarinden- oder Mangofrucht hinein, 
6. oder Traubensaft, 7. oder Zuekerrohrsaft. 8. oder Wasser, in welchem 
man Vemonia anthelminthica hat auslaugen lassen und die man mit weiBem 
Zucker siiBt (bestreut?), 9. man verfertigt (wohl: fiillt) sie mit viererlei 
Saft. 


223 



des Agvina an sollen nach SkM. 13, 40 = Skand. 9, 67 Lichter 
gespendet werden. Auch in Skand. 10, 19 ab sind es drei Tage. 
Hier aber, wo aus Padm. 124, 26 ff. abgeschrieben wird, konn- 
ten sie nur in der dunkeln Halfte des Karttika sein. 

Ferner decken sich Lichterfest und Balifest. Dasi Fest des 
Bali wahrt in SkM. 13, 20 ff. (vgl. Skand. 9, 48 ff.) die drei Tage 
vom 13. der dunkeln Halfte des Agvina bis zum 15. Immer 
wieder werden die drei Tage betont. Der Hohepunkt, das Bali- 
fest im engeren Sinn, ist am letzten Tag, am 15. oder pratipad, 
dem 1. der lichten Halfte. Gerade dieser Tag im Karttika wird 
nun von Skand. 10, 1 f. als der eine Tag des Balireiches ange- 
geben, ebenso von Sarod. 12, 1 (vgl. 26) und von Heat. II 2, 
p. 350 (aus dem Padmapur., aber nicht aus dem Uttarakh.). 
Am Neumondtag des Karttika ist Balirajya auch in Bhavishyap. 
I, 18. 20. Dagegen ergibt sich in Skand. 9, 95 c— 96 = SkM. 14, 
23 (vgl. 13, 40 ff.) wieder der Agvina, und zwar der Neumondtag. 

Wieder zum 1. Tag der lichten Halfte des Karttika, wohl zum 
1. November, fiihrt uns die Erfindung des Wiirfelspiels. Dies 
soil ja am Lichter- oder Balifest geiibt werden, und zwar weil 
es da geschaffen worden sei. Die Erfindung geschah aber am 
1. Tag der lichten Halfte des Karttika. SkM. 15, 1 ff. = Skand. 
10, Iff. und SkM. 15, 67; vgl. SkM. 15, 75 c d — Skand. 10, 
21 a b. Ebenso zeugt das Brahmapur. fur den Karttika. Da wird 
die Sukharatri, nach Skand. 9, 101 ein Bestandteil des Bali- 
festes, am 14. der dunkeln Halfte des Karttika abgehalten. 
Ferner sagt Garudapur., Pretak. 18, 7, am 14. des Karttika ge- 
spendete Lichter seien den Totenseelen zum Heil. Ebenso 31, 6, 
hier aber wird noch der 14. des Alvina und des Magha, sowie 
der Todestag der Betr. genannt. Als Zeit fur den Yamayajna 
verordnet Baudh. Grihyas., Grihyaceshas. 21 (ed. R. Shama 
Sastri, p. 223) die Karttiki (wohl den Yollmond des Karttika. 
Oder den Neumond?). Die Yamadvitiya sodann ist nach alien 
Quellen der 2. der lichten Halfte des Karttika. Padm. 124, 87: 
SkM. 18. 1; Skand. 11. 3: Sarod. 13. 3; Bhavishyott. 14, 18. 
Ferner hat schon dies das groBte Gewicht, daB unsere altesten 
Quellen: Bhav. und Padm. immer nur, bei alien Festteilen, vom 
Karttika reden, und zwar beginnt in Padm. diese Lichterfest- 
zeit. die nach 123, 27 f. den Totenseelen gilt, am 11. der dunkeln 
Halfte des Karttika, wahrend Bhav.. das ja nur das Lichter*- 
oder Balifest im engeren Sinn behandelt, die drei Tage: den 
14. der dunkeln Halfte des Karttika nebst den zwei folgenden 
umspannt. Nirnayas. II, 8. 14 zitiert aus Hemadri. Nirnayamrita 
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und Bhavishyott.: Karttike krishnapakshe tu caturdagyam 
inodaye / avagyam eva kartavyam snanam narakabhirubhih // 
Inag candrah (!). Unmittelbar darauf aber aus Prithvican- 
drodaya und Brahmapur. (v. 1. Padmapur.) : Agvayukkrishna- 
pakshasya caturdagyam vidhudaye i dlatailena kartavyam snd- 
nam narakabhiruna. Dann von Narayana: Tatha krishnacatur- 
dagyam A g vine ’rkodayat pura I yaminyah pagcime yam a 
tailabhyangah vigishyate. Endlich aus Devadasiya und Brahma- 
pur.: „Durch Lichterspenden beim Zunachten am vierzehnten 
und in der Neumondnacht im Karttika wird der Mensch von 
den Finsternissen des Yamawegs befreit/" So konnte man noch 
eine ganze Reihe von Stellen aufmarschieren lassen, obne daB 
mehr Klarheit in die Sache kame. 

Zwei Gesichtspunkte vor allem bringen allgemeinen Auf- 
schluB: 1. das Lichterfest ist ein Totenseelenfest, 2 ein Ernte- 
fest. Den Toten widmet man natiirlicherweise Dienst und Yer- 
ehrung zu den! Zeiten, wo man sie fiirchtet, wo sie also auf 
Erden umherschwarmen. Als besonders heilige Monate werden 
ofters Yaigakha, Magha und Karttika zusammengestellt, ebenso 
die Tage Vai^akhi, Maghi und Kartiki, wohl die Neumondtage 
dieser Monate. So lautet ein ofters, z. B. in Skandap. II, Vaica- 
khamah. 22, 77 — 79 zitierter Spruch der Manen: Eshtavya ba- 
havah putra, yady eko ’pi Gayam vrajet // yajeta vagvamedham ca 
nilam va vrisham utsrijet 1 ), II yady eko ’pi ca Vaigakhe Magha 
va Karttike ’pi ca / asman uddigya vai snanam, graddham, dd- 
nam karishyati. // Tena cordhvagatir bhuyan narakad udgatig 
ca nah. / „Wiinschen muB man viele Sohne, ob nicbt wenigstens 
einer nach Gaya wallfahre oder ein RoBopfer opfere oder einen 
blauschwarzen Stier freilasse; ob nicht wenigstens einer im 
Vaigakha oder im Magha oder im Karttika uns zum Besten Bad, 
Totenmahl, Schenkung verrichte. Dadurch wiirde uns Aufstieg 
(wohl vor allem: Hinaufkommen in den Himmel) und Hinaus- 
kommen aus der Holle.“ Daher wird fur diese Monate auch be- 
sonders das Baden so eingescharft: denn dieses entfernt die 
Unheilswirkungen der unheimlichen Zeit. Magha ist Mitte Jan. 
bis Mitte Febr., Yaigakha Mitte Apr. — Mitte Mai, Karttika 
Mitte Okt. — Mitte Nov. Hinzufiigen diirfen wir vor allem den 
fiir das Totenseelen- und Lichterfest so oft genannten Acvina 


!) Dieser ^l°ka erscheint sehr oft, z. B. in Vi. 85, 67; Vishnudh. I, 144, 
3; Brahmapur. 220, 32 c — 33 b; Vayupur. 83, 12 c — f; Heat. Ill 1, p. 162; 
1095; 1097. Weitere Stellen in Abegg, Pretakalpa XIII, 31 und Anm. 



(Mitte Sept. — Mitte Okt.) 3 ). Als Allerseelenzeit erscheint nun 
im klassischen Altertum zunachst der Februar, inj Athen mit 
den Anthesterien, „die Tage, die den Toten und ihrem Herrn 
Dionysos Chthonios angehorten“ und unheimlich waren. „Man 
kaute beim Morgenausgang die Blatter des WeiBdorns ( §auvog ) 
und bestricb die Tiirpfosten mit Pech. So hielt man die Un- 
heimlichen fern“. Rohde, Psyche 3 I, S. 237. Wie grauenein- 
floBend im Mai, am 9., 11. und 13., die Totenseelen spuken, 
wissen wir am anscbaulichsten aus Ovid, Fasti V, 419 ff.: „Um 
Mittemacht schreitet der Hausvater mit bloBen FiiBen durchs 
Haus, hell auf schnalzt er mit den Fingem, um die Geister fern 
zu halten 2 ). Er wascht sich die Hande mit Quellwasser, steckt 
schwarze Bohnen in den Mund und wirft sie hinter sich, indem 
er neunmal spricht: ,Dies gebe ich her und mit diesem kaufe ich 
mich und die Meinigen los.‘ Nie schaut er sich um, hinter ihm 
liest der Schatten sie auf. Nochmals wascht er sich die Hande, 
schlagt an ein ehernes Becken und ruft neunmal: ,Zieht aus, 
ihr Manen der Vater‘ (exite manes patemi). Schon diese Formel 
zeigt, daB urspriinglich alien Totenseelen das Opfer gebracht 
ward, nicht nur den Lemuren, von denen das Fest den Namen 
trug 3 ). Diese meine Anschauung fand ich bestatigt durch Wisso- 

x ) Ofters werden als Totenseelenmonate auch Caitra und Ashadha ge- 
nannt. So erklart Harita (in Heat. Ill 1, p. 181), am Neumondtag des 
Karttika, Magha, Caitra, Alvina und Ashadha miiBten die Toten geehrt 
werden, sogar wenn er bhutaviddha, also unkoscher sei. Im Caitra darf 
vielleicht deshalb auch keine Hochzeit stattfinden (Mitte Marz bis Mitte 
April). Vishnudh. II, 87, 28 — 29. Freilich werden die Totenmonate Magha, 
VaijSkha, Karttika von Heat. Ill 2, p. 786, aus Daksha. als gluckhaft 
(fur Hochzeit genannt). Im Ashadha (Mitte Juni bis Mitte Juli) beginnt 
die Regenzeit, die immer wieder fur die £raddhas und ofters als die beste 
fiir sie genannt wird. Milchreis mit Honig gemischt zur Regenzeit wird oft 
als unbedingt ndtig erklart (Vishnudh. I, 145, 4 usw.). Totenmahler im 
Agvina, d. h. gewiB: in dessen 2. oder dunkler Hiilfte, also die ganzen 
15 Tage hindurch, sind von groBter Wichtigkeit (s. z. B. auch Brahmapur. 
220, 14 — 22; 43 f.). Daran reihen sich dann die ersten 15 des Karttika, wie 
wir gehort haben. Besonders genannt wird auch der 9. des Karttika (so in 
Brahmapur. 220, 55; Matsyap. 17, 4) und der 12. (Matsyap. 17, 6). 

“) Auch in Indien schnalzt oder knackt man mit den Fingern, magisches 
Luheil verschiedener Art abzuwekren. Edg. Thurston, Omens and Super- 
stitions of Southern India 26; Oesterley, Die Abenteuer des Gum Paramar- 
tan, Zschr. f. vergleich. Literaturgeschichte 1886 — 1887, S. 56; Dubois- 
Reauchamp 3 244; 255; 260; Crooke I, 240. Wenn in Indien jemand gahnt, 
schnalzt ein Anwesender mit den Fingern, damit die Seele nicht heraus- 
fliege (Panjab Notes & Qeries II, p. 114, § 665). Der Grand klingt verdachtig. 

) Wie in Indien die Toten zo Preta oder unseligen Spukgeistern, so 
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wa, Rel. u. Kult. d. Rom. 2 , S. 235. Vgl. Caland, Altind. Ahnen- 
kult, p. 175 (jedes qraddha urspriinglich fur alle Abgeschiede- 
nen dargebracht). Das Wegtreiben der Seelen nach der Toten- 
spende und das Schwanken zwischen der Angst und der Hoff- 
nung auf Heil durch die Unheimlichen finden wir sehr klar bei 
dem am Anfang November gefeierten groBen Totenfest der 
Slaven und Litauer, dann der Esthen, die es wohl von ihren 
indogermanischen Nachbarn iibemommen hatten. Die dunkeln 
Gaste wurden nach der Speisung wegkomplimentiert: „Vergebt, 
Seelen der Verstorbenen, erhaltet uns lebendig den Segen und 
gebt Ruhe diesem Haus. Gebt, wohin euch das Geschick ruft, 
aber richtet beim Fliegen iiber unsere Schwellen, Fluren und 
Wiesen keinen Schaden an.“ Nork, Festkalender 666 ’)• Beson- 
ders gut und eingehend ist die Darstellung der Totenmahler 
mit Toteneinladung und -entsendung und dem tiefen Ernst, die 
Schrader in Hastings, ERE. II, 26 b — 28 a von den Litauern und 
den WeiBrussen gibt. 

Im H e r b s t sind es besonders drei Tage, an denen die Unter- 


wurden sie bei den alten Romern zu lemures oder larvae durch gewalt- 
samen Tod, durch Versaumnis der Totenbrauche oder durch eigene Ver- 
schuldung, d. h. durch besodere Schlechtigkeit oder Siinde. Preller, Rom. 
Mythol. 3 II, 117 f. 

1 ) Ahuliche Furcht hatte man in Aitindien. Die zum Gewand fiir die 
Toten bestimmten Kleidfransen oder Wollflocken werden auf den Ahnen- 
kloB niedergelegt mit den Worten: ,,Dies sind eure Gewander, ihr Vater. 
Schadigt, o ihr Vater, nichts anderes von uns.“ Hir.-Grih. II (4), 12, 8. 
Ebenso beschadigen die Hexen die Saat, iiber die sie fliegen. Ulrich Jahn. 
Die Deutschen Opfergebrauche bei Ackerbau und Viehzucht (1884) S. 126. 
Sie sind ja christlich uragekrempelte Toten- und Fruchtbarkeitsgeister. Am 
Abend des 1. Mai werden (oder wurden) sie in einigen Gegenden Tirols 
mit Schellen, Glocken und anderm fiirchterlichen Larm und mit brennen- 
den Reisigbiischeln auf hohen Stangen „ausgebrannt“ (ib. S. 127). Die 
Mordwinen feiern Allerseelenfest im Friihling und im Herbst. Die Toten 
sind willkommene Gaste, werden aber am Ende des Festes davongetrieben, 
mancbmal mit Drohungen. Hastings, ERE. VIII, 843 a. Bei den Einwohnern 
der Trobriand-Inseln folgt das Fest der alljahrlichen Heimkebr der Ahnen- 
geister unmittelbar auf die Ernte. Von einem Vollmond bis zum andern 
wird getanzt, besonders praclrtig ist die Feier des letzten Tages, da werden 
den Verstorbenen auch Opfer gebracht. In der Nacht nach dieser, werden 
die Geister feierlich aus dem Dorf gejagt. Oktober und November ist die 
Zeit der Erntefestlichkeiten. Malinowski, 1. c. 170 f. Geradezu barsch jagte 
man am Ende der Anthesterien die Totenseelen weg: ,,’Naus zur Tiir ihr 
Totenseelen; jetzt sind nicht mehr Anthesterien.' 1 Viel schoner und frommer 
war ihre Heimsendung in Aitindien. Siehe Ath.-Veda XVIII, 4, 63; Hir.- 
Grih. II (4) 13, 2. 
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welt offen steht (quibus mundus patet) 1 ) und die Toten her- 
aufkommen: 24. August, 5. Oktober und 8. November. Da konn- 
ten die taciti oder silentes ungehindert durch den Mundus (die 
Erdgrube) ein- und ausfahren und durften die Lebenden kei- 
nerlei Geschafte irgendwelcher Art treiben, urspriinglich, weil 
es da zu gefahrlich war. Unter den zahlreichen Totenseelen- 
festen, die in Athen gefeiert wurden und zu denen auch die 
Nemesia zur Abwendung des Zornes der Toten gehorten, steht 
auch ein von alien Biirgern zugleich den Seelen ihrer Angeho- 
rigen geweihtes Fest am 5. Boedromion (Sept, bis Oktober). 
Rohde, Psyche 238 f., und Anm. 1 und 2 zu 236. 

Am 22. Februar, wo im alten Rom die Totenfeiertage in dem 
Familienfest der Caristia einen schonen AbschluB fanden, 
beging man noch im christlichen Gallien ein Totenseelenfest. In 
Flandern wurde da die Feldfrucht gesegnet; „das erfreut die 
Seelen im Fegefeuer‘% sagte man. Sartori, Sitte und Brauch III, 
90, Anm. 20. Hier horen wir einen deutlichen Nachhall aus dem 
Totenseelenwirken in den Ackerfriichten. Das finnische Aller- 
seelen (Kekri) forderte nach Agricola, dem Reformator Finn- 
lands (t 1557), das Wachstum des Viehs. Hastings, ERE. VI. 23 b. 
Der Geister- und Hexenspuk der ersten Mainacht. bis in unsere 
Tage herein, ist die Fortsetzung der Lemurien und das Volk 
der Hexen, wie eben gesagt, das verchristlichte der alten Toten- 
seelen- und Fruchtbarkeitsgeister. Am greifbarsten aber haben 
sich die gewiB altindogermanischen Herbstferien der Toten- 
seelen erhalten. Es waren gewiB schon da die langsten und 
wichtigsten. wie in Rom und in Indien. Am keltischen Samhain- 
fest (1. November) kommen alle Toten aus ihren Grabern und 
besuchen die Hauser, wo ihnen ein tiichtiges Feuer unterhalten 
wird (in Irlaud, in der Bretagne, Hastings V, 840 a). Da sind 
die Gespenster und bosen Geister losgelassen (Frazer 3 X, 226). 
In Deutschland ziehen sich die Totenfeste von Michaelis (29. 
September) bis zum 2. November hin. Pfannenschmid, German. 
Erntefeste 164 — 169: 435 — 143 (Anm. Nr. 17 — 20). Ja, eigent- 
lich bis in die Weihnachtszeit gehen sie fort; die Weihnachts- 
feuer und Weihnachtslichter stellen Reste eines allgemeinen 
germanischen Totenfestes dar. wie Feilberg. Mogk und andere 

') t)em Graben mundus . dem Ort der Opfer fur die Unterirdischen, ent- 
sprechen die 3 (oder 6) karshu (Graben) beim Totendienst in Indien. 
Gobb.-Grih. IV, 2. 16 ff. ; Vi. 21, 4f.; 74, 2—6; 18, 10; Vishnudh. I, 142, 
8 ff.; vgl. Matsyap. 16. 24 f. und Hastings IT. 26 a und die .,Grube‘ in 
Odyssee X. 516 ff; XI. 24 ff. 
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gezeigt haben (vgl. Birger Morner, Tinara 175 f.), und dienen 
urspriinglich wenigstens in erster Linie dazu, den Geister- und 
Zauberspuk abzuwehren. Somit mochte man im Lichterbaum 
der altindischen Literatur den Vorfahren unseres Weihnachts- 
baumes sehen 1 * ). Doch da ware noch viel Klarung notig. 

Wie im christlichen Europa fallen also in Altindien die gro- 
Ben Totenseelenfeiern in den Herbst. In Indien aber kommt ein 
wichtiger Faktor hinzu: die Regenzeit oder besonders deren 
letzter Teil. Ofters wird sie (die Monatsreihe, wo Vishnu 
schlaft), als die beste Zeit fur (^raddhas genannt (Vishnudh. I, 
142, 19 ff : Heat. Ill 1, p. 203; III 2, p. 462). Da herrscht ein 
iippiges Leben und Weben in der Pflanzenwelt und bereitet sich 
die Ernte vor, auch wird diese zum Teil schon eingeheimst. Im 
Bhadrapada (Mitte Aug. — Mitte Sept.) reift die Friihernte, im 
Agvina sind die friihen Ackerfriichte da und im Karttika folgt 
der Haupterntemonat. Wahrend dieser ganzen Zeit sind die 
Totenseelen eifrig am Werk und erwarten Dienst und Nahrung. 
Bekannt ist Vi. 76, 1 und 78, 52 f.: Totenmahler miissen zuge- 
riebtet werden in der Regenzeit am 13. der dunkeln Monats- 
balfte vom Praushthapada (= Bhadrapada) an, zu der Zeit, wo 
Reis und Gerste reifen (d. h. nach dem Komm. im Herbst und 
im Friihling) 3 ) und wahrend des ganzen Monats Karttika. Wie 
heilig der ganze Karttika ist, davon redet dann Vi. 89, obschon 
mit verkehrter Begriindung; femer Skand. 3, 6- — 14: SkM. 1. 
42 c— 50; Padm. 92 usw. 

Wir werden erinnert an die so oft erscheinende Angabe, daB 


1 ) An das altindische Hiilsenfruchtverbot in den Totenseelenzeiten er- 

innert: In der Adventzeit (oder auch: in den ja auch sonst gefahrlichen 
Zwolften) diirfen keine Erhsen und Linsen (oder sonstige Hiilsenfriichte) 
gegessen werden. Im Erzgebirge stellt man am 1. Advent ein brennendes 
Licht, am 2. zwei, am 3. drei, am 4. vier im Hausflur oder im Vorsaal auf 
und legt Speisen dazu. Sartori, Sitte und Brauch III, 15; Reinsberg-Diirings- 
feld, D. festl. Jahr 464. Totenseelen gehen da also urn. Eine besonders deut- 
liche Sprache redet da Schweden: dort muB die ganze hi. Nacht hindurch 
auf dem Herd ein HolzstoB brennen, damit sich die Seelen warmen konnen. 
Mart. P. Nilsson, Die volkstiiml. Feste d. Jahres 49; und wahrend Weih- 
naebten sebliefen in Schweden die Hausleute auf Stroh, die Betten den 
Seelen oder Engeln iiberlassend. Ib. 47 — 48; 53. Aber das Stroh und wohl 
auch der Erdboden sollten anfangs wohl segensvoll und apotropaisch wirken. 

-) Diese Erklarung auch in Manava-Grihyas. II, 3, 10. (ed. Ramakrishna 
Harshaji Sastri. Baroda 1920). Die Reifezeit des Reises und der Gerste 
auch in Vishnudh. I, 142, 26. Allgemeiner ausgedriickt: ,,Beim Einernten 
des neuen Speisekorns“ ( navannalabhe ) im Adityapur. (zit. von Heat. Ill 1, 
p. 145). 
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immer am Neumondtag Totenseelenspeisung geschehen miisse. 
Warum da? Nach altindischer Anschauung wohnen die Toten- 
seelen im Mond, sie trinken aus dieser Nektarschale fort und 
fort, bis sie den Mond ausgetrunken haben und er dadurch vol- 
lig lichtleer geworden ist. Der Neumond, der am ersten Tag 
unsichtbar ist, iibergibt des Mondes letztes Sechzehntel (kala) 
den Pflanzen, d. h. er legt den Mond in sie (und in die Wasser) 
hinein. Nach Brihad.-Upanishad I, 5, 14 geht Prajapati, der 
Zeugungsgott, als Mond mit seinem letzten Sechzehntel in der 
Neumondnacht in alles ein, was Leben hat, und darf nichts 
dergleichen verletzt w'erden, natiirlich auch keine Pflanze. Siehe 
Kaut. Zusatz. 175, 10; Raghuv. XIV, 80; Kirfel, Purana Pancal. 
125, 6 ff. ; Qatap.-Br. I, 6, 4, 5, 15; Vishnudh. I, 141, 30 c bis 
32 b; Heat. Ill 2, p. 313 unten f.; 685; III 1, p. 176; 246; SSud., 
p. 2 usw. Deslialb darf man am Neumondtag auch kein Holz- 
chen zur Reinigung der Zahne brauchen, d. h. zerkauen; tut 
man’s, dann verletzt man dadurch den Mond und fahren die 
Manen in Schrecken zuriick (udvijante). Vi. 61, 17; Garudap. 
213, 51 c — 52 b; Padm. 94, 14; Skand. 5, 15; SkM. 6, 20; MBh. 
XIII, 127, 4, vgl. 5. Nach einer anderen Vorstellung kommen in 
der Neumondnacht Mond und Sonne zusammen. Matsyap. 125, 
60 ff.; Vishnudh. I, 137, 29; 37; Heat. Ill 1, p. 169; III 2, p. 
312 usw. „Am Neumond ist der Mittag der Totenseelen; deshalb 
sollen zu dieser Zeit fleiBig die graddhas dargebracht werden.“ 
So haufig. Um diese Zeit stehen sie also im Hohepunkt ihres 
Wirkens und zwar hier auf Erden im Pflanzen- und Zeugungs- 
leben, zusammen mit dem Mond, ja auch mit der Sonne in den 
Pflanzen lebend und webend, erfiillt von hbchster Kraft, wohl 
weil sie ja wahrend des letzten Halbmonats sich am Mond 
tapfer giitlich getan haben. Andererseits aber miissen sie auch 
Hunger und Durst haben, da der Mond ganz leer geschmaust 
ist 1 ). So etwa kann man sich’s aus der uns vorliegenden indi- 
schen Literatur zusammenfiigen. Urspriinglich aber wird wohl 
die Vorstellung, die in die Neumondzeit rege Betatigung und 
starkes Sattigungsbediirfnis der Totenseelen verlegt, einfacher. 


1 ) Namentlich vom qualenden Durst der Totenseelen horen wir oft, vor 
allem in Indien. Die bekannte Allerseelen-Sauferei, wenigstens friiherer 
Zeiten auch bei uns. mag also auch als Durststillnng der Toten gelten. 
Die kalte Milch mit Semmel, die man in verschiedenen Ortschaften Bohmens. 
besonders im Egerland, am Abend vor Allerseelen iBt, soil die armen Seelen 
kiihlen. Reinsberg-Diiringsfeld. Das festliche Jahr 390. 
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unmittelbarer gewesen sein ’) . Ebenso bildet besonders der 
zweite Teil der Regenzeit bis zu Vishnus Erwachen, das auf 
den 11. der hellen Halfte des Karttika angesetzt wird, eine 
hohe Zeit der Totenseelen, wo sie einesteils namentlich in der 
reifenden Feldfrucht weben und wirken, andererseits aber 
— und das allein finden wir oft klar ausgesprochen — vom 
Totenreich heimkehren zu ihrer friiheren Wohnstatte und da 
Sattigung und Labe begehren. Die Tage vom 1. bis 15. (inklus.) 
der dunkeln Halfte des Bhadrapada (Aug. — Sept.) heiBen der 
„Halbmonat der Totenseelen“ ( pitripaksha). Da verlassen sie 
des Totenkonigs Gebiet und kehren zu ihrer alten Behausung 
zuriick; da sind graddha sowohl notwendig wie hochverdient- 
lich. Diese Zeit heiBt auch mahalaya, „die groBe Wohnung 2 )“. 
Ofters wird auch die ganze dunkle Halfte des Agvina mit dem 

1. der lichten des Karttika so genannt. So heiBt es z. B. im Naga- 
rakhanda des Skandapur., zitiert von Heat. Ill 2, p. 467: ,,Wie 
der Bauer auf die W olken (der Regenzeit), so warten unermiid- 
lich Tag und Nacht die Vater auf die dunkle Halfte des Aqvina 
( pretapaksha) — hoffen und harren dann noch, wenn die Sonne 
in der Wage steht (im Karttika), auf das von den Nachkom- 
men aus ihrer Familie zu spendende Totenmahl, von Hunger und 
Durst erfiillt. 1st auch diese Zeit voriibergegangen und steht die 
Sonne im Skorpion, dann gehen die Vater hoffnungslos und 
elend an ihren Ort. Zwei Monat lang warten die Vater der Men- 
schen, an den Tiiren der Hauser hangend, zu Luft geworden, 
durstgepeinigt, hungerdiirr, solang die Sonne in der Jungfrau 
und in der Wage steht. Vgl. die lange Reihe von Zitaten in 
Heat. Ill 2, p. 462 — 469. Die gleiche Zeitbestimmung erscheint 
oft in den Purana und anderwarts, mit dem SchluB, trete die 
Sonne in den Skorpion, dann begaben sich die unbefriedigten 
Vater an ihren Ort zuriick, indem sie seufzten und einen schwe- 
ren Fluch iiber ihre Nachkommen aussprachen. Brahmapur. 
(Anandagr.) 220, 49 c — 51b; Nimayas. II 7, 23; 32; Heat. Ill 

2, p. 467; III 1, p. 200 f. Caland, Totenverehrung 45 f. usw. Aus 
dieser Zeit bebt Sumantu (Heat. Ill 1, p. 201) besonders den 

Der Mond ist die groBe Gottheit der Ackerbauer, des Regens, des 
Wachstnms und der Totenseelen. Nun aber verringert und verdunkelt 
sich immer wieder dieser Segenshort, ja um die Zeit des Neumondes wird er 
ganz unsichtbar. Unruhe erfaBt da die Menschen und Unrahe die ihm 
geseliten Totenseelen; wie Vogelschwarme aus dem Baum ihrer Nachtigung, 
wenn Unheil droht, so flattern sie hinaus in die Weite, hin zu ihrem 
friiheren Heim und schatten da Angst und Grauen in die Herzen. 

2 ) Also ..die groBe Zuflucht(statte)“? 
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15., der „lichterfiillt‘ i ist, hervor. Nach den Stellen aus dem 
Brahmapur., Mark.-Pur. und Adityapur., die Heat. Ill 2, S. 464 
beibringt. sind die 16 (dunkeln) Tage, wo die Sonne in der Jung- 
frau steht. den 16 fiir die eheliche Beiwohnung und die Emp- 
fangnis geeigneten Tagen gleich, d. h. wohl, wie die 16 Ritu- 
Tage Kinder schenken, so die Vater in der genannten Zeit, 
wenn sie da durch Totenspenden erfreut werden. Der Alvina 
(„die Zeit wo die Sonne in der Jungfrau steht“), erscheint im- 
mer wieder als groBe Seelenzeit, wo die Totenstadt leer stehe. 
So z. B. in Heat. Ill 1, p. 198 — 201 (wo eine groBe Zahl von 
Autoritaten zitiert werden); 219; Brahmapur. 220, 14; 43 — 48 
usw. *). 

Von der Zeit an, wo die Sonne in die Jungfrau tritt, bis zum 
Skorpion, d. h. in den drei Emtemonaten, ist die Toten- 
seelenstadt leer. Heat. Ill 2, S. 22; 466; Nirnayas. II, 7, 
11/1 (Zitat aus dem MBh.); Caland, Totenverehrung 45 f. usw. 
Vgl. Brahmapur. 220, 49 c — 51 b. Das Adityapur. (zit. Heat. Ill 
2, S. 463) erklart: „In der Jahreszeit der Regen entlaBt Yama 
die Spukgeister (preta) und die Vater aus der Yamawohnung in 
die Menschenwelt, indem er seine Stadt leer macht. Von Hun- 
ger gequalt, die von ihnen begangene Ubeltat verkiindend, 
wiinschen sie von ihren Sohnen und Enkeln Milchreis mit Ho- 
nig vermischt. Deshalb soil man sie da nach Vorschrift mit 
Milchreis, der mit Honig, Schmelzbutter und Sesam gemischt 
ist, und mit kaltem Wasser laben s ).“ Sogar wer vom Bettel 


2 ) Sonst sind in einem Schaltmonat alle heiligen Handlungen verboten. 
Steht da aber die Sonne in der Jungfrau oder in der Wage, dann erzeugen 
auch die Totenfeiern endlosen Segen (Heat. Ill I, p. 224). Der orthodoxen 
Hindus hauptsachlicbe Allerseelen ist nach Crooke in Hastings, ERE. 
I, 451 a der Halbmonat, wo die Sonne in der Jungfrau steht, die dunkle 
Halfte des Monats Knar, d. h. des Alvina. Allerseelen, wo alle Seelen den 
Hades verlassen und die Gaben in Empfang nehmen, ist auch in Kam- 
bodscha im September (Hastings, ERE. Ill, 165 b). 

2 ) Vgl. Rosegger, Volksleben in Steiermark (Gesammelte Werke bei 
Staackman in Leipzig), S. 313: „Wer am Tage Allerseelen die Graber des 
Gottesackers offnen wollte, er wiirde die Sarge leer finden. Es gibt keine 
Seele im Fegefeuer und keinen Toten auf dem Kirchhof; das zieht zer- 
streut in der Welt herum und macht Besuch bei Bekannten und Ver- 
wandten. Wenn aber die Stunde der nachsten Mitternacht schlagt, so miis- 
sen sie alle zuriick ins Grab, bzw. in den Glutofen, um wieder ein langes 
Jahr hindurch, und weiB Gott wie lange Jahre noch, der endlichen Er- 
losung entgegenzuschmachten. Manche aber sind auch im Laufe des Tages 
durch gute Werke der Ihren erlost worden, solche gehen ein in die ewigen 
Freuden des Herrn. 44 Wie gut indisch im wesentlichen doch dies alles 
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leben muB und kaum Leib und Seele beisammen halten kann, 
hat diese Pflicht. Zum Teil wortlich gleich lautet das von Ca- 
Iand, Totenverehrung, S. 45 iibersetzte Zitat aus dem (^raddha- 
viveka. Hier aber geschieht das am 13. der dunkeln Halfte des 
Agvina und unter Magha und in der Regenzeit ( agvayujyam tu 
hrishnayam trayodaqyam Maghasu ca pravridritau, die ofters 
erscheinende Formel). Die Zeit der Reife des Reises und der 


klingt! Nach deutschem Volksglauben diirfen die Seelen auch an jedem 
Samstag aus dem Fegefeuer in ihr Haus zuriickkehren, und da richtete 
man wenigstens friiher Trank, Speise und warme Stube fiir sie. E. H. Meyer, 
Mythol. der Germanen, S. 120 f£., Wuttke 3 , p. 472; Hdwb. des deutsch. 
Aberglaubens, Bd. I, Spalte 595 f. Dies wird als noch heute lebendiger 
Glaube verwertet in Meinrad Lienert, Frohfarbenfahnlein (Frauenfeld — 
1918), S. 291. Bei den Iraniern warden fiir die Fravashi (urspriinglicb die 
Seelen der Froramen) jeden Samstag, besonders aber jeden Samstag vor den 
fiinf groBen Festen, Lichter und Weihrauch angeziindet (Bastings I, 455 b) 
und gewisse Allerseelenfeiern finden in ganz RuBland am Samstag statt 
(ib. II, 25 a). Bei den Chewsuren im Kaukasus kommen die Totenseelen 
am 2. Samstag der Fasten (Frazer 3 VI, 65). Samstag ist der Tag des 
Saturn (oder in Germanien des dem Saturn verwandten Gottes Sater, 
s. Pfannen&chmid, German. Erntefeste, S. 441 f.; 609). Ob wobl irgend ein 
Zusammenhang mit Saturnus, dem Totenseelenbeherrscber, besteht? Ge- 
wobnlicb aber gilt im christlichen Glauben: „E i n Tag im Jahre ist den 
Toten frei,“ d. h. eben unser Allerseelentag am 2. November, urspriinglich 
auch bei uns der 1. Nov., wie bei den alten Finnen, die den November 
marraskuu y/Totenmonat 44 nennen und bei denen bezeichnenderweise diese 
Allerseelenfeier das Wachstum des Viehs fordert, wie schon mitgeteilt. Als 
Nacht wird bei uns die vom Allerheiligentag auf Allerseeien angegeben, 
in Tirol und wohl anderwarts werden vom Mittaglauten am Allerheiligen- 
tag bis zum Festlauten des folgenden Tages die Seelen aus dem Fegefeuer 
eutlassen und kehren zu ihrem friiberen Heim zuriick, besonders bier, aber 
auch an anderen Orten, werden (oder wurden) nicht nur Lichter fiir sie an- 
geziindet, sondern auch die Stuben geheizt, Kucben auf den Tisch gestellt 
usw. Wuttke 3 , S. 471 Rosegger, S. 312. 

Die deutschen Dichter haben von Johann Georg Jacobi herab Aller- 
seeien ofters behandelt. Allbekannt ist wobl nur das schone Lied mit 
.,Einst im Mai , ohne daB man aber aucb nor den Namen des Dichters 
(Hermann v. Gilm) wiiBte. Einige Neueren seien genannt: Schonaich- 
Carolath in dem Auswahlband Fern ragt ein Land, S. 136; Agnes Miegel, 
Balladen und Lieder 2 , S. 38; Christian Wagner, Sonntagsgange, Dritter 
Teil (Balladen und Blumenlieder), S. 120; Stefan Milow. Gedichte, Auswahl 
des Verfassers, S. 82; T. Resa, Gedichte, S. 86; J. J. Meyer, Am Strand ge- 
funden, S. 39; derselbe, Der umleuchtete Vogel, S. 26; 27. Von den mir zur 
Hand seienden Gedichten gibt nur eins die bei uns gewobnlichen Volks- 
vorstellungen wieder: M. Herbert, Einsamkeiten, 5. und 6. Auflage, S. 141 
„ Allerseeien, Eine alte Sage“. Da auch dieses feinsinnige, tieffiihlende 
Dichteringenium zu wenig bekannt und das Gedicht im wesentlichen auch 
gut indisch ist, mag es manchem willkommen sein: 
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Gerste, sowie die zweite Halfte des Agvina und die erste des 
Karttika verordnet Vishnudh. I, 142, 26 — 28, und zwar den 
Vormittag in der hellen Halfte, den Nachmittag in der dunkeln. 
Da soli dann jedenfalls jeden Tag ein Totenseelenmahl statt- 
finden, wie in Heat. Ill 2, S. 462 und 469 (aus dem Brahma- 


Die Nebel steigen vom Strome herauf 
Bis an des Gebirges Kante, 

Da fliegt ein weinender Glockenruf 
Durch die stillen, herbstlichen Lande. 

Die Sonne legt auf den Freithofwall 
Ihr letztes rotliches Schwelen; 

Da sitzen sie, jede auf ihrem Grab — 

Und harren — die armen Seelen. 

Sie harren und hoffen auf Fackel und Licht, 

Auf Kranze und auf Gebete. 

Sie wenden so angstvoll ihr bleiches Gesicht, 
Wer wohl zu dem Hiigel hintrete. 

Sie harren der Liebe: des Lebens Symbol, 

Das blutlose Herz zu erwarmen, 

Es giimmert aus ihren Augen so hohl 
Der Verlassenen gramvolles Harmen. 

Ach, nur ein Tropflein geweihte Flut, 

Die brennende Lippe zu stillen, 

Ein Stiicklein vom Brote, ein Scherflein vom Gut 
Um Gottes Barmherzigkeit willen. 

Ach. viele warten vergessen, allein 
Auf dem eingesunkenen Grabe, 

Kein rotes Laternchen gibt trostenden Schein, 
Kein Mensch beut die opfernde Gabe. — 

Grau sinken die Nebel wie Spinnweb aufs Land, 
Der Seelentag — schon voriiber! 

Schon stoBt der Fahrmann die Zille ans Land, 
Schon rufen die Toten: Hoi iiber. 

Da naht des Freithofs uralter Knecht, 

Tiirmt trockenes Reisig zusammen. 

,.Verlassene Seelen, nun nehmt euer Recht!" 

Hoch ziingein die lodernden Flammen. 

Nun hebe dich, loderndes Funkenspriihn, 

Ihr roten, laut knisternden Brande! 

0 siehst du die armen Seelen herziehn? 

Sie warmen die frierenden Hande. 

Sie warmen das arme, erstarrte Herz, 

So lang schon bedeckt von der Erde. 

Das lang schon erfroren, verhartet wie Erz, 

DaB es ein Menschenherz werde. 

Sie kommen in Scharen vom Hiigel herab. 

Die Flammen locken und winken, 

Sie kommen von ihrem verlassenen Grab. 

Das Leben. die Liebe zu trinken. 
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pur.): Aqvayukkrishnapakshe tu craddham karyam dine dine. 
,,Die eigentliche Zeit fiir die bei den meisten Volkern aus- 
driicklich mit der Ernte in Verbindung gesetzten Totenfeiern 
ist jedoch der Herbst.“ Hdwb. d. deutsch. Aberglaubens I, 590. 

Der Zusammenhang zwischen Toten- und Fruchtbarkeits-. 
bzw. Korn- und Erntegeistern, der sich uns z. B. auch auf- 
drangt, wenn die Toten z Itj/istqloi heiBen, oder wenn man in 
Athen, Sparta und Rom bei Leichenbestattungen der Demeter 
oder Ceres Opfer darbrachte *),, bekundet sich auch darin, daB 
im Bhadrapada und Agvina so viele Tage der Gauri (Durga) 
gefeiert werden. Da ist das Gaurifest am 7., 8. und 9. der hellen 
Halfte des Bhadrapada, das man langst als Fest der Korn- oder 

Einen zwar nicht christlichen, aber einen Volkergedanken enthalt der 
SchluB von Milows Gedicht Zu Allerseelen: 

Doch die Kriifte in den Tiefen 
Treiben heimlich fort und weben, 

Und die lange unten schliefen 
Stehen auf zu neuem Leben. 

Wie sehr die armen Seelen auch beim Neumond jedes Monats nach der 
Labe begehren, schildert z. B. das Nagarakhanda (Heat. Ill 2, p. 172) : 
..Wie die von Kalte Gequalten nach Feuer und Hiillen verlangen, so ver- 
langen die Vater, hungerabgezehrt, nach dem Schwinden des Mondes (nach 
der Neumondzeit). Wie die von Annut geschlagenen Menschen nach Gut 
begehren, so begehren die von Hunger abgezehrten Vater nach dem Schwin- 
den des Mondes. Wie die Ackerbauer sich nach Regen sehnen, damit die 
Saaten wachsen mogen, so sehnen sich, damit sie befriedigt wiirden, die 
Dahingegangenen (1. prefab.) nach des Mondes Schwinden“ usw. 

Anch vom allmonatlichen Totenmahl gilt da: „Wenn der Neumondtag 
gekotnmeu ist, wiinschen die Vaterscharen der Menschen, an die Tiir der 
Hauser gehuschelt (samagrita), zu Luft geworden, das Totenmahl, bis zuro 
Untergang der Sonne, wirr von Hunger und Durst. Ist dann die Sonne 
untergegangen, so gehen sie endlich davon, hoffnnngslos, schmerzerfiillt 
seufzend, mit Schelten auf die Nachkommen ihres Stammes." Nagarakhanda 
in Heat. Ill 1, S. 22; 172; Garudapur., Pretak. 10, 51 c — 53. (Die Armenier 
feiern der Toten Gedachtnis an vielen Tagen des Jahres. Da brennt eine 
Kerze die ganze Nacht, auf daB die Seelen ins Haus finden. Wo kein Licht ist, 
spucken sie zum Kamin hinunter und verfluchen die Bewohner. Frazer 3 
\I, 65 f.). Garudapur., Pretak. 10, 28 c — 30 sagt: „Zur Zeit des ^raddha 
entlaBt Yama die Vater aus Yamas Wohnung hin zur Menschenwelt und 
auch die in der Holle Befindlichen. Hungergepeinigt und die von ihnen 
getane Ubeltat kiindend, begehren sie von Sbhnen und Enkeln Milchreis 
gemischt mit Honig.“ 

a ) Yamentlich bei den Slaven (in Bulgarien. RuBland. Tschechoslowakei) 
ist in den mit Seelenspeisungen verbundenen Totenfeiern „der Ursprung 
aus alten Opferspenden fiir die Erdgottin unverkennbar“. So nach d. Hdwb. 
d. deutsch. Aberglaubens, Bd. I. Sp. 591 — 592. 
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Erntemutter erkannt hat, dann das Navaratra oder Durgapuja- 
fest die ersten zehn Tage der hellen Halfte des Agvina mit der 
MahanavamI, „dem groBen neunten Mondtag“. Bei dieser er- 
scheint die Durga in einer unheimlichen Gestalt als Herrin der 
Gespenster. Hekatomben von Ziegen und Biiffeln werden ihr 
geschlachtet, Lichter und Lichterbaume nebst vielen Darbrin- 
gungen ihr gespendet, auf einem Wagen oder einer Sanfte wird 
sie mit groBem Geprange und Freudeniiberschwang und Baja- 
derentanzen durchs ganze Land gefiihrt (bhramayed rashtre 
Bhavishyott. 138, 99). Nicht nur die Gottin selber, sondern 
auch die Totengespenster: die Preta, Bhuta, Picaca miissen 
befriedigt werden. Ihnen wird ein Baliopfer aus blutigem 
Fleisch, Wasser, gekochtem Reis, Wohlgertichen, Blumen und 
unenthiilstem Korn gereicht, und zwar von einem Helden mit 
dem Schwert in der Hand, der von schwertbewaffneten Hel- 
den gehalten wird. Bhavishyott. 138; Nirnayas. Agvina 34: 
SSud. 79 — 83. Wir sehen, wie bedrohlich dieser Tag ist wegen 
der uinherschweifenden Totengeister *). Kein Wunder, daB 
dabei ein groBes nirajana aller Insignien, Tiere und Waffen des 
Konigs erfolgt (vgl. Vishnudb. II, 158 — 160). 

Dieser Zusammenhang offenbart sich auch darin, daB man 
an den 15 Tagen des Alvina, die dem Dienste der Toten heilig 
sind, und am 15. des Karttika nicht pfliigen darf (Crooke 2 II, 
2931. Man konnte die Erklarung darin sehen. da da eben die 
Toten durch die Erde emporwimmeln und verletzt werden 
konnten. Aber in Deutschland darf man am Allerseelentag kein 
Korn saen (Handworterb. d. deutsch. Aberglaubens unter 
,,Allerseelen", Sp. 271) und muB man den Krautgarten meiden. 
wenn St. Bartel „die Hauptchen einsetzt“ 2 ). Wir werden also 
daran erinnern miissen, daB man am Totenseelentagen sich der 
vomehmsten Totenseelenspeisen enthalten, zu gewissen Zeiten. 
wo die frauenbesuchenden Geister ihr Amt iiben sollen, sich 
des Beischlafs begeben muB (wie z. B. in den Tobiasnachten. 

J ) Das erhellt auch aus der Gefahrlichkeit der Pretapindaspende. Diese 
wird die ersten 10 Tage nach dem Tod dargebracbt oder solange die 
Unreinheit dauert, also die ersten 10, 15 oder 30 Tage, je nach der Kaste. 
Sie soli auBerhalb des Dorfes in der Waldwildnis erfolgen (Heat. Ill 1, 
p. 1588 f.). Nach Pracetas (ib. 1592) soil man, wenn man da das Wasser 
zum Kochen holt, einen kniittelbewehrten Mann mitnehmen, alles Scblimme 
( dushta ) abzuwebren. Im Brahmapur. (ib. 1593) soil man selber einen 
., alles Unsaubere vernichtenden Kniittel“ mitfiihren. 

2 ) Sartori, Sitte und Brauch III, 243, Anm. 4; Handworterbuch des 
deutschen Aberglaubens I, Sp. 932. 
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an den Parvantagen, zu Totenmahlerzeiten, in Regenzeit und 
Herbst nach Apast. I, 11, 32, 1.). Weil die Totenseelen zu Aller- 
seelen im Ackerfeld besonders geschaftig sind, muB der Mensch 
mit seinem Tun ihm fern bleiben. 

Wie in Indien und bei Naturvolkern Erntefeiem und Toten- 
seelenfeiem in innigem Zusammenhang stehen, so ja auch in 
Deutschland, und die Feste dieser doppelten Bedeutung ziehen 
sich, wie schon gesagt, von Michaelis (29. Sept.) bis zum Mar- 
tinstag (11. Nov.) hin. In der heidnischen Zeit wurde um die 
Michaeliszeit ein Ernte- und Totenseelenfest gefeiert, und noch 
heute ist Michaelis mancherorts Totengedachtnistag, und die 
Michaelisfeuer haben am Anfang den Zweck, die Totengeister 
abzuwehren. Pfannenschmid, German. Emtefeste, S. 128; Sar- 
tori, Sitte und Brauch III, 259, Anm. 4. Der letztgenannte weist 
ebenda, S. 251 ff. darauf hin, daB Kirchweih zugleich Emte- 
und Totenfest sei, und erwahnt folgende Sitte, die an die Marga- 
paliaufrichtung erinnert. In Diemeringen (K. Zabern) vergra- 
ben die Burschen in der Nacht vor dem Kirmessonntag die 
Kirmes in Gestalt einer Flasche Wein. Am Sonntag wird diese 
Kirmesgestalt geholt und im Tanzsaal an der Zimmerdecke auf- 
gehangt, sodaB also unter diesem Sinnbild das Tanzen vor sich 
geht (III. 256, Anm.). Besonders stark aber treten die Analo- 
gien mit dem indischen Lichterfest am Martinsfest hervor. 
Der heilige Martin mit seinem RoB ist bekanntlich der Erbe 
Wodans. Dieser war kennzeichnenderweise zugleich Totensee- 
lenfiihrer, als welcher er noch heute im „wiitenden“ Heer fort- 
lebt, und Erntegottheit. Von St. Martin, dem Schutzheiligen 
der Herden und Hirten, des Getreides und der Getreideernte. 
sowie dann auch der Obst- und Weinlese, von den Martinsfeuern 
und anderem reden Pfannenschmid, German. Erntefeste, S. 
193 — 243, Sartori III und andere. Hier nur eine Stelle: ,,Im 
Rheintal leuchten am Vorabend des Martinstages zwischen Kdln 
und Koblenz, sobald es zu dunkeln anfangt, Tausende von klei- 
nen Feuern auf den Hohen und langs der Ufer des Flusses, 
und namentlich das Siebengebirge ergliiht im Glanze unzahliger 
Feuer und Lichter“ (Pfannenschmid, S. 210). J. C. Oman. 
Indian Life. S. 146 = Cults, Customs and Superstitions of India. 
S. 85 schreibt: Every town in Northern India glitters on Diwali 
night with thousands upon thousands of twinkling lights. “ Das 
vielfach tolle Treiben zu Martini mit Schellen, gegen die Schei- 
ben geworfenen Erbsen. den Sinnbildern der Frucbtbarkeit, 
Verkleidungen von furchterregender Art. sogar wilden Kamp- 
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fen u. dgl. mehr, vor allem die auf Stangen dahingefiihrten 
Feuer, die umhergetragenen Lichter in ausgeholten Ruben, 
Kiirbissen usw., das alles dient urspriinglich der Geistervertrei- 
bung. ,,Alle die Abwehrmittel vereinigt finden wir in Heiligen- 
stadt, wo am Vorabend des Festes des heiligen Martinus dreimal 
mit alien Glocken eingelautet wird, auf alien Wegen und 
Stegen machtige Peitschen knallen, die die Knaben schwin- 
gen, und zugleich die Geislade von Lichtern schimmert, die 
in NuBschalen auf ihr hinabschwimmen. 4 * Sartori III, 273; vgl. 
Pfannenschmid, S. 212. 

Die hier genannten L^ichterschiffchen treffen wir 
auch im Thurgau. Da lasaen die Buben am Sonntag Latare, also 
am Tag des sogenannten Todaustreibens, kleine tannene Schiff- 
chen mit brennenden Kerzen den Bach hinunterschwimmen. 
Sartori III, 133. Er meint, es moge eine Art Todaustreiben sein, 
Hoffmann-Krayer aber, es sei ein Zeichen, daB man nicht mehr 
bei Licht zu arbeiten brauche. Ich glaube, es sind urspriinglich 
Totenseelenlichter. 1st doch der darauf folgende Palmsonntag 
mancherorts auch Totengedenktag (Sartori III, 137, Anm. 10). 
Solche Lichterschiffchen bilden da und dort in Indien einen 
Teil des Festes, das uns beschaftigt. So herrscht heute in Ben- 
galen der folgende hiibsche Dxvalibrauch: Frauen und Madchen 
lassen bei Anbruch der Nacht Scbiisselchen mit einem Licht 
den Strom hinuntertreiben. Stiirzt ein Schiisselchen um oder 
kommt es wieder ans Ufer, dann bringt das Jahr dem Betreffen- 
den Ungliick, schwimmt eins lustig den Strom hinab, dann 
Gluck. Underhill, S. 62. Sehr anschaulich wird diese Sitte ge- 
schildert von Feasts and Holidays of the Hindus (Erster Teil 
vom Alphabetical List of the Feasts and Holidays of the Hindus 
and Mohammadans, Calcutta 1914). S. 18: There is a pictures- 
que ceremony connected with this festival, viz., that of setting 
afloat lighted lamps one by one on a river or tank. In the 
evening when the short Eastern gloaming is merging into night, 
numbers of girls and young women come silently down to the 
ghats bearing little earthen lamps, which they light and carefully 
set afloat. Then with eager faces they watch them carried away 
on the rippling surface of the water. For if a tiny wave should 
upset the frail craft or if the light should flicker and go out it 
bodes misfortune in the coming year. But if the light burns 
strong and well till the lamp is borne far away by the current 
into midstream happiness is in stock for her who launched it 
on the water. In Sindh wird Diwali nach Richard F. Burton. 
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Sind Revisited I, 178 f. am 6. November mit Gebeten an Vater 
Indus und Lakshml gefeiert. Am Abend ist der Indus durch 
Tausende von Lichtern erleuchtet. Kleine FloBe mit Lichtern 
darauf werden auf Fliissen losgelassen. Wenn ein FloB mi t 
brennenden Lichtern dahintreibt, bis es hinter einer Windung 
des Stromes verschwindet, bedeutet das Gluck, wenn nicht, 
Ungliick. Die Mantik ist hier wie z. B. bei den Lampen des 
Lakshmifestes oder im Orakel aus den Lichtern am Hochzeits- 
tag (Sartori I. 107, Anm. 15) usw. sekundar. Urspriinglich bil- 
den die schwimmenden Lichter gewiB nur eine Unterart der 
Totenseelenlichter. Denn bekanntlich wohnen die Totenseelen 
auch in Gewassern, in Indien so gut wie in Germanien (Mogk, 
Mythologie in Pauls GrundriB, Bd. I, S. 1003 f), und immer 
wieder werden ja auch die Fliisse genannt als Orte, wo die 
Lichter unseres Festes entziindet werden miissen 1 ). 

Meine Deutung der schwimmenden Lichtlein wird nun zur 
GewiBheit erhoben erstens dadureh, daB sie auch auBerhalb 
Indiens und wohl durch indischen EinfluB in Verbindung mit 
dem Totenseelenfest erscheinen. In Siam laBt man am Ko j a- 
g a r a kleine FloBe mit Lampchen die Fliisse hinuntertreiben. 
DiesFest ist auch dort im Alvina. Eine zweite ahnliche Feier, im 
Karttika, wird durch noch prachtigeres Lichterschwimmen ver- 
schont (Hastings V, 887b unten; 888 a — b). Dies zweite Fest ist 
auch wegen eigentiimlicher ,,Lichterbaume‘' bemerkenswert. Noch 
klarer spricht Kambodscha: Am Ende des Agvina, am Toten- 
seelenfest, laBt man kleine FloBe aus dem Holz des Bananen- 
b a u m s mit siiBen EBwaren, kleinen Miinzen und brennenden 


*) Auch die auf einen Teich gesetzte Lampe beim Bhlshmapancaka 
leuchtet uns zu dem gleichen Ergebnis. Immerhin finden wir die schwim- 
menden Lichtlein auch da, wo wenigstens jetzt kein Znsammenbang mit 
den Totenseelen zu sehen ist, finden sie jetzt vor allem als reine Orakel. 
So z. B. in Bobmen. Am 5. Januar werden einander ganz gleiche Lichtlein 
auf leere NuBschalen geklebt, auf ein weites GefaB mit Wasser gesetzt 
und alle zugleich angeziindet. Wessen Licht am langsten brennt, lebt am 
langsten. Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 13. Am 
heiligen Abend stecken die Madchen in die Schalen der ersten Niisse, die 
sie geoffnet haben, buntfarbige Wachslichtchen, ziinden sie zu gleicher Zeit 
an und setzen die Schalen, denen sie in Gedanken die Namen der Bewer- 
ber beigelegt haben, ins Wa6ser. Der, dessen Kahn zuerst dem fragenden 
Madchen naht, wird ihr Lebensgefahrte. Erlischt ein Licht, dann stirbt die 
Betr. db. 550 f. Ahnlich ist die Mantik am Silvesterabend fib. 601). Vgl. S. 
576 u. die Anm. zu 550; Reinsberg-Diiringsfeld, Das festl. Jahr 2 417. Ob 
aber da nicht urspriinglich die Totenlichterschiffchen mitgewirkt haben? 
Niisse sind hekannte Hoden- und Zeugungssymhole. 
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Kerzen auf der Stromung forttreiben. Auf ihnen sitzen die 
Geister der Verstorbenen, und man spricht zu ibnen: „Geht 
zu dem Lande, zu den Gefilden, die ihr bewohnt, zu den Ber- 
gen, unter die Steine, die euch als Hauser dienen. Geht, aber 
kehrt wieder zuriick. Kommt wieder, kommt wieder!“ Nach 
anderer Angabe geschieht das Lichterscbwimmen 15 Tage nach 
Beginn des Festes, was nocb deutlicher die Wegsendung betont. 
Ebenso werden im Oktober beim Kahnfest kleine FloBe von 
Bananenholz, beladen mit angeziindeten Kerzen und Gaben an 
die Geister auf dem MekongfluB losgelassen. Hastings III, 
161 b : 162 b; Birger Morner, Tinara 169; Frazer 3 V, 61 f. In 
Japan, wo die Buddhisten das Totenfest am 13. — 16. August 
feiern, setzt man kleine Boote mit wassergefiillten Topfchen 
und Weihrauch und mit den Namen der Toten versehen, aus. 
Birger Morner, Tinara 170. Mancherorts in Japan laBt man 
kleine Schifflein mit Lichtern und Proviant fur die Totenseelen 
auf Fliissen wegtreiben. So werden die Seelen zuriickgesandt. 
Frazer 3 IX, 152. Im Innem von Java lassen Frauen, die hier 
und ofters sonst sehr magische Plazenta am Abend mit Friichten, 
Blumen und kleinen Lichtern zu den Ahnenseelen hintreiben, 
die in den Krokodilen wohnen. Frazer 3 I, 192. Bei einer ganzen 
Anzahl von Primitiven, besonders Indonesiern, macht man auf 
einem gut verproviantierten Schiff auf FluB oder Meer Seuchen, 
Damonen, Siinden davonschwimmen. Frazer 3 IX, 185 — 190; 
199 — 202. In Norwegen laBt man manchmal in der Johannis- 
nacht Feuer auf FloBen im Wasser wegtreiben, „die Hexen zu 
vertreiben". wie man sagt. Frazer 3 X, 171. Ausdriicklich um 
den Seelen ins Totenland zuriick zu leuchten, findet die 
Illumination zu Allerseelen auf der Insel Sumba statt (Frazer 3 
VI, 55 f.), ebenso bei den Tangkul-Naga in Assam (ib. 58); wohl 
auch in den Abruzzen. wenigstens urspriinglich (ib. 77). In 
Japan, am ,,Fest der Latemen“, Ende August, wird ihnen der 
Weg erleuchtet durch Latemen an Bambusstocken und durch 
Kerzen, werden sie mit Fackeln ins irdische Heim geleitet, da 
festlich bewirtet und in der 3. Nacht ebenso „zuriickgeleitet“; 
etwa Zuriickgebliebene verjagt man da (Frazer 3 IX, 151 f-)- 
Ebenso leuchten die Lichter bei den Eskimos den Seelen her 
und zuriick (Frazer VI, 51 f.). Hierher gehort gewiB auch folgen- 
des: In Kambodscha feiert man am Vollmond des Karttika ein 
nachtliches Fest zu Ehren des Mondes. Dabei werden fiinf Ker- 
zen aus Bienenwachs gebrannt. Das Oberhaupt der Familie 
laBt das niedertropfende Wachs ins Wasser fallen, je mehr 
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Tropfen, desto mehr Regen und Ernte. Hastings III, 161 b — 
162 a. Auch hier lebt im BewuBtsein nur die Mantik fort. Die 
Bienen aber, Totenseelen, wie im „Indra“ noch erortert werden 
soil, sowie auch die Festzeit, lehren uns, da8 es urspriinglicb 
ein Totenritus ist. So feiem die Barea im Norden Abessiniens 
jedes Jahr im November ein Totenfest, das auch hier zugleich 
ein Emtefest imd eine Saturnalie ist. Kein wilder Honig darf 
eingesammelt werden vor diesem Fest. Frazer 3 VI, 66. Es ist 
wohl klar, daB den Totenseelen die Erstlinge des Honigs ge- 
hbren. 

Auch was in diesem Abschnitt vorgefiihrt worden ist, zeigt 
also, daB die chthonischen Herbstfeiern Indiens urspriinglich 
kaum so zusammengedrangt gewesen sind, wie es nach Bhav. 
und den meisten Stellen der Karttikam. der Fall ware, sondem 
wie bei der Feier des Friihlings werden es urspriinglich mehr 
Festtage und wird nicht a lies so zusammenhangend gewesen 
sein. Von selber versteht sich wohl auch ortliche Verschieden- 
heit in einem so groBen Lande. Die Ernten konnten da nicht 
iiberall in dieselbe Zeit fallen, also wenigstens urspriinglich, ja 
in merkbarem Umfang immer, auch nicht die Erntefeste. Das 
Ackerbaufest der Thesmophorien wurde in Attika im Oktober, 
in Theben und auf Delos im August begangen (Frazer 3 VIII, 
17). Sodann haben wir gesehen, wie weit verteilt die Seelenfeste 
des Herbstes auch im klassischen Altertum und in Deutschland 
sind. Namentlich die Angaben, die das Lichterfest in den Agvina 
verlegen, haben Berechtigung und um so groBeres Gewicht, als 
sie sich in Schriften eindrangen, die eigentlich nur vom Kar- 
ttika reden sollten und die ofters in einem Atem zwischen den 
beiden Monaten hin- und herspringen. Mit Fug aber hat man 
gerade die Zeit um den Neumond des Karttika als Festzeit her- 
ausgehoben und da wohl auch die eine oder die andere Feier, 
wie namentlich die der Lakshml, hineingezogen, die in eine 
andere Zeit gehort oder urspriinglich gehorte. Im Karttika fand 
augenscheinlich die Heimsendung der Totenseelen statt. 
d. h. ihre Zuriicksendung ins unterirdische Reich. Zu denken 
gibt da auch dies, daB die Lichterspenden, die doch fur die 
Seelenfeier im Karttika von so iiberragender Wichtigkeit 
sind, meines Wissens im Magha und Vaigakha keine Rolle spie- 
len. Warum das? Die finstere Regenzeit, in der man begreif- 
licherweise den Manen Lichter schuldet (MBh. XIII, 125, 73 c 
bis 74b; 128, 2 — 4; vgl. 129, 11 — 14), ist ja zu Ende, gerade der 
lichte Himmel in diesen Herbstmonaten sprichwortlich. Ich 
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kann mir’s nur so zurechtlegen, daB eben, wie gesagt, die Toten- 
seelen da am dichtesten und machtvollsten schwarmen und im 
Karttika durch all die Lichterfiille urspriinglich ins Totenland 
zuriickgescheucht werden. Auch die groBen nirajana, <;anti 
oder Abwehrriten gegen Geister geschehen um diese Zeit. 

Zur Erganzung muB ich auf Frazers Behandlung der Aller- 
seelenfeier verweisen (VI, 51—83). Dort ist auch zu ersehen. 
wie oft das Seelenfest zugleich Erntefeier und wie haufig Ubel- 
austreibung und Saturnalie damit verbunden ist. Gut auch Bir- 
ger Morner, Tinara 167 — 177 J ). 


§ 20 e. Konig Bali. 

Vor allem nuji dem Konig Bali wird das Lichterfest gefeiert. 
Als chthonische Gottheit haben wir ihn kennen lemen. In der 
Unterwelt wohnt er wie die Totenseelen, und um dieselbe Zeit, 
wie sie, darf er auf die Oberwelt kommen, wo en dann eine 
kurze, aber machtvolle Herrschaft ausiibt. Wie andern Toten- 
seelen- und Fruchtbarkeitsgenien in Indien und wie den alt- 
klassischen Gottheiten der Unterwelt und der Fruchtbarkeit 
werden ihm Lichter entziindet. In die Haupterntezeit fallt sein 
Fest, und zugleich als Erntefest stellt es sich dar. Verbriidert ist 
er mit Naraka, dem Mistgenius Indiens 2 ) und mit Yama, dem 
Totenbeherrscher, der zu bestimmten Zeiten, vor allem um die 
des Bali, selber die Totenseelen zur Oberwelt entsendet, eine 
Anschauung. die eng zusammengehort mit jener bekannten, 
nach der die chthonischen Gotter ein doppeltes Amt haben: sie 
nehmen alles Sterbende zu sich hinab, sind also Totenherren, 
und senden das Tote, genau wie den bei Winters Nahen oder 
in der Ernte dahingerafften Pflanzenwuchs, zu neuer Geburt 
oder Verkorperung empor. Schon Elektra in Aschylos’ ,,Toten- 
opfer“ spricht das aus: ,, Hermes im Abgrund, hbre mich . . . 
Mit ihr, der Erde, die alles gebiert, und was sie aufzog, wie- 
derum als Keim ( xv/J.a , Fotus) empfangt.^ Auch das Lich- 
terfest zeigt, was Samter. Familienfeste der Griechen und 
Rbmer (Berlin 1901), S. 12 schreibt und was wir im klassischen 

'l Es verwirrt auch, daB manehmal nach amanta, manehmal nach pur- 
nimanta masa gerechnet zu sein scheint (s. Underhill 22). 

2 ) Auch aus Kuhmist. nicht nur aus Reismehlteig, wird Bali gebildet 
(Skand. 10, 15; Gupte 36; 39 f.). 
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Altertum so oft vor uns sehen: „Der Totenkult ist mit dem 
Kult der chthonischen Gottheiten, in deren Kreis die Toten ja 
eintreten, aufs innigste verkniipft, sodaB vielfach eine seharfe 
Scheidung ganz unmoglich ist.“ Schon deshalb, aber keineswegs 
nur deshalb, hat Rohde recht: „Die Toten selbst senden Frucht- 
barkeit bei Pflanzen und Menschen.“ Psyche 3 I, 247. In Alt- 
indien erhellt diese Vorstellung schon aus der haufigen Ver- 
beiBung: „Totenseelenmahler verschaffen Nachkommenschaft.’ 1 
Ja, nicht nur dies, sondem die Toten selber kehren wieder. 
Frazer tragt gegen SchluB seines Kapitels „The Ritual of Ado- 
nis’ 1 in dichterisch beschwingten Worten den Gedanken vor, 
daB nach der schon im griechischen Wort Anthesteria hervor- 
tretenden Anschauung die Toten wiederkamen in der Blumen- 
fiille der Erde 1 ). Den von ihm zitierten schonen Versen lieBe 
sich vor allem das Gedicht „Wiederkehr“ des allzu wenig ge- 
wiirdigten Bauers und Dichters Christian Wagner an die Seite 
stellen, in welchem die Totenseelen in ihren Oberherrn dringen, 
er moge sie zu ihrer einstigen Heimat entlassen, dieser ihnen 
aber vorstellt, wie ihre Heimat ja gar nicht mehr vorhan- 
den sei: 

„Doch ich ehre eu’r Verlangen und den frommen Heimweh- 

zug. 

Nach der Heimat diirft ihr alle, das sei euch fur jetzt genug. 

Meinem SchlieBer ist befohlen, daB bebandert und betreBt, 
Schon und schmuck wie Konigskinder nach der Heimat er euch 

laBt. 

Andre Kleider miiBt ihr tragen, neue Kleider sind bestellt. 
Die da taugen in das Leben, die da passen in die Welt, 

Farbge Miitzen, grime Tiicher, Kronen wohl auf manches 

Haupt, 

Nicht mehr Pelze und Gewander, die von Moder sind bestaubt . . . 

M V, 233 f. Soviet ich sehe, stimrnt wenigstens der etymologische 
SchluB nicht, waren die dreitagigen Anthesteria das Fest des „Bliitenmo- 
nats 4 ' (Anthesterion) und zunachst nur ein Friihlingsfest, aber mit angeglie- 
derter Totenfeier. Doch das g a n z e Fest scheint urspriinglich den Toten 
gegolten zu haben. Genau mit Frazer stimrnt aber R. 'Wtinsch iiberein, der 
auf S. 43 — 46 Beweise fiir seine tlbersetzung „Bliitenfest“ bringt und auf 
S. 46 sagt: „Man sah in den Bliiten, die im Friihjahr aus dem SchoB der 
Erde emporstreben, die Seeien der Toten verkorpert, die aus dem Hades zu 
neuem Leben hervordrangen. 44 Auf Wiinsch verweist denn auch Frazer, 1. c. 
235, Anra. 1. 
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Und so mogt ihr wiederkehren wartend an den Wegen stehn, 
Fromme Menschenaugen griiBen, frommer Menschen GruB ver- 

stehn. 


Nach den Fensteraugen winkend, klimmend an der Wand 

empor. 

Neuer Zeiten Atem trinkend — SchlieBer Lenz, mach auf das 

Tor!“ 

(Sonntagsgange, Zweiter Teil, S. 21.) 


Aber solche poetische Anschauung diirfen wir wenigstens dem 
urtiimlichen Menschen nicht zuschreiben, er ist praktisch ge- 
artet, ihn interessiert, wie schon im „Kama“ betont, die Vege- 
tation, insoweit sie ibm niitzt oder scbadet, vor allem die in 
der Feldfrucht, also der Friihling vor allem da, wo er 
zugleich eine Emte bringt wie im Morgenland. Darum ist auch 
der Herbst die groBe Allerseelenzeit, und Frazer deutet, na- 
mentlich in Mannhardts FuBstapfen wandelnd, aus, wie die 
Toten in den Ahren wiedererscheinen, unter der Sichel ein 
zweites Mai sterben und wegen dieser Krankung versbhnt wer- 
den miissen. Solche Vorstellungen kbnnten freilich auch dazu 
beigetragen haben, daB sich der Glaube herausbildete, gerade 
um die Erntezeit kamen die Totenseelen aus der Unterwelt 
wieder. unbeimlich, Arges sinnend, und miiBten abgewehrt 
werden, und in weiterer Entwicklung: hungrig, durstig, voll 
Sehnsucht nach den Liebesgaben der Lebenden, Segen, nament- 
lich Fruchtbarkeit des Erden- und des FrauenschoBes schen- 
kend, wenn sie befriedigt werden, dagegen Fluch und Verder- 
ben den Verweigerern der schul digen Spende wirkend, wie das 
deutlich in Altindien ausgesprochen wird. In Indien fehlen frei- 
lich jene zahlreichen. obschon meist verhiillten Bekundungen 
des menschlichen Bewustseins von dem Leid oder Unrecht. das 
dem Vegetationsdamon in der Emte angetan wird, und von 
seiner zu fiirchtenden Rache. was alles von Mannbardt und 
andem namentlich fur Deutschland nachgewiesen ist. In der 
Mar von Konig Bali aber wird diese Saite angeschlagen. Um 
die Erntezeit wird er seines Herrschersitzes im Lichte der Ober- 
welt beraubt, und zwar durch hinterlistige Tiieke, und hinab- 
gestoBen in unterirdische Tiefen, wird in diesen Tagen aber 
auch siihnend und festlich geehrt wie der Vegetationsgeist im 
Korn um die Erntezeit in gar manchen Erntebrauchen ander- 
warts. 
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Ganz Freundlichkeit und Giite ist Bali in unsern Texten. 
Anderes aber hat sich wenigstens in Spuren erhalten an seinem 
mutmafilichen Verwandten Nikumbha, ebenfalls einem Danava 
oder Fiirsten der Unterwelt. Von ihm und seiner Feier beriehtet 
das Brahmapur., wie es von Raghunandanas Tithitattva x ) und 
von SSud. 129 — 130, hier mit Kiirzungen, zitiert wird. In der 
Vollmondnacht des Agvina kommt Nikumbha vom Sandmeer 
td. h. aus der Wiiste, valukarnavat) samt seinem Heere daher, 
nachdem er eine sehr furchtbare Schlacht geliefert hat. Deshalb 
soil da von den Menschen die StraBe bei ihrer Behausung mit 
Sorgfalt gereinigt und mit Blumen, Friichten, Wurzeln, Getreide 
usw. geschmiickt werden. Schon gebadet und gesalbt sollen die 
Menschen sein samt ihren Kindem. Am Tage sollen die Ver- 
standigen da nicbt essen, essen sollen sie erst, nachdem sie die 
Asura verehrt haben 1 2 ). Neben der Tiir soli ein hell entziinde- 
tes Feuer verehrt und mit Gerste, Schmelzbutter und Reiskor- 
nern gesattigt werden. Zu verehren ist aucb der Vollmond mit 
Milcbreis und Wasser, ebenso Rudra samt seiner Gattin, Skanda 
und Nandi§vara, also alles Totenseelen- und Frucbtbarkeits- 
genien. Von Rinderbesitzern soli die gottliche Kuh Surabhi ver- 
ehrt werden, von Ziegenbesitzern Agni, von Schafbesitzem 
Varuna, von Elefantenbesitzern Ganega, von Pferdebesitzern 
Revanta, je nach dem Umfang ihres Vermogens 3 ). Darauf soil 

1 ) Herr Dr. H. N. Randle von der India Office hat dies Kapitel, das 
mit Atha kojagarakritydm beginnt, freundlichst fiir mich kopiert mit dem 
Vermerk 21, E 7, Calcutta B. E. 1313, Page 688. 

2 ) Ich lese sampujitasuraih statt des unmoglichen sampujitaih suraih, 
das Raghunandana unbefriedigend kommentiert. 

3 ) Revanta, Sohn des Sonnengottes und selher ein Rofi, ist Schutz- 
gottheit der Pferde. Garudap. 201, 6; Vishnudh. II, 47, 10 f.; Ill, 67, 8 f.; 
169, 4; Bhavishyap. I, 48 ff.; bes. 79, 78; 138, 57; 201, 6; Heat. II 1, p. 613. 
Das Fleischreisopfer, aucb wohl das Opfer des nirydsa , deutet auf unheim- 
liche, auf urspriingliche Totenseelennatur (Bhavishyap. I, 57, 3; 14). Und 
wirklich nennt ihn Mark.-Pur. 108, 21 f. Fiirsten der Guhyaka und Schutz- 
gottheit in Waldwildnissen und vor Raubern, aber auch vor Feinden und 
Feuersbriinsten. Nach Brihats. 58, 56 soil er zu Pferde dargestellt werden 
und als Jagdgottheit, was gut zu seinem urspriinglichen Wesen als ver- 
mutlicher Baum-, dann Vegetations- und Totenseelengeist paBte. Beritten 
ist er auch in Kalikapur. 88, 70. Hier soli er beim groBen nirajana der 
Rosse und Elefanten des Heers und des Konigs, das sehr ubereinstimmend 
von Brihats. 44 beschrieben wird, am siehenten Tag verehrt werden, und 
zwar also dargestellt: zweiarmig, leuchtend in hellem (gukla) Gewand, die 
Haare mit Zeug aufgebunden, eine Peitsche in der linken Hand und die 
schwertbewehrte Rechte an des schwarzen Sindherrosses Schwanz gelegt 
(sakhadgam nyasya valayasitasaindhavasamsthitam, was nicht ganz richtig 
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von alien Nikumbha mit Bohnen und Sesam- und Reiskornern 
verehrt werden. Eine Nikumbhapuja reproduziert Heat. II 2, 
p. 241 f. aus dem Adipur. Ihm wird da ein mahotsava gefeiert 
mit Gesang- und Musikschall und lautem Gelarm des Yolkes; 
auch eine Schlange aus Gras wird dabei gemacht, was auf 
Regen und Vegetationskraft deuten konnte. 

Sicherer als die Feier des Nikumbba gehort das von Bhavish- 
vap. I, 18 beschriebene Fest zu Ehren Brahmas mit dem Bali- 
fest zusammen. Dabei wird Brahma auf einen Wagen gesetzt 
und in die Stadt gefahren, nachdem man vorher an der Spitze 
des Wagens den Feuergott verehrt hat. Dann wird ein nacht- 
liches Fest (prajagara) veranstaltet mit verschiedenartigen Vor- 
fiihrungen ( prekshanaka) und reichlichem Gemurmel des heil. 
Wortes. Am Morgen verehrt man den Brahma mit vajra *) 

aussieht). So in 46 — 48. Sein Emblem (dhavaja) ist das Pferd, seine Fahne 
rot (Bhavishyap. I, 138, 39; 57). 'Wiehtig ist er im Dienst der Sonne (Heat. 
II 1, p. 613). Daber wird er oft in Verbindnng mit dem Sonnengott ge- 
nannt. Siehe z. B. Vishnudh. Ill, 169, 4 und die schon genannten Stellen 
aus Bhavishyap. I. Entstanden ist er aus dem entflieBenden Samen des Son- 
nengottes, als dieser in RoBgestalt seine znr Stnte gewordene Gattin 
Samjna verfolgte (Bhavishyap. I, 47, 44; Mark.-Pur. 108, 21 {.). Aber auch 
Tier des Varuna ist das Pferd (Hillehrandt, Varuna und Mitra, S. 34; Ved. 
Mythol. 1 III, 38; Cooraaraswamy, Yakshas II, 30 f.), wahrend als Pferde- 
gottheiten auch Yama (Agnip. 209, 41) nnd natiirlich die Agvin und be- 
sonders der Sonnengott erscheinen. Varuna als Schafbock oder als Schutz- 
gott der Schafe finden wir z. B. in Visbnudh. Ill, 301, 17; Agnip. 209, 43; 
MBh. XII, 78, 6; 262, 41; XIII, 84, 47, aber auch als den Gott der Biiffel 
oder doch der Biiffelkiihe, indem der Biiffelstier mehr dem Yama zuge- 
eignet wird (Kaut. Zus. 327, 33; Vishnudh. Ill, 301. 16; 306. 60 f.). Agni 
als Ziegenbock und Gott der Ziegen geht vom Veda herab (z. B. Atb.- 
Veda IX, 5, 6f.; Oldenburg, Rel. d. Veda 78 — 81; Vishnudh. Ill, 301, 16: 
306. 59; Agnip. 209, 42; MBh. XII, 78. 6; 262, 41; Xlllj 84, 47). Gottheit 
des Elefanten ist Subrahmanya (Kaut. Zus. 327, 33) nnd Prajapati (Agnip. 
209, 41; in Vishnudh. Ill, 301 hinter 15 b verloren), sogarr Prajapati, 
Vishnu Yama, Indra, Rudra, Baladeva, Varuna, Kubera und als Herr der 
gajdjanam svaminam Skanda in Heat. II 2, p. 1040; 1045. Rinder-, bzw. 
Kuhgenien gibt es eine ganze Anzahl: Pa^upati oder Rudra, Yama, Durga, 
LakshmT, Mond usw.; lant MBh. XIII, 79, 8 ff. und Vishnudh. HI, 306, 
9 ff. bei der Kuh sogar verschieden, je nach ihrer Farbe, ob sie trachtig ist, 
ein Kalb hat usw. Siehe MBh. XII, 78, 6; 262, 42; Matsyap. 82, 12 f. = 
Agnip. 210, 24 f.; MBh. XIII, 84, 47 f.; XII, 262, 48. 

1 ) Vajra bedeutet nach Heat. II 1, p. 346 (in der Reprodnktion unseres 
Kapitels) Schmelzbutter, ebenso nach Heat. II 2, p. 426. Vielleicht be- 
zeichnet es eher eine der vajra genannten Pflanzen. In Heat. II 1, p. 1071 
(aus Vahnipur.) werden beim SunamadvadagivTata die Kriige an den Halsen 
mit vajra umwunden, in Bhavishyap. I, 184, 50 reinigt das Essen des vajra 
den durch HundebiB Verunkoseherten. Vajra als zauberische Pflanze mag 
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Samenkornern (bijena). Milch und Milchreis und fahrt den 
Gott unter Segenspriichen der vier Arten von Vedakennem 
(d. h. solchen des Rigveda, des Yajurveda usw.)i in der Stadt 
umher, unter lautem Geton der Musikinstrumente, der Blas- 
muscheln usw. Es folgt ein nirajana, und der Gott wird wieder 
in seinen Tempel gebracht. Nach (]loka 4 findet das Fest am 
Vollmondtag des Karttika statt. In Ql. 18 aber heiBt es: „Wer 
im Monat Karttika am Neumondtag in Brahmas Tempel die 
Entziindung von Lichtem verrichtet, der geht in Brahmas 
Himmel.‘“ So diirfte paurnamasyam in 4 verkehrt sein. Doch 
sind die zwei andem, spater zu nennenden, mit ihm verkoppel- 
ten Tage Vollmondtage. Die Verehrung des Brahma mit Samen- 
kornem. Milch und Milchreis schiene auf eine Yieh- und Acker- 
baugottheit zu weisen. Zweimal wird gesagt, daB Sarasvati mit 
ihm zusammen auf den Wagen kommen miisse, und zwar zu 
seiner Rechten. Sarasvati ist aber urspriinglich eine Wasser- und 
Fruchtbarkeitsgenie. Vollig neues Licht aber fallt plotzlich auf 
dies Fest durch QI. 21: „Hochheilig ist dieser Tag, der das 
Reich des Bali bringt ( Balirdjyapravartini ), immer dem Brahma 
sehr lieb. Tag des Bali genannt“ (Baleyd parikirtita). So ge- 
hdren wohl hieher auch die in £1. 25 c — 26 b folgenden Verse: 
„Alles, was an Rindem, Biiffelni usw. vorhanden ist, soli man 
schmiicken, mit Sesamol ( tailena, in Heat, und in SSud. 22 wohl 
richtiger cailena mit Gewandstoff), Tiichem, Blumen usw. und 
sie unter einem torana durchfiihren. Diese Lustration haben 
wir ja schon anderwarts beim Balifest gefunden 1 ). Am SchluB 
des Kapitels horen wir dann noch: „Diese drei Mondtage sind 
die wichtigsten genannt worden: der des Halbmonatbeginns 
( pratipad) im Karttika, im Alvina und im Caitra, namlich: Bali- 
rajya, Aptisukhada und Pamsulagubhanaginl. 44 Balirajya ist also 
das Fest des Balireichs, Aptisukhada „der Tag, der Gewinn und 
Gliick verleiht“, wohl die Lakshminacht oder Kojagara. Pamsu- 
lagubhanagini ,,der Tag, der durch einen Befleckten das Unheil 
tilgt“, wird von Ql. 23 — 24 selber erklart: ,,Im Monat Caitra 
ist heilig der Tag des Halbmonatbeginns, der vorziigliche. Wer 
an diesem einen Paria (Qvapaca) beriihrt und dann ein Bad 
nimmt. dem stoBt keine Widerwartigkeit zu. nicht seelische 

ihre Macht groBtenteils daher bekommen, daB das Wort auch Donnerkeil 
(Dorje bei den nordlichen Buddbisten) und Penis bedeutet. 

t) Nach der Stelle. an der die Verse in dem ziemlich unordentlichen 
Text stehen, geschahe sie eher im Caitra, d. h. beim Holifest. und so faBt 
es SSud. 22 auf. 
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Schmerzen, nicht Krankheiten. Denn dies ist eine gottliche 
Lustration (nirajana), die alle Krankheiten vernichtet 1 ).‘ k Als 
Bestandteil noch des heutigen Holifestes nennt Underhill 46 f.: 
„The practice of touching low-caste people by Brahmans and 
others of high caste. This is done the day after full moon . . . 
and is believed to lead to immunity from disease. A purificatory 
bath must be taken after the defilement. 1- " Da die Holi ein Vege- 
tations-, Fruchtbarkeits- und Emtefest, also eine Feier des Ak- 
kerbaus ist und dieser hauptsachlich von Parias hesorgt wird, 
scheint mir der Grund der seltsamen Sitte darin zu liegen, dab 
die zauberische, also auch apotropaische Kraft des Korns und 
des Korn- und Vegetationsdamons, die zunachst auf den Paria 
ubergeht, s o auf andere iibergeleitet wird. Oder sollten die 
hohen Herm einfach die ihnen anhaftenden Unheilsstoffe auf 
die ja rechtlosen Paria „abwischen“, wie man seine Siinde auf 
einen anderen abwischt (Altind. Rechtsschr. 359) ? Laut des 
Devipur. (zit. in Sud., p. 117 unten f.) aber schmieren sich 
Manner und Frauen nach dem am 13. der lichten Halfte des 
Caitra gefeierten Fest der BeifuBverehrung ( darnanapuja, dama- 
notsava) mit Schlamm (kardama) ein, um die von ihm entfachte 
Liebespein und Tollheit unmada) auszuloschen (1. nirvapita- 
nangapida bhavaty eva). Dann baden sie und verehren (Ji va und 
das Linga usw. 2 ). 

1 ) Diese t^loka zitiert SSud. 21 unten f. aus dem Bhavishyapur., und zwar 
buchstablich gleich, wahrend Nirnayas. II, 12, 12, wo sie als aus Hemadri 
und von diesem aus dem Bhavishyap. geschopft angefiihrt werden, zwei 
Abweichungen aufweist. 

2 ) So tunarmt beim alinganadana ein Brahmane den todkranken Raja 
von Travancore und iibertragt damit dessen Siinde nnd Krankbeit auf sicb 
selber. Mateer, Native Life in Travancore 136. Siinde, Krankheit und andere 
t)bel sind fiir den Inder, wie fiir die Primitiven, ja der gleiche zauberische 
Ansteckungsstoff, der von auBen (von der Erde, ans der Luft oder durcb 
himmlische Gewalten, Bribats. 48, 53) oder von Dingen (wie namentlich 
Speise) oder Personen in den Menscben eindringt. Davon legt die Literatur 
und das tagliche Leben ja nach den verschiedensten Seiten hin reichlich 
Zeugnis ab. Dubois hat das schon bemerkt (p. 195) und Oldenberg in Rel. 
des Veda bes. 287 — 291; 319 ff.; 489 — 498; 501; Vorwissensch. Wissensch. 63; 
101 es ausfiihrlich besprochen. Siebe anch Altind. Rechtschr. bes. 359. 
„Die als wirkliches Ding oder Wesen, als ein nnsichtbarer Stoff gedachte 
Krankheit wird am Ieichtesten dadnrch entfernt, daB man sie aus dem 
Menscben auf andere Dinge (Wesen, Menschen) ableitet oder iibertragt."" 

Wuttke 3 , p. 325. Die nahere Ansfiibrung bis S. 344 erinnert alliiberall ans 
Indiscbe. Ebenso stand es beim piaajta im alten Griechenland, wie man 
bei Rohde, Psyche 3 II, 74 nacblesen kann. Doch das ware ein langes Ka- 
pitel. Hier nur Jahn, Die deutschen Opfergebrauche bei Ackerbau u. Vieh- 
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Bei diesem im Karttika zu Ehren Brahmas gefeierten Fest 
hat also, nach Ausweis unseres Kapitels selber, Brahma den Bali 
hinausgedrangt, wie besonders oft Vishnu-Krishna die eigent- 
lichen Gottheiten eines Festes. So we r den wir hiemach auch 
Qloka 19 verbessem diirfen. Er lautet im Text: Pratipadi brah- 
manamq capi gudamiqraih pradipakaih (soil, pujam kritva). 
Zunachst miiBte man Brahmanaq einsetzen, was denn Heat. II 
1, p. 347 wirklich darbietet. Hier aber ist der metrische AnstoB 
in barbarischer Weise durch Anderung von pratipadi in prati- 
pad beseitigt worden. Das Urspriingliche oder doch Urspriing- 
lichere wird sein: Pratipadi Baleg capi. Also auch hier die Lich- 
ter des Balifestes. 

Nun lesen wir in MBh. IV, 13, 14 f£. : „Darauf im 4. Monat 
aber war das sehr groBe Fest des Brahma, das unter den Matsya 
prachtig gefeiert und von den Menschen sehr hoch geschatzt 
wird. Dazu eilten von den Himmelsrichtungen her die Berufs- 
kampfer ( malla ) herbei.“ Wie sie die Feier belebten, erfahren 
wir im folgenden. Nil.’s Glosse lautet: ,,Das Fest des Brahma 
wird im Herbst, wenn das neue Korn da ist, von alien gefeiert 
und ist in bestimmten Gegenden wohlbekannt.“ Nun ware es 
sehr wohl moglich, daB Brahma auch als Fruchtbarkeitsgott 
seine Statten hatte, worauf noch manches andere als das in 
Kaut., S. 654 und Altind. Rechtsschr. 383, Anm. zu deuten 
schiene 1 ) Dann wiirde von unserem Text das Fest Brahmas 
mit dem des Bali verselbigt, weil es, in bestimmten Gegenden 
gefeiert, dem des Bali in anderen Gegenden entsprach. Hemadri 
unterschreibt seine Reproduktion des Kapitels kurzerhand: 
„Die Begehung des Wagenprozessionfestes des Balitages“ ( Bali - 
pratipadrathayatravrata). Dies schiene anzudeuten, daB man- 
cherorts auch Bali an seinen Festen zu Wagen umhergefiihrt 
wurde. 


zucht, S. 14: Das Viehsterben ist eine Person, der „Vieh8chelm‘ 4 , vorne 
Stier. Siehe Frazer 3 IX, 1—274. Merkwiirdig mutet den mit dem Gegen- 
stand Vertrauteren nor Pancatantra (ed. Kielhorn & Biihler) IV, 64 an: „In 
anderen Weltaltern gingen die Siinden der Menschen auf andere iiber, in 
dem siindenerfullten Kalizeitalter wird nnr der befleckt, der sie tut.“ Vgl. 
auch 3. Mos., 16, 20 — 22. Mit Frazer IX, 39 f. (Raja von Manipur) vg!. 
Jataka Nr. 126. 

') DaB Brahma aus dem Neutr. brahman stammt, ist allbekannt. Dieses 
nun ist nach Hillebrandts sehr einleuchtenden Darlegungen (in der Fest- 
schrift fur H. Jacobi) zuerst = Pflanzenbiindel als Fruchtbarkeitszauber, 
also eine magische Pflanze, Wahrscheinlich diirfte es eine Vasser- 
p f 1 a n z e sein. So wiirde Brahma ein Bruder unsers Kama. 
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Aus ..gekochtem Mehl" formen nach Gupte 39 unten f. die 
Chandraseni Prabhus von Bombay den Konig Bali und wohl 
auch seine Gattin und seinen Minister, alle zu Pferde. Laut 
Kothare, S. 80 wird Bali iiberhaupt zu Pferde gebildet, aber 
entweder aus Messing oder aus Alfenid (electro-plated) und so 
vor dem Hause, umgeben von sechzehn Lampen, verehrt. Man 
sollte nun meinen, zu Pferde sei er eben als Konig. Aber indi- 
sche Fiirsten, auch der des gewohnlichen Gbtterhimmels (In- 
dra), erscheinen bekanntlich meistens zu Elefant. Bedenken 
wir nun die wichtige Rolle des Pferdes als Seelen- und als Ve- 
getationstier bei indogermanisehen Volkern, wie sie namentlich 
von Wilh. Mannhardt in seinem Baumkultus und seinen Mythol. 
Forschungen und nach ihm von anderen dargetan worden ist 1 ). 
Jetzt werden wir im Pferde des Bali einfach eine andere Ge- 
stalt des Toten- und Fruchtbarkeitsgenius sehen, Bali reitet auf 
einem Pferd wie z. B. der Seelen- und Emtegott Wodan und 
dessen Nachfolger der heil. Martin. Kennzeichnend, obschon 
nur fiir eine Seite des Bali ist auch der Name Virapratipada 
= Balipratipada „Anfangstag der Heroen“, d. h. der Totensee- 
len, wovon das Vamanapur. meldet (zit. von Heat. II 2, p. 351; 
III 2, p. 617) 2 ). 

2Cf. Bali und Gott Saturnus. 

Die merkwiirdigsten Ziige aber hat Bali mit Kronos-Saturnus 
gemein. Die klassischen Philologen haben sich bemiiht zu zei- 
gen, daB bestimmte Dinge, die von Saturnus ausgesagt werden, 
erst von Kronos auf ihn ubertragen worden seien. Wie weit das 
zutrifft, weiB ich nicht. Argumenta ex silentio konnen auch hier 

1 ) Eine gute Znsammenstellung gibt da L. v. Sehroeder, Mysterium 
und Mimus im Rigveda 429 — 439; mit Literaturangaben. Vgl. Abegg, Der 
Messiasglanbe in Indien und Iran, S. 53 — 58 und dort Zitiertes; Weib im 
altind. Epos, S. 282, Anm. 4 mit Literaturnaehweisen; Georg Wilke, Kultur- 
beziehungen zwischen Indien, Orient und Europa (Wurzburg 1913), S. 122; 
Fr. S. Krauss, Slavische Volkforschungen 130; Rohde, Psyche 3 I, 241 
(hier: Grieehische Reliefbilder von Totenmahlen zeigen nicht selten die 
Verstorbenen neben einem Pferd). Vor allem aber ware zu nennen 
J. v. Negelein, Das Pferd im Seelenglanben und Seelenkult in Zeitschr. 
d. Vereins f. Volkskunde, Bd. 11. S. 406 ff.; vgl. Bd. 12, S. 14 ff.; 377 ff.; 
Bd. 2, S. 180; Bd. 8, S. 232. 

2 ) So wird viracarya in Heat. II 2, p. 369 unten (aus Skandapur.) wohl 
,.Umgehen'‘ (oder) „Tun und Treiben der Heroeu"\ d. h. der Totenseelen, 
bedeuten. Vgl. Kama 178; 203. 


250 



wenig Gewicht haben, schon weil die von Indien bis nach Rom 
reichenden Parallelen mir einen gemeinsamen indogermani- 
schen Mythus zu beweisen scheinen. Horen wir nun zunachst, 
was die altindische Literatur uns Weiteres iiber Bali berichtet. 
DaB Bali ein idealer Herrscher iiber die Gotter-, Geister- und 
Menschenwelt war und daB man noch heute in Indien seine 
Herrschaft zuriickersehnt, haben wir vemommen. Besonder3 
die Purana wissen zu erzahlen, welch wundervolle Zustande 
unter ihm bestanden hatten. Er gehorte jenem alteren Gotter- 
geschlecht verschiedener indogermanischer Mythologien an, das 
in Indien Asura (Daitya, Danava) heiBt, den chthonischen Ur- 
gottheiten, die von den Himmelsgbttem gestiirzt wurden. Im 
spateren Indien galten sie als Widergotter oder Gotterfeinde, 
ja sogar haufig als teuflische Wesen. Yon den Schlachten zwi- 
schen ihnen und den Himmelsgbttem wird uns wunders viel 
gesagt. Die Schuld an diesen Kampfen tragt nach einer gewiB 
uralten und noch in den Purana fortlebenden Anschauung das 
Gottervolk des Himmels. Denn also heiBt es im Brahmapur., das 
die Inder, sowie man vom noch alteren Harivamca absieht, 
wohl mit weitgehendem Recht das „Urpurana“ nennen, in 73. 
2ff.: „Der groBe Daitya Bali, der unbesiegte Himmelsgotter- 
feind, hat nicht seines gleichen in den drei Welten an Tugend 
fdharma), Rubmesglanz und Beschirmung der Untertanen, an 
hingebender Liebe zu den Respektspersonen, an Wahrhaftigkeit. 
Tapferkeit (oder: Manneskraft) und Starke, an Freigebigkeit 
und Geduld. Als die Himmelsgotter (deva) sein hochragendes 
Gedeihen sahen, wurden sie von sorgenden Gedanken erfiillt, 
und die Unsterblichen besprachen sich zusammen: ,,Wie sollen 
wir den Bali besiegen? Solang er die Herrschaft fiibrt, sind die 
drei Welten ledig der Dornen (d. h. den Staat und die Unter- 
tanen schadigender Dinge und Menschen). Weder Feinde, noch 
Krankheiten, noch seelische Schmerzen irgendwie. nicht Diirre 
oder Gottlosigkeit (Ungerechtigkeit, adharma), noch scblechtes 
Volk, das sich in atheistischen Reden erginge, wird auch nur 
im Traum gesehen, wahrend Bali das Reich beherrscht.“ ,,Von den 
Pfeilen seiner Erhabenheit zerbrochen, von dem Schwert seines 
Ruhmes entzweigehauen, von dem Speer seines Machtbefehls an 
alien Gliedern zersetzt, fiihlten sich die Himmelsgotter nicht 
wohl in ihrer Haut (qarma na lebhire). Da pflogen sie zusam- 
men Rats, indem sie sich nur von neidischer MiBgunst leiten 
lie6en“ ( kritid matsaryam agratah). Mit gehoriger Lobhudelei 
klagten sie Vishnu ihre Not. und dieser erwiderte: ..Mir in Liebe 
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hingegeben ist jener Daitya Bali. Indem ich ohne Schlacht seine 
Herrschaft iiber den Himmel niederschlage und den Bali durch 
ldug geplante Rede (mantrokti) binde, will ich euch die Herr- 
schaft iibergeben.“ Er laBt sich als Zwerg von der Aditi geba- 
ren, stellt seine bekannte Bitte, macht die beriihmten drei 
Schritte und stoBt den Hochsinnigen in die Unterwelt Sutala 
als deren Beherrscher. 

In einer ganzen Reihe von Purana lesen wir: Als Bali die 
drei Wei ten regierte, herrschte die schonste Freundschaft zwi- 
schen Himmelsgottern und Asura. Zehn vollstandige Weltalter- 
perioden (yugakhya) lag die ganze Welt in Frieden, und sowohl 
die Asura wie die Himmelsgbtter gehorsamten ihm. Sobald aber 
Bali von Vishnu, als dieser die drei Welten mit den drei Schrit- 
ten durchmaB, gebunden worden war, entstand der groBe, 
schreckliche, Verderben bereitende Kampf der Himmelsgotter 
und der Asura. Kirfel, Purana Pancal., S. 489, 68 — 70; 76 cd. 
In Harivamea III, 65, 1 ff. = 14,020 ff. hat Bali in langen 
Schlachten die Gotter besiegt und sich zum Alleinherrscher 
iiber die drei Welten: Himmel, Erde und Unterwelt gemacht. 
und es wird nun geschildert, wie es unter seiner Regierung aus- 
sah: Die ganze Welt war in natiirlichem, gesundem Zustand, alle 
Menschen wandelten auf dem Pfad des Guten, es gab keinerlei 
Ubel, Siinde oder Missetater, wohl aber in Askese (tapas) Voll- 
endete. Vier FiiBe oder Teile hatte das Recht oder die Tugend 
fdharma), gar keinen die Schlechtigkeit (adharma), alle Stande 
lebten nach dem fiir sie geltenden Gesetz. Die Genie des Gliicks 
(Lakshmi) kam und pries den Bali, daB er alle je Lebenden, die 
auf dem Weg des dharma wandelten, hinter sich zuriickgelassen 
habe 1 ), und sie samt alien nur denkbaren Vorziigen ging leib- 
baftig in ihn ein. Mit e inem Wort: Unter Bali bliihte das gol- 
dene Zeitalter, bei dessen Beschreibung der hochste Trumpf 
der zu sein pflegt: All seine vier FiiBe hatte der Dharma, wah- 
rend schon im silbernen ihm ein FuB fehlte. Auch z. B. in dem 
weit jiingern Matsyapur. lesen wir: „In Balis Reich war kein 
Gliickloser, kein Armer, Kranker, Ungeschmiickter, Unbekranz- 
ter, kein Aufgeregter, sondern alles Volk froh, zufrieden, gesat- 
tigt, mit aller Annehmlichkeit gesegnet“ (246, 27 f.). Auch im 
weiteren Verlauf der Erzahlung des Harivamga und der alteren 
Quellen horen wir nichts von den bekannten Fabeleien iiber 
Balis Untaten. Auch in Bhavishyott. 76, 3 ff. (reproduziert von 

D Man muB lesen: vigeshitas tava, prabho, sarve dharmapathe sthitah. 
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Heat. II 1, p. 1138 ff.), wo die Gotter, die durch Bali aus dem 
Himmel vertrieben worden sind, Vishnu drangen, daB er Bali 
tote, antwortet Vishnu, Bali sei zwar der „Dom der drei Wel- 
ten x )“, aber voll Seelenfrieden und Selbstbeherrschung, Vishnu 
in Liebe hingegeben, wahrbaftig, dem Prajapati gleich an Ruf. 
den Untertanen Liebes wirkend, und seine Vorziige vermochte 
niemand auf Erden auszusagen. Nicht einmal iiberlistet wird 
Bali von Vishnu in Zwerggestalt; denn er ist zur Zeit gewamt. 
daB der Zwerg in Wirklichkeit Vishnu und daB dieser gekom- 
men sei. ihn zum Besten Indras zu betriigen. Hariv. Ill, 71, 
8 ff. = 14,229 ff.; Brabmapur. 73, 32; Bhagavatapur. VIII, 19, 
30: Padm. 55, 16; 267, 22 f. usw. Nein, aus reinem Hochsinn 
gewahrt er die ihm verderbliche Bitte, noch in dem jungen 
Bhagavatapur. riibmt Vishnu, nachdem er Bali gestiirzt hat: 
-,Er hat meinen unbesieglichen Gaukeltrug (may a) besiegt, auch 
im Untergang wird er nicht verwirrt. Seines Besitzes verlustig, 
von seiner Stellung gestiirzt, hingeworfen und gebunden von 
seinen Feinden, von seinen Verwandten im Stich gelassen, in 
Hollenpein gebracht, von seinem Guru ausgescholten s ), ver- 
flucht, hat dennoch der Pflichtgetreue die Wahrheit nicht 
fahren lassen. Mit betriigerischen Finten habe ich den dharma 
gepredigt, er, der Wahrheitredende (aber). halt an ihm fe3t.‘' 
Solchen Seelenadel dem Bali zuzuschreiben konnten nun freilich 
diese und andere puranische Berichte sich gedrungen fiihlen, 
weil sich eine vishnuitisch zustutzende in verschiedenen Purana 
vorliegende literarische Tradition gebildet hatte, Bali sei ein 
feuriger Vishnuverehrer gewesen — sogar hiindisch mutet er 
uns da an — und er habe aus lauter Liebe zu diesem Gott seinen 
eigenen Sturz freudig willkommen geheiBen. Die tolle Verdre- 
hung liegt da auf der Hand. Es soil eben der Betrug durch die 
hochste Gottheit in moglichst fromme Beleuchtung gestellt 
werden, aber auch aus diesem Schlamm strahlt noch fort die 
Lotosblume der Geisteshoheit Balis. Dabei erzahlt uns eine 
ganze Reihe von Purana, wie den Asura von den Himmelsgot- 
tern, namentlich von Indra und Vishnu, durch Ruchlosigkeit, 
Verrat und mehrfaltige Hinterlist die Weltherrschaft entwun- 
den wurde. und wie schlieBlich (^ukra, der Oberschamane und 

*) There is nothing as exasperating as the annoyance of a good example. 

2 ) Sein Lehrer, Leiter nnd Kanzler war ja £ukra, einer der Urheber der 
tiickevollen Staatswissenschaft der Inder, die freilich kein biBchen 
schlimmer ist als unsere heutige „christliche“ Politik der Volker, nur 
kaum so ekelhaft heuchlerisch. 
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Kanzler der Asura, ihnen und im besonderen dem Prahlada, 
dem GroBvater des Bali, eroffnete: „Andern laBt sich’s nicht. 
Brahma hat verkiindet, daB die Zeit des Wechsels ( paryayakala) 
euch genaht ist. Zehn voile Weltenalter (yuga) habt ihr die Wel- 
ten beherrscht. Im Zeitalter des Manu Savarni wird Bali aufs 
neue Herrscher iiber die Welten werden, und zwar auf ebenso 
lange Zeit. Das hat Brahma verkiindet. So erfuhr er keine Qual, 
als ihm die Wei ten geraubt wurden. Und weil er sich seine 
Handlung nicht aus selbstsiichtiger Begierde vorgenommen 
hat 1 ), deshalb ist es (das Reich) ihm von dem dariiber erfreu- 
ten Ungeborenen ~) im Zeitalter des Savarni gegeben worden 2 3 ). 
„Des Bali wird die Herrschaft iiber die Himmelsgotter ( deva- 
rajya) sein," so.sprach Qiva zu mir. Deshalb harrt er (Bali) der 
richtigen Stunde, den Wesen unsichtbar (adrigyo bhutanam). 
Siehe die Zusammenstellung der Texte in Kirfel, Pur. Pancal. 
491, 86—513, 57. 

Auch vom menschlichen Konig Bali, der ebenfalls Sohn des 
Virocana heiBt und anscheinend eine Inkarnation des Asura 
Bali sein soil, wird in Hariv. I, 31, 41 =1691 c — 1692 b gesagt: 
Adhrishyah (1. adrigyah) sarvabhutandm kdlapekshi carann api 
i kalena mahata, rajan, svam ca sthanam upagamat. // „Unsicht- 
bar alien Wesen und in Erwartung der richtigen Zeit lebend ist 
er seit langer Zeit an seinen Ort gegangen.*' Im Brahmapur. 
fehlt dieser (^loka. Aber die jiingern Purana haben diesen Teil 
bewahrt: „Zufrieden aber lebt der Tugendbeseelte, vom Gaukel- 
werk des Yogazaubers umhiillt 4 ), unsichtbar alien Wesen, in- 
dem er auf die richtige Zeit harrt“ (s. Kirfel, Purana Pancal. 
533, 97). Und noch heute geht die gleiche Mar wenigstens durch 
einen Teil des Inderlandes: Der groBe Bali (oder: Bali der 


2 ) In Kirfel, Pur. Pancal. 512, 53 halte icli alle Lesearten fur Schreib- 
fehler, fur das beste aber das scheinbar ganz verkehrte sakaqdd, des Mat- 
syaj). Das ist Scbreiberversehen fiirs na kdmad. In 513, 55 hat einzig 
Vayup. 98, 56 recht mit seinem: paryayam sahal Mdkulam! „Ertrage den 
Umschwung! Xur keine Aufregung!*‘ Tapas in 512, 52 muB Qual, Pein 
bedeuten wie in MBh. XII, 280, 38. 

2 ) Das ware wohl Brahma, nach dem Folgenden eher Qiva. 

3 ) Ebenso in Vishnudh. I, 55, 49 f.; Matsyapur. 245, 72. 

4 ) Also wie Merlin in Tennysons Idyls of the King oder wie Qukra in 
den Purana (s'. Kirfels Zusammensitellung in Pur. Pancal., S. 507 f.). 
Dieser ist ebenfalls ein groBer Zauberer und Fiirstenberater wie Merlin, 
und seine unsicbtbarmachende Zauberumsponnenheit wird durch Indras den 
£ukra verfiihrende schone Tochter veranlaBt wie die des Merlin durch seine 
Geliebte Vivian. 
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GroBe) war ein vorbildlicher Konig iiber Malabar. Von Vishnu 
wurde er durch die drei Schritte um sein Reich gebracht. Aber 
an dem dreitagigen Onamfest, das in manchen Ziigen dem Lich- 
terfest entspricht, obschon mein einziger Gewahrsmann von den 
Lichtem nichts berichtet, kehrt er nach Malabar zuriick, natiir- 
lich unsichtbar, um zu schauen, ob es seinem einstigen Reich 
noch so gut gehe, wie vormals unter ihm. Auf daB nun der gute 
Konig ja diesen Eindruck empfange, herrscht da groBe Freude 
und Beschenkung, und prangen, von den Buben geschmiickt, 
die Hauser in Blumen und Baumzw T eigen. Das Lied, das sie beim 
Blumensammeln in Wald und Feld singen, feiert den (Jliva, ob- 
schon der unvermeidliche, hier freilich einigermaBen aufnahme- 
berechtigte Vishnu bei dem Fest verehrt wird, und das fiir die- 
ses jedem Haus aus Ton angefertigte Vishnubildnis, das am 
Ende, wie es sich fiir eine Fruchtbarkeitsfeier geziemt, in ein 
Gewasser geworfen wird, heiBt Mahadeva. Das sind gewiB altere 
Zweige an einem Baum, auf den dann Jiingeres gepfropft ist 1 ). 

Irgendwo verborgen ist Bali auch in MBh. XII, 223, 1 ff. Da 
kommt Indra zu Brahma und fragt diesen: ,,Den Bali, dessen 
Reichtum beim Verschenken nie abnahm, finde ich nirgends. 
Er war der Windgott, er Varuna, er die Sonne, er der Mond. Er 
erwarmte als Feuer die Wesen, und er war auch das Wasser. 
Diesen Bali finde ich nicht. Er ging (als Sonne und Mond) 
unter, er erleuchtete die Weltgegenden, er regnete die Regen 
zur richtigen Zeit und ohne zu ermiiden 2 ). Diesen Bali finde 


1 ) Siehe Natesa Sastri, Hindu Feasts, Fasts and Ceremonies (1903), 
S. 118 ff. 

2 ) Dies ist das indische Bild sogar eines irdischen Herrschers. Beson- 

ders regnen I lid t der mustergiiltige. Siehe Weib im altind. Epos, S. 213, 
Anm. und dort Zitiertes; dazu MBh. Ill, 207, 28 ff.; IV, 28, 25 ff.; 132, 13 ff.; 
XIII, 62, 43 f.; II, 13, 7 ff.; Jat. V, S. 193 f.; Vishnudh. I, 24, 10 ff.; 
Dikshitar, Studies in Tamil Literature and History 190 unten; 200; 201; 
216; Riickert, „Der Fiirst ritt anf die Jagd“ usw. in der Weisheit des 
Brahmanen; Mullick, Home Life in Bengal (1885) 24 f. Anch die alten 
Schweden hielten ihren Konig fiir die Ursache des guten oder schlechten 
Jahrs. Golther, German. Mythologie 564 (ahnlich die Bnrgunder ib.); Mogk, 
Mvthologie in Pauls GrundriB I, 1223. Die Masai tbten ihren Anfiihrer, 
wenn er dreimal eine Schlacht verloren hat (Grosse, Die Formen der 
Familie (1896), S. 126 f. usw. Vgl. besonders Frazer 3 I, 348 — -356, 366; 392; 
396 ff.; IV, 165; V, 183. Der Herrscher von China anerkennt und beklagt 
jedes Ungliick, das das Volk betrifft, als eine Folge seines fehlerhaften 
Verhaltens. M. v. Brandt, Aus dem Lande des Zopfes (1898), S. 80. In 
Babylonien ist von den altesten Zeiten an das Geschick des Landes von 
dem religiosen Verhalten des Konigs abhangig. A. Jeremias, Allgem. Reli- 
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ich nicht/' Brahma gibt nur eine andeutende Antwort, und 
Indra durchsucht nach Bali die Erde. Er findet ihn in Gestalt 
eines spreufressenden Esels in einem verlassenen Gebaude und 
triumphiert, daB er den Ungesebenen (adrishtam) jetzt sehe, 
all seines Glanzes beraubt und in niedrigster Erscheinung. Er 
schildert dann, welch ein gewaltiger und frommer Weltherr- 
scher Bali gewesen sei und wie gliicklich die Welt unter ihm; 
denn die Erde trug und reifte ihre Frucht, ohne daB man den 
Boden zu bestellen brauchte (akrishtapacya ca mahi tavaigvarye 
babhuva ha) 1 )- 

Immer wieder dringt er nun in ihn, schlimmer denn ein in 
Schadenfreude schwelgender Schulrange in den von ihm Ver- 
priigelten, er solle sagen, wie es ihm jetzt zu Mute sei. Aber 
Bali halt ihm eine Rede voll tiefer und schoner Gedanken iiber 
Weltlauf imd Geschick (kala und paryaya), fiber das eigentliche 
Wesen des Geschehens und fiber den Urgrund des Seins. Er 
wartet in der Ruhe des Erkenntnisgesattigten und Gtitigen der 
Zeit, wo Indra sein wird, wie jetzt Bali. Seine Reichsinsignien 
hat er in einer Hohle verborgen, bis seine Zeit kommen wird. 

In dem genannten Kapitel des groBen Epos weilt also dieser 
altindische Barbarossa nicht selber in der Berghohle, wohl aber 
alles, worin sich seine Herrschaft versinnbildlicht. Dagegen 
lesen wir in MBh. XII, Kap. 227, wo das Gesprach Balis mit 
Indra kfirzer erzahlt wird: Eines Tages sah Indra den Bali, den 
Sohn des Virocana, am Ende des Meeres (oder: am Meeressaum? 
samudrante) in einer Berghohle und trat zu ihm. Die Worte 
nun, die Bali hier an Indra richtet, erinnern stark an die Rede 
des gestiirzten Kronos in Spittelers „OIympischem Friihling“. 

Damit sind wir wieder zum gleichen Punkte gelangt: Bali ist 
ein altindischer Kronos-Saturnus, sein Fest ein Saturnalien- 
fest. Laut Hesiod herrschte das goldene Zeitalter, als Kronos 
im Himmel regierte, und noch in viel spaterer Zeit konnten die 
attischen Bauem, wenn sie die idealen Zustande unter Pisistra- 
tos preisen wollten. keinen besseren Ausdruck finden als den 
Vergleich mit der Herrschaft des Kronos (Pohlentz in Pauly- 
Wissowa unter „Kronos“ 2006 f.). Nach Hesiod und Homer war 

gionsgesch. 2 44. Vgl. Odyssee XIX, 109 — 114 (zit. in meinem Dagakuma- 
racaritam, S. 344) ; Manu IX, 246 £. usw., eine gewaltige Reihe von aitin- 
dischen Stellen mit der Ansehauung: ist der Konig gut, steht’s gut im Reich, 
ist er schlecht, steht’s schlecht. 

*) Dieser Zug ist kennzeichnend fiir das goldene Zeitalte* auch in 
Indien. 


256 



Kronos das Haupt der Titanen, jenes vorolympischen Gotterge- 
schlechtes und Volkes von Feinden der bekannten jiingeren 
griechischen „Himmlischen“, genau wie die Asura alter denn 
die Himmelsgotter (deva) und wie die Titanen deren Wider- 
sacher sind, und wurde er von Zeus in der Schlacht besiegt und 
in den Tartaros hinuntergestiirzt (ib. Sp. 2003). Kronos nun 
,.ist unzweifelhaft der Gott, dem das Emtedankfest gefeiert 
wird“, er ist „nur Emte- und Wettergott 44 . So Pohlentz, ib. 1987 
unten, wesentlich ebenso Preller, Griech. Mythol. 1 I, p. 42 — 44. 
„Nur“ mochte ich da nicht unterschreiben, wenn die u r- 
spriingliche Bedeutung in Frage kommt, wie weit es fiir 
die uns vorliegenden griechischen Zeugnisse zutrifft, kann ich 
nicht entscheiden. Pohlentz fahrt fort: „Durchaus fern halten 
muB man dagegen die Vorstellung vom Aufenthalt des Kronos 
im Tartaros, die F. Meyer, Geneth. f. Robert, mit dem attischen 
Emtefest kombiniert, um daraufbin Kronos und die Titanen 
als segenspendende Machte der Erdentiefe anzusprechen. Tat- 
sachlich ist diese Vorstellung mit dem Hiihenkult des Kronos 
unvereinhar. 44 Ein wunderlicher Grand! Mehrere chthonische 
Gottheiten werden in Bergen oder auch auf Bergen verehrt, ja 
am Ende diirfte das ganze Kyffhausermotiv eben nur s o mog- 
lich geworden sein. Sogar Apollo, wenigstens in der Ansicht von 
uns Modernen der Lichteste der liehten Gotter, ist Gott der 
Hohen und Todesgott (Wernicke unter „Apollo“ in Pauly- 
Wissowa, Sp. 17 f.). F. Meyer hat vollkommen das Richtige er- 
schaut. Pohlentz argumentiert ferner: Zeus ist von jeher der 
Griechengott gewesen. Dann muB der wesensahnliche heimische 
Gott, den er verdrangt hat, der vorgriechischen Bevolkerang 
angehoren. (Sp. 1990). Die Kenner der Religionsgeschichte ver- 
schiedener Volker werden den Kopf schiitteln iiber solch halt- 
losen SchluB. Hier nur soviel: Schon der Name des Zeus stem- 
pelt ihn zum Himmelsgott xav’ wie die altindischen 

deva ihr Name, wenigstens in seiner urspriinglichen Verwen- 
dung, zu Himmelsgottheiten. Genau wie in Indien und Griechen- 
land, haben wir auch in Germanien zwei einander befehdende 
und ablosende Geschlechter von Gottern. Goten, Sueven und 
andere Stamme verebrten die Wanen, d. h. Gotter der Erde, 
vornehmlich die Westgermanen aber die Asengotter in den 
Himmelsregionen. Spater, nacb der Verschmelzung der beiden 
Religionen, gingen die im Kampf Gefallenen zu den Asen, die 
andern alle in die Erde. Germanen, die ihre Toten verbrannten, 
verehrten die Asen, die, die sie begruben, die Wanen. Simrock, 

17,11 
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Handbuch der deutschen Mythologie 4 (1874), S. 328. Pfannen- 
schmid, Germanische Erntefeste, S. 148. 

Sehr deutlich spiegelt die Mythe von Bali und seiner Ent- 
thronung den Sturz oder die Verdrangung der chthonischen 
Gottheit durch die des Himmels. Namentlich in den bekannteu 
drei Schritten offenbart sicb Vishnu als Sonnengott. Der Zwerg 
und die drei Schritte haben eine sehr merkwiirdige Entspre- 
chung in der 2. Rune des Kalevala, in dem ja viel Indogermani- 
sches fortlebt. Da ist die erste Kulturpflanze, also mythenge- 
schichtlich zu reden, das erste Geschenk der chthonischen Gott- 
heit an die Menschen, ja die Verkbrperung oder die urspriing- 
lichere Gestalt der chthonischen Macht, eine in die Asche des 
Schwendelandes gesetzte Eiche. Diese wachst zu solcher GroBe 
an, daB sie die Welt anfiillt und Sonne und Mond verhindert zu 
leuchten, ein ofters wiederkehrender Zug aus einem Lande des 
Winterdunkels. Niemand kann den Baum fallen. Da entsteigt 
ein Mannlein dem Meer, eines Weibes Spanne lang, kupfern ist 
alles an ihm: Miitze, Stiefel, Handschuhe, deren Zierrat und der 
Giirtel. Wainamoinen, der groBe Kulturheld Finnlands, zweifelt 
natiirlich, daB solch ein Wichtlein den iibergewaltigen Baum- 
riesen niederhauen kbnne. Kaum aber ist das Wort von seinem 
Mund, als der Zwerg zu einem Riesen emporwachst, mit dem 
Haupt hoch in den Wolken. Drei Schritte nur macht er vom 
Meere her, mit dem dritten tritt er an der Eiche Wurzeln, und 
mit drei Streichen fallt er den Baum. Rutimoraita wirdi dieser 
genannt, d. h. die „Weide der Holle“, der Unterwelt. Die Weide 
ist ja auch in der Antike Baum der Unterwelt, in Deutschland 
und anderwarts vielfach unheimlich, rutimoraita also eine Ge- 
stalt des Dunkelreiches unter der Erde. Des finnischen Zwerges 
dritter Schritt bringt ihn ins unterirdische Land, denn da wur- 
zelt eigentlich die Eiche, wie gewiB urspriinglich den Sonnen- 
gott Vishnu dessen dritter Schritt. Kupfern, wie die Sonne oft 
genannt wird, ist mit Recht alles an ihm. 

Wie die chthonischen und Vegetationsgenien iiberhaupt ist 
Kronos ein sehr alter Gott, nach der Legende in Olympia herr- 
schend, und er steht dort, wie in Athen und in Lebedaia, im 
Kult neben Zeus. Urspriinglich wird er halt der Hauptgott be- 
stimmter Teile des Griechenvolks und dann auch von Zeus- 
verehrem aufgenommen worden sein und vice versa; wie leicht 
die Volker oft ihnen zuerst fremde Gottbeiten annebmen, ist 
ja bekannt. Andererseits aber setzt es auch bei Eroberungsziigen 
der Gotter ofters mehr oder minder schwere, ja bekanntlich 
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nicht selten vernichtende Kampfe, imd eine weitere merkwiir- 
dige Parallele mit Indien bildet die Nachricht des Pausanias. 
daB das olympische Kampfspiel als Darstellung des um die 
Herrschaft gefiihrten Kampfes zwischen Kronos und Zeus ent- 
standen sei (Pohlentz, 1. c. 1989). Im ersten Kap. des Bharatl- 
yanatya§astra wird nun erzahlt, das erste Drama, das bezeich- 
nenderweise zu Ehren des Indrabaumfestes, einer Vegetations- 
feier, von dem das dritte Stiick unserer Trilogie handeln soli, 
aufgefiihrt wurde, habe den Kampf der Himmelsgotter und der 
Asura zum Inhalt gehabt. 

Zu diesen Angaben stimmen aufs beste die iiber Saturnus. 
Schon im Jahre 497 v. Christo war ibm am Anfang des Kapito- 
linischen Hiigels ein Tempel geweiht, an der Stelle, wo von 
alters her ein Heiligtum dieses Gottes stand (Tbulin in Pauly- 
Wissowa unter „Satumus‘“, Sp. 219). Im altesten Kult paarte 
sich ihm als Gattin die Lua, ein wenigstens zum Teil unholdes 
Wesen, und werden die Gottinnen des Wechselfiebers seine 
Tochter genannt (Tbulin, ib. 219; Wissowa, Rel. u. Kult. d. 
Romer 2, p. 208 und in Roschers Mythol. Lex., sub Lua). Ja, 
er ist ein Totengott; so stand neben seinem Altar eine Kapelle 
des Gottes der Unterwelt Dispater (Preller, Rom. Mythol. 3 II, 
16; 14). Zugleich aber wurde er im romischen Afrika dem pho- 
nikischen Baal chamman gleichgestellt und als Schiitzer der 
Fruchtbarkeit verehrt (Thulin in Pauly-Wissowa unter „Satur- 
nus“ 223). Dies Amt erwuchs ihm aber nicht etwa erst in 
Afrika, nein, er ist offenbar von den altesten romischen Zeiten 
her ein Zeugungsgenius: bei der Begattung schafft er den Sa- 
men bei (Saturnus ut semen conferret), wahrend Liber oder 
Bacchus das semen dea Mannes, Libera oder Venus das semen 
des Weibes hervortreibt (emitteret), Janus, der Gott der Tiiren, 
dem Samen die Tiir (janua) in den MutterschoB (matrix) offnet 
usw. (Dulaure, p. 125, Anm.). Beim Opfer an Saturn (Kronos) 
trugen die Leute in Cyrene Kranze von frischen Feigen — von 
der phalloktenischen Bedeutung des Feigenbaums und der Feige 
haben wir mehrfach im Kama gehort — auf dem Kopf. 
Frazer 3 IX, 253, Note 3. So ergibt sich also das gleiche Bild 
eines chthoniscben Gottes, d. h. eines Gottes der Erdtiefe, der 
Toten, des Wachstums und der Befruchtung. Wie unter Kronos 
bliihte auch unter Saturnus das goldene Zeitalter. Da war nie- 
mand Sklave und gab’s keinen Privatbesitz (Nilsson in Pauly- 
Wissowa unter .,Satumalia“, Sp. 205). Wie neben Bali, dem 
Asura, der Erdenkonig Bali steht, so neben dem Titanen Kronos 
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der Kdnig auf Kreta, von wo ihn Zens vertrieben haben soil, 
wie Vishnu den Bali aus Malabar. Nach einer romischen Er- 
zahlung kam Saturnus als Kulturbringer nach Latium und ver- 
schwand spater. Ja, der Name Latium wird sogar davon abge- 
leitet, daB sich der entthronte Saturnus iibers Meer nach La- 
tium gefliichtet und dort verborgen babe (Preller, Rom. 
Mythol. 3 II, 12 f.; vgl. Ovid, Fasti I, 235 ff.), und der Gott war 
in Latium irdischer Konig, wie Bali in Indien beides. Anderer- 
seits hat auch Kdnig Kronos nach Diodors Kretika die Men- 
schen zu sanfter Sitte, Gerechtigkeit und Einfachheit erzogen 
(Pohlentz, Sp. 2010). Zu Stiftern des Ackerbaus und milderer 
Gesittung eignen und entwickeln sich natiirlicherweise, wie die 
Demeter in Griechenland, Faunns in Rom usw., chthonische 
oder Komgenien, und das dfters vorkommende Motiv vom rat- 
selhaften Verschwinden des Saturnus und anderer erklart 
sich wohl so; denn das Verschwinden der vorher so fiirstlichen 
Vegetation durch den Winter oder die Emte ist ja zugleich ein 
Verschwinden des Vegetationsgenius. Verschwunden sind denn 
auch Wachstums- und Fruchtbarkeitsgottheiten, wie Dionysos 
und Acca Larentia, ja schon der altbahylonische Vegetations- 
gott Tamuz. 

Wie Bali sich am Meeresende und in einer Hohle verborgen 
hat, so schlaft Kronos bei Plutarch im AnschluB an Poseidonios 
auf einer gliickseligen Insel weit hinter Brittanien in einer 
Hohle als Herr der Abgeschiedenen, und schon bei 
Hesiod ist er Kdnig auf den Inseln der Seligen. Neben ihm wei- 
len dort die aus den Banden gelosten Titanen, an den Grenzen 
der Erde, am tiefstromenden Okeanos, wo die Erde dreimal im 
Jahre Frucht tragt (Pohlentz, Sp. 1988, Preller, Griech. My- 
thol. 1 * I, 507). Wenn Pohlentz (Sp. 2013) meint, Poseidonios 
habe seinen Hohlenschlafer, dies „Kyffhausermotiv, vielleicht 
der nordischen Sage entnommen“, so wird diese Annahme 
durch Bali wohl vollends wacklig 1 ). 


1 ) ,,Wie leicht sich ohne alle Oberlieferung von einem Volk znm andern 
bei verschiedenen Volkem gleiche Sagen bilden, zeigt sich daran, daB die 

Sage vom bergentriickten Helden wiederkehrt, nicht nur in Griechenland, 
sondern auch im fernen Mexiko: s. Muller, Gesch. d. amerikan. Urreligion, 
582.“ So Rohde, Psyche 3 I, 123 — 125. Die da erwahnten muhammedanischen 
Sagen werden entlehnt sein. Die Vegetationsgeister „verschwinden“. Mit 
ihnen eng verbunden, ja vielfach identisch sind die Totenseelen. Diese 
wohnten auch in den Bergen, verschwanden also dahin. Das muBte tun so 

naher liegen, als chthonische Wesen ja dem Erdinnern angehoren und die 
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Die Unterwelt Sutala, in die Bali hinabgestoBen wird, wie 
iiberhaupt die indische Unterwelt, ist nun keineswegs ein Ort 
des Grauens. Z. B. in Matsyapur. 245, 75 ff. spricht Vishnu zu 
Bali: ,,Im Patala Sutala sollst du wohnen; dort, wo bimmlische 
Walder sind, Hunderte von Palasten, Teiche mit bliihendem 
Lotos, Fliisse mit klarem Wasser, lieblicher Gesang und Tanz, 
sollst du, geschmiickt mit duftigen Blumenkranzen und mit 
herrlichen Kleidern und Schmucksachen, die verschiedenen Ge- 
niisse des Essens und Trinkens genieBen mit Hunderten von 
Frauen.“ Vollends wie eine Insel der Seligen wird in Bhagavata- 
pur. VIII, 21, 26; 28 der Ort ausgemalt, wo Bali nach Vishnus 
GeheiB herrscben soil: ,,Wo keine seelischen Schmerzen, keine 
korperlichen Leiden, keine Ermiidung, Erschopfung, noch De- 
miitigung, noch Unheilsanfall (Widerwartigkeit, upasarga) den 
dort Wohnenden zuteil wird, in Sutala, wohin die Himmels- 
bewohner vergebens verlangen.“ Dergleichen ist nun nicht etwa 
bloB soothing syrup for the sore soul, sondern ahnliche Be- 
schreibungen finden wir ofters im altindischen Schrifttum, und 
durch bestimmte zauberische oder religiose Werke, Selbstver- 
brennung in einer Feuergrube (agnikunda) usw. werden in der 
Erzahlungsliteratur Menschen zu Beherrschem der Unterwelt. 
Wer z. B. das Patalavrata ausfiihrt, kommt nach Patala, d. h. 
in die Unterwelt, und ihn ergotzen dort die M'adchen der Dait- 
yas zu Tausenden. Vishnudh. Ill, 158, 6; Heat. II 2, p. 506, 
1. ult. — 507. DaB dann dem Mann zugleich dieselbe Gnade zu- 
stromen muB wie dem Seligen in Muhammeds Himmel, ja wie 
sie der Prophet schon auf Erden besaB 1 ), muB wohl hier wie 
in zahlreichen anderen Stellen des indischen Schrifttums vor- 
ausgesetzt werden. Schon auf Erden kann man sich ja solchen 


Menschen selber am Anfang oft in Hohlen wohnten. Die Totenseelen oder 
doch bestimmte sind iiberdies Heroen, viras , Heiden. Vgl. den iraniseben 
Glauben bei Caland, TotenTerebrnng. Urspriinglich verschwanden auch 
alltagliche Menschen am Ende in die Berge, spater nnr ganz besondere. 
Schon die alten Babylonier glaubten, ihr edler Herrscher Hammurabi 
werde wiederkebren und ein neues, ein messianisebes Zeitalter eroffnen. 
J. M. Robertson, Pogan Christs 2 , p. 79. Z. B. aucb der Kultur bringende 
altmexikanische Gott Quetzalcoatl, der „weiBe Gott“, „die gefiederte 
Schlange", ist verschwunden und soil wiederkommen. Ib. p. 370 f. 

1 ) Dem Muhammed war die Potenz von 40 Mannern eigen, ja die von 
40 Seligen, von denen jeder die Kraft von 100 Mannern besitzt fiir Speise, 
Trank, und Befriedigung der Begierde. Er besuchte in einer einzigen Stunde 
der Nacht seine elf Frauen. M. Horten, Die religiose Gedankenwelt des 
Volkes im heutigen Islam (Halle 1917), S. 44. 
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Wundersegen verschaffen: die indische Geheimapotheke, ja 
sogar die ziinftige Arzneiwissenschaft, weist gar manche Mittel- 
chen auf, die den in diesem Fall reichen Schlucker oder Salber 
in einer Nacht den GenuB von tausend Frauen ermoglichen. 
Bali braucht also nicht erst begnadigt zu werden, damit er 
Regent auf den Inseln der 1 Seligen werde, 

Nicht nur als Gbtterfiirst war Kronos den Griechen gelaufig, 
sondern er heiBt aueh stereotyp (3a<u).£vs (Pohlentz 1988), und 
das bleibt er auch nach seinem Sturz. Wenn nun besonders 
Wissowa, Rel. u. Kult. dj Rom. 68, Anm. 6 betont, Saturnus als 
lateinischer Landeskonig sei erst durch den in Rom eingedrun- 
genen Euhemerismus zustande gekommen, so diirfte das im 
Lichte des von Bali Gesagten recht zweifelhaft sein. Das gleiche 
behauptet Wissowa von Faunus. Aber dieser ,,Geist der Berge, 
der Triften, der Fluren, orakelnd, den Acker, das Vieh und die 
Menschen befruchtend, ein Stifter milder und frommer Sitte, 
alter Konig und Urheber vieler Geschlechter“ (Preller, Rom. 
Mythol. 3 I, 379), wird einfach der nahen Verwandtschaft des 
Kronos-Saturnus angehoren. 

Das romische Saturnusfest, die Saturnalien, „erschien wie ein 
kurzes Wiederaufleben des goldenen Zeitalters“ (Nilsson unter 
„Saturnalia“ in Pauly-Wissowa, Sp. 203). Genau ebenso war 
Balis Fest ein „Spiegelbild der Herrschaft des Bali.“ Wer sich 
an den Saturnalien keinen Rausch antitank, fiel auf 1 ), und ein 

*) An dem altgriechischen Totenfest der Anthesterien gab es sogar 
Wettkampfe im Trinken (Preller, Griech. Mythol. 1 I, S. 420 ff.) Da die 
Totenseelen in Indien nnd Deutschland dnrstig sind, ebenso in Griechen- 
land, wie schon die Totenspende aus Milch, Wein, Honig, Wasser beweist, 
lieBe sich fragen, ob nicht der Lebende so saufen miisse, anf daB dadnrch 
der Toten Durst gestillt werde. Aber die Totenfeiem pflegen iiberhanpt 
frohe Feste zu sein, und die altindischen Schriften scharfen ein, daB der 
Gastgeber bei Totenmahlera ( graddhas ) nicht nnr den Gasten das JErwar- 
tete“, d. h. das Beste, was er nur vermoge, auftischen miisse, widrigen- 
falls er zur Holle fahre, sondern daB er auch heiter, ja frohlich, znfrieden, 
ohne Trane oder sonstiges Zeichen der Trauer, moge auch der Schmerz 
ihn zum Seufzen usw. drangen, die Brahmanen bediene, sie anf verschie- 
dene Weise erheitere usw. Manu III, 229 — 233: Apast. II, 7, 17, 4; Yajn. I, 
239; Heat. Ill 1, p. 1026 — 1031. Von der Unheimlichkeit und Verderblich- 
keit der Tranen redet Das TVeib im altind. Epos, S. 314 f. Anm. Sebr 
viel Parallelen aus Indien und anderen Landern miiBte ich jetzt hinzu- 
fiigen. Schon der Schmerz ((oka) ist eben eine Unreinheit ( agauca), Rein- 
heit aber die Freude und Erhobenheit der Seele (MBh. K VII, 71, 20), nnd 
Freude reinigt Herz und Geist (manas) wie die rasebe Stromnng den 
FluB (Paithinasi in Heat. Ill 1 , p. 839). Natnrlich kommt bei jenen 
geboten auch der sagro egoismo der Brahmanen kraftig zu Wort. 
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Hauptvergniigen bildete das sonst verbotene Wiirfelspiel (Nils- 
son, ib. 204). Dem entspricht aufs Haar die Balifeier. Ebenso 
finden wir am Fest des Kronos-Satumus reiche gegenseitige Be- 
schenkung — alles wie beirn Balifest *)- Besonders sticht her- 
vor der „echt romische“ Brauch der Beschenkung mit Wachs- 
kerzen und tonemen Puppen, „die man Satumus anheimgab‘‘, 
und zwar beschenkten so die gesellschaftlich tiefer Stehenden 
die ihnen tlbergeordneten (s. vor allem Tbulin, Sp. 221). Dieser 
letzte Umstand stempelt die Sitte als alt; friiher Allgemeines 
wird spater oft vom niedern Volk und von den Kindern weiter 
gepflegt. Prellers Erklarung der Lichter klingt recht gut (Rom. 
Mythol. 3 II, 17). Am niichsten aber liegt es, sie wie beim Bali- 
fest zu verstehen, d. h. in urspriinglicher Bedeutung als Lichter 
gegen und dann fur die Totenseelen oder doch wenigstens fur 
den Totenseelen- und Korngenius Kronos-Saturnus. Dem Satur- 
nus wurden ja an seinem im Freien stehenden Altar entziindete 
Lichter geweiht (Botticher, I. c. S. 49). Die kleinen Tonfiguren, 
„wie sie den Kindern geschenkt wurden “, die oscilla, von denen 
zuletzt Altheim in seiner Studie Terra Mater (in den Religions- 
gesch. Versuchen u. Vorarbeiten 1931) gehandelt hat, kommen 
bei verschiedenen volkstiimlichen romiscben Festen vor und 
wurden gewobnlich an Baumen, namentlich an Fichten, aufge- 
hangt. So bei der Hauptfeier der Fruchtbarkeitsgottheiten Li- 
ber und Libera, bei den Compitalia, von denen Nilsson sagt, sie 
schienen eine Form der Saturnalia zu sein, bei den Feriae 
sementivae. Das alles sind Feste der Wachstums- und Frucht- 
barkeitsmachte. Bei den Compitalia oder dem Feste der Laren, 
die schon die altrdmischen Mythologen Varro und Verrinus als 
identisch mit den Manen deuteten (Wissowa, Rel. u. Kult. d. 
Rom., p. 174), waren die oscilla Puppen (auch Balle) aus Wolle; 
als Masken kommen sie ebenfalls vor. Altheim sieht in diesen 
Bilder des Dionysos als Totengott (S. 77). Die oscilla ,, wurden 
daj aufgehangt, wo man sich die Totenseelen dachte 141 (S. 87). 
Venn er auf S. 85 sagt, das oscillum am Baum sei des Baum- 
gottes Bild, so bedeutet das bei der engen Verschwisterung von 
Baumgenius und Totenseele wohl auch: der Totenseele Bild. 
Bei dem dionvsischen Fest der Aiora in Athen wurden Puppen 

') Die Beschenkung am Lichterfest nennt als bezeichnend anch Naga- 
nanda, Beginn des 4. Akts. Wegen der Satnrnalien bei den verschiedensten 
Volkern nnd auch ihrer Verbindung mit Ernte und Allerseelen ist vor 
allem die reichbaltige und gedankenvolle Abhaudlung Frazer 3 IX, 306 bis 
411 wichtig. 


263 



geschaukelt. Schaukeln nun ist wachstumerzeugend. Siehe 
L. v. Schroeder, Arische Religion II, 344 — 347; 359 f., iiber die 
Aiora 141 — 150. Laut Ath.-Veda IV, 37, 4 schaukeln sich die 
Apsaras, die ja Wachstums- und Geschlechtsgenien sind, in den 
Baumen, vom Schaukelfeslj des Kama haben wir in Kama ge- 
bort, allbekannt ist das Schaukelfest des Lakshmi und des 
Vishnu (Krishna), das nach der guten Beschreibung Padm- 
Kap. 85 in die lichte Halfte des Caitra, und zwar auf den 
elften, verlegt wird, weil der elfte halt der dem Vishnu heilige 
Tag ist, fur das aber auch mehrere andere Friihlingszeiten, so 
der 13. Phalguna, also der Tag des Liebesgottes, und der Voll- 
mondtag des gleichen Monats usw. genannt werden, und das 
eigentlich nur ein Bestandteil des groBen Lenz- und Liebesfestes 
ist, wie schon Wilson, Works II, 222 ff. darlegt. So wird man 
wohl dabei bleiben miissen, daB die oscilla im allgemeinen und 
bei den Satumalien Bilder des Totenseelen- und Frachtbarkeits- 
genius seien, obschon man zunachst auch an kleine Kindlein als 
zauberanalogische Erzeugungsmittel von Kind und wohl auch 
Korn denken mochte, wo es Puppen sind. 

So erweist sich also Kronos-Satumus als ein Wachstums-, im 
besondern ein Komgott. Wissowa, Rel. u. Kult. d. Rom. 204 f. 
will in ihm nur den Gott der Aussaat sehen, ebenso. wie es 
scheint, Nilsson (Pauly-Wissowa, Saturnalia 202) und andre. 
Nilssons „Saatgott“ mag gelten, wenn man das Wort als Saaten- 
gott faBt. Kommt Satumusf vom Verbum serere saen, dann doch 
wohl selbstverstandlich nur vom Partizip satus. Saturn das Ge- 
sate aber ist eben die Saat, das wachsende und reifende Ge- 
treide. Und gerade die Sage, daB Satumus der aus der Ferae 
gekommene Stifter des Ackerbaus und der Kultur und Konig 
gewesen sei, erfahrt eine merkwiirdige Bewahrung und Deutung 
durch die germanische Sage von Sceaf (Sheaf, Korngarbe). 
Dieser wurde als neugeborenes Kind auf einer Garbe liegend 
in einem Boot libers Meer getrieben. von den Angeln freudig 
aufgenommen und zum Konig gemacht. Mannhardt, Die Korn- 
damonen, S. 29. Ein Gott und Konig Korngarbe ist auch Saturnu. 

Wir haben gesehen, daB zu Beginn des Balifestes auch der 
altindische Mistgenius Naraka verehrt wird. Als Asura wird 
er neben den Asurafiirsten Bali, Virocana, Jambha, Kujambha 
und Bana aufgefiihrt in Matsyapur. 245, 12. Einen Wesensver- 
wandten, eine Art Form des Bali, nannte ich ihn auf Grand des 
Balifestes. Geradezu verbliiffend wirkt es da, daB Saturnus oder 
sein Sohn Picus, der iibrigens nur eine Art Doppelganger des 
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Satumus zu sein scheint, in Italien auch als Erfinder der Diin- 
gung und als Gott Sterculius („Mistling“) oder Stercutius ver- 
ehrt wurde (Preller, Rom. Mythol.® II, 11). 

Auch die bei den Satumalien herrschende Ungebundenheit 
stimmt aufs beste zur Ausgelassenheit des Bali- oder Lichter- 
festes. An diesem fehlt aber die bekannte Umkehr des Verhalt- 
nisses zwischen Herren und Sklaven. Die beruht aber, wie Nils- 
son (S. 200 f.) dartut, darauf, daB die Satumalien eben ein alt- 
ererbtes landliches Fest waren, eine Feier, die$ in den alteren 
Zeiten der auf dem Gut selber wohnende und mit den Sklaven 
arbeitende Herr zusammen mit seinen Sklaven abhielt. Auch 
bei verschiedenen griechischen Festen ist, es belegt, daB die 
Sklaven von ihren Herren bedient wurden (Pohlentz 1983 f.). 
Venn Pohlentz hinzufiigt: ,,aber nicht bei den Kronien,“ so 
wird dieser Mangel an Nachrichten der reine Zufall sein. Bei 
einem andern Emtefest Indiens, dem Pongal, gelten laut Covers 
vorziiglichem Bericht keine Standes- und Kastenunterschiede. 
Priester ist da der Hausvater, und seine Diener essen und feiern 
mit ihm zusammen. Wahrend aber dies in einfachen landlichen 
Verhaltnissen sich leicht von selbst ergibt, muB, man wohl sa- 
gen, daB in Indien die Kastenunterschiede denn doch zu drau- 
end sind fiir eine Sitte wie die bekannte romische, und zwar 
trotzdem der altindische Sklave viel besser dran war als sein 
Genosse im klassischen Altertum. Ubrigens ist solch ein Brauch 
noch heute in Europa recht verbreitet. Im Schwarzwald spielt 
(oder spielte) zur Kirchweih drei Tage lang das# Gesinde die 
„Herren und Damen“, und Bauer und Baurin miissen (oder 
muBten) sie bedienen, ebenso in Eger. Das gleiche finden wir 
an gewissen Festtagen in Belgien, Holland, Schweden. Auch bei 
den alten Persern soli sich Ahnliches darbieten. Reinsberg- 
Diiringsfeld, Das festliche Jahr 2 , 361; Pfannenschmid, Ger- 
man. Emtefeste, S. 277 f.; 576 f.; Sartori, Sitte und Brauch 
III, 247, Anm. 10. Und Mannhardt, Antike Feld- und Wald- 
kulte, S. 330 sagt: „Am Emtefest war es bei den Alten Sitte, 
wie es noch bei uns ist, daB die Herren, alien Standesunter- 
schied vergessend, mit den Knechten sich auf gleichen FuB 
setzten, mit ihnen aBen, tranken und ganz als mit ihresgleichen 
verkehrten. 41 Yon Holland im besondern tragt Pfannenschmid, 
S. 621 f. nach, daB der betr. Brauch Jokmalen (Scherzmal) hieB, 
und daB dabei die Edelleute die Knechte, die jetzt Edelleute 
spielten, bedienten. Am Ende aller Enden konnen wir gar nicht 
wissen, was der bei Festen recht ungezwungenen indischen 
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Dienerschaft am Balifest alles zugestanden wurde; der Aus- 
druck nnserer Quellen, daB da die Yerhaltensregeln (acara) der 
Stande hinweggetan seien und der eine nach dem acara des 
andern sich gebaren diirfe, konnte auch den in Rede stehen- 
den Braueh einschlieBen, wird es vielleicht aber kaum. 

Ja, sogar mit einer nns nocb bekannteren Gestalt schiene 
Bali zusammenzugehoren. Ein strahlender Herrscher vor allem 
im Himmel war er und wurde hinabgestiirzt in die Unterwelt 
alsi deren Konig. Gerade der 1 Tag oder die Tage seines Sturzes 
aber ist sein ,,Reich“ auf Erden, eine Zeit seines freien Schal- 
tens und Waltens unter den Menschen: Ein leuchtender Fiirst 
im Himmel war Luzifer,! dann als Emporer und Feind des 
Himmelsgottes und der Seinen gebrandmarkt, und hinabgewor- 
fen ward er in die unterste Tiefe, inf die Holle, wo er alsi deren 
Regent thront. Am ersten August, zur Zeit unserer Emte, ge- 
schah das, und an diesem Tag ist er los und ledig, frei, aller- 
hand Unfug auf Erden anzurichten. Da ist also ,,Teufelsreich“ 
auf Erden entsprechend dem „Balireich“. S. Schweiz. Archiv. f. 
Yolksk. IV, 280; Wuttke 3 , §100 (Baden, Schweiz); A. Baum- 
garten, Das Jahr nnd seine Tage '(Linz 1860), S. 29 (Oberoster- 
reich); E. John, Abergl. im Erzgebirge (Annaberg 1909), S. 196; 
Joh. Pollinger, Aus Landshut (Miinchen 1908), S. 168; H. Hohn, 
Mitteil. iiber volkstiiml. Uberlieferungen in Wiirttemberg, Nr. 7, 
S. 311. Alle diese Naehweise auBer dem ersten verdanke ich 
Prof. E. Hoffmann-Krayer. Er fiigt binzu: ,,Keine dieser Quel- 
len erwahnt aber noch Weiteres.“ Nun lesen wir bei Frazer 3 IV, 
99 — 103 von einem Anfang August in England und IrlancE ge- 
feiertenFest, genannt Lammas Day. Zu dieser Zeit ist in England 
und Irland gewohnlich das Korn reif. Es ist ein Erntefest, eine 
Feier der Erstlingsfriichte und zugleich ein Totengedachtnis- 
fest. Seine unheimliche Natur tritt darin hervor, daB an ibm 
und an Beltane/ (1. Mai) im schottischen Hochland mit einem 
Strohwisch das „Menstrualblut“ einer Kuh auf die Tiirpfosten 
und die Hauser gesprengt wurde (Frazer 3 X, 98, Note 1, gegen 
Ende). Ofters war) es mit Pferderennen verbunden, die als Be- 
gleiterscheinung von Totenfeiem ja bekannt sind. Racing on 
the green at Lammastide wird aucb von A. E. Housman in sei- 
nem beriihmten Gedichtbandchen A. Shropshire Lad, S. 14 er- 
wahnt. 

Aus Walter Scotts Pirate, Ch. XXXII, Anf. nnd Scotts Anm. 
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zu den betr. Versen erfahre ich, daB bei dem alljahrlichen 
groBen Herbstmarkt (Ollas Fair) der Orkneyinseln in deren 
Hauptstadt Kirkwall sich Bursch und Madchen fiir die ganze 
Dauer des Festes zusammenzutun pflegten als Lammas brother 
und Lammas sister (Scott schreibt Lambmas). Die sonstige 
Intimitat des Paars fiihrte oft zu geschlechtlicher, was aber 
nicht iibel genommen wurde — wohl eine Spur, die zuriick- 
fiihrt zu einem urspriinglichen Fruchbarkeitsfest. 
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1, Text, Z. 1 1. Im klassischen Sanskrit. 

4, Anm. 1, Z. 2 1. vaijayanti. 

34, Anm. 3, Z. 1 I. kakolu-. 

43, Mitte (in 5 I. 13) 1. eine Standarte des Indra bereiten. 

45, Anm. 3. Am Beginn fuge ein: D. h. mit den Querbalken des FuBtorana. 
49, Text, Z. 3 v. u. 1. ein Portentum des Planeten Sonne. 

55, Anm., Z. 11 v. u. 1. Portenta (st. Portanta). 

60, Anm., Z. 3 v. u. 1. jneyam. 

79, Text, Z. 8 1. Dinkelsbuhl. 

86 , Anm., Z. 4 v. u. I. Neuerung (st. Steuerung). 

86 . Anm., letzte Z. 1. als wichtiger Spende. 

89, Text, Z. 13 1. Hertel (st. Bertel). 

90, Text, Z. 3 v. u. 1.: 43, 26 das ebenso bescbmierte Werkzeug fiir den 
Stein. 

145, Text, Z. 4 1. Ath.-Veda IV, 15. 

156, Text, Z. 12 — 13 1. characteristic. 

229, Anm., Z. 2 1. skambhasarjanam asi. 

249, Text, Z. 6 v. u. 1. S. 60 (statt 460). 

2o0, Text, Mitte 1. Poseidon y , u*py or. 
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In der Zeit des klassischen Sanskrit und, obwohl stark ver- 
schrumpft, noch heute ist Indra, wie allbekannt, Gewitter- und 
Regengott, Jupiter pluvius mit dem- Donnerkeil, der blitzende 
Donnerer, der das allwichtige himmlische NaB dem Erdboden 
spendet. Eine Art Jupiter ist er auch darin, daB er alsi Gotter- 
konig thront, als sein Sitz gilt Svarga, der ,,Lichthimmel“. Die- 
ser Svarga erscheinti im klassischen Sanskrit gewohnlich als eine 
himmlische Fiirstenresidenz und dessen Herrscher als das ge- 
steigerte Bild eines irdischen Konigs mit reichem Hofstaat, 
einem zahlreichen Harem namentlich von Paradieseshetaren. 
einem Schlaraffenleben in stetigen Geniissen und ebenso steti- 
gen Angsten, wie es alles einem indischen' Fiirsten geziemt. Zwar 
daB Indra allstiindlich fiirchten miisse, durch seine Hofleute. 
seine Gattinnen, seine Hetaren oder vom Feinde her eingedrun- 
gene Meuchelmdrder abgemurkst zu werden, wie der irdische 
,,Yater seiner Untertanen“, davon horen wir nichts, aber wie 
vom Veda herab der des Thrones beraubte Konig als heimat- 
loser Ahasver durch die Literatur wandert, so zittert und bebt 
Indra namentlich davor, daB ein Gberasket durch die mit nichts 
vergleichliche Macht seines tapas, seiner BiiBung, ihn von seinem 
Stuhl herabstiirze und sich selber darauf niederlasse. Freilich 
hat Indra da ein so gut wie unfehlbares Gegenmittel in seinen 
Lustdirnen des Himmels, in den Apsaras. Hauptsachlich fur 
zweierlei auBerpersonliche oder Reichsdienste braucht er diese 
auch als seine Tanzerinnen und Schauspielerinnen wirkenden 
Freudenmadchen: wie mit den Huris des mohammedanischen 
Paradieses werden mit ihnen die Frommen, namentlich die in 
der Schlacht gefallenen tapferen Krieger, belohnt, und wie 
Wotans Walkiiren holen sie sich diese Helden selber vom 
Kampfplatz in die Seligkeit. Zweitens nutzt sie Indra als Blitz- 
ableiter fiir seinen Thron: wird ihm solch ein Weltentsager 
durch tausend- und abertausendjahriges tapas voll haarstrau- 
bender Selbstpeinigungen und dadurch aufgespeicherter zaube- 



rischer Allgewalt zu gefahrlich, dann schickt er eine Apsaras 
zu dem Unwiderstehlichen hinunter, und die Schonheit und 
Liebeskunst dieses Inbegriffs weiblichster Weiblichkeit erweist 
sich dann gewohnlich als noch unwiderstehlicher: in der Flam- 
menlobe der Sinnlichkeit, mancbmal aucb des Zornes, in 
welchem die Heiligen ja groB sind, geht des BiiBers t)bergdtt- 
lichkeit in leichten Rauch auf und krauselt wie Salbenruch 
neuer Weihe um Indras Thron und Nase. Im Buddhismus voll- 
ends figuriert Indra oder, wie er da gewohnlich genannt wird. 
Qakra (Sakko), soweit er eine Beziehung zur Menschenwelt hat. 
meist nur als Diener Buddhas und dergleichen mehr. Ewig ist 
Indras Herrlichkeit schon an sich nicht, sondern dem Wechsel 
aller Welterscheinungen unterworfen: ein Indra lost im Lauf 
der freilich recht langen Weltperioden den andern ab. Von einer 
Regierung alles dessen, was besteht und geschieht im Himmel 
und auf Erden, kann ebenfalls beim indischen Zeus keine Rede 
sein; allzusehr fehlte in Indien gewohnlich der Einheitsstaat. 
wie Raja neben Raja auf Erden, so hatte Gott neben Gott sein 
im Grunde immer selbstherrliches Reich, ja mehrere von ihnen 
wuchsen bekanntlich hoch iiber den ,,Konig der Gotter“, wie 
Qakra sogar bei den Buddhisten heiBt, hinaus. Als ganzer Zeus 
glanzt Indra hochstens durch seine oft sehr unsauberen Branst- 
abenteuer. BloB als Regengottchen kennt ihn der groBere Teil 
des heutigen Indiens, einzig im Pongalfest Siidindiens scheint 
er etwas hdhere Verehrung zu genieBen, freilich auch hier nur 
als Regenspender. Eine Anzahl von Gottern, Genien, Geistem 
und Heiligen haben heutzutage weit mehr Bedeutung als er. 
dem im Rigveda neben dem Feuergott die meisten Lieder und 
liberschwenglicher Preis gewidmet werden. Aber gerade das. 
was hier sauf- und freBgewaltig im Vordergrund steht: seine 
Kriegs- oder Schlachtengottschaft fiel immer mehr der Verges- 
senheit anheim, in ganz natiirlichem Einklang mit Indiens Ent- 
wicklung. Viel weniger leicht versteht man, daB Indra der ur- 
alte Friihlings- und Fruchtbarkeitsgott, obschon er namentlich 
in den Handbiichern des hauslichen oder taglichen Lebens noch 
ziemlich deutlich als eine Art Acker- und Zeugungsgenius neben 
anderen dieser Art auftritt, im Veda so stark iiberschattet da- 
steht. Aber der Rigveda fiihrt uns halt fast nur in eine Welt 
der schollefremden Aristokraten. In seiner Urbedeutung hat 
dieser Indra sogar in der westlandischen Forschung teils eine 
umstrittene. teils so gut wie gar keine Statte. Behauptet hat er 
aher solch eine Stellung offenbar durch viele Jahrhunderte hin- 
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durch in den Herzen des indischen Volkes, namentlich des 
ackerbauenden. Von diesem bisher allzu wenig erkannten Indra 
und seinem heutzutage, ja gewifi meistens schon lange, so gut wie 
untergegangenen Fest reden die folgenden Blatter. 


Der Indrabaum im Mahabharata. 

Folgenden Bericht gibt MBh. I, 63. Der Konig Vasu Upari- 
cara von Cediland legte die Waffen nieder und lebte als BiiBer 
in einer Einsiedelei. Indra und die anderen Gotter befallt die 
Furcht, er werde sich Indras Thron erbiiBen, und Indra redet 
ihm sein frommes Vorhaben aus: „Behiite du auf Erden Recht 
und Religion ( dharma ). Ich im Himmel, du auf Erden, so sei 
du mein Freund. 4 ' Ihn zu locken, schildert er dann in gliihen- 
den Farben die Vorziiglichkeit des Cedivolks und ihres Landes 
und sagt ihm, ein kristallenes vimana (d. h. ein durcb die Luft 
gehender palastahnlicher Wagen der Gotter) werde sich bei 
ihm einstellen. „Du allein imter alien Sterblichen wirst in einem 
erlesenen vimana oben weilend (d. h. in der Luft, uparistha) 
dahinfahren wie ein verkorperter Gott 1 ). Und ich gebe dir den 


a ) In den Purana wird die Sache etwas anders dargestellt. Siehe Kirfels 
hochverdienstliches Pur. Pancal., S. 385, 11—386, 21: Konig Yayati erhalt 
vom erfreuten Indra einen himmlischen goldenen Wagen, der offenbar auf 
der Erde dahinfahrt und nirgends stecken oder hangen bleibt, geschirrt 
mit gedankenscbnellen Rossen. Mit diesem unterwirft er sich die Erde in 
secbs Tagen, und alle Fiirsten aus Purus Geschlecbt haben dies Gefahrt 
bis auf Janamejaya herab. Dieser aber totet im Zorn einen Brahmanen- 
knaben, der ihm greuliche Reden gab, und durch dessen Vaters, des Gar- 
gya, Fluch verschwindet der Wagen (und kehrt jedenfalls zu Indra zu- 
riick). Janamejaya, der so hastig zum brahmanenmordenden Eisen gegriffen 
hat, ist von da an durch einen Eisengeruch gezeichnet, rennt umher, 
dahin und dorthin, von Stadtbiirgem und Landleuten gemieden, und findet 
nirgends Hilfe noch AnschluB. Da erbarmt sich sein der heilige (Jaunaka, 
bringt fiir ihn das RoBopfer dar, um ihn zu reinigen, und als er ins Ab- 
schluBbad gegangen ist, verschwindet dieser Eisengeruch (sa lohagandho 
vyanagat tasyavabhritam etya tu). Den himmlischen Wagen aber gab der 
erfreute Indra dem Cedikonig Vasu, von dem bekam ihn Brihadratha, von 
ihm ging er auf Barhadratha (d. h. Jarasandha) iiber. Als Bhlma diesen 
getotet hatte. gab er den Wagen dem Vasudeva (d. h. Krishna). Hier sind 
zwei urspriinglich verschiedene Geschichten verschmolzen: 1. Indra schenkt 
dem Yavati einen auf der Erde dahingehenden wunderbaren Wagen, 
2. er schenkt dem Vasu einen durch die Luft fahrenden Wagenpalast. 
Von diesem bekommt Vasu den Beinamen Uparicara, ,,der oben (in der 
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siegverleihenden Kranz 1 ) aus unverwelklichen Lotosblumen, 
der dich in der Schlacht von Waffen unverletzt erhalten wird. 
Und das wird fur dich, o Manneroberherr, auf Erden das Ab- 
zeichen sein, unter dem Namen ,Kranz des Indra beriihmt, 
gliickliaft. unvergleichlich und gro8.“ Und eine Bambusstange 
(yashtim vainavim) gab ihm der Toter des Vritra, die die Wohl- 
gesitteten behiitet, indem er sie als erwiinschte Liebesgabe be- 
zeichnete (17). Dieser bereitete der Erdenherr, nachdem dann 
ein Jahr verflossen war 2 ), den Einzug (in seine Stadt), damit 
sie der Verehrung des Indra auf Erden diene (18). Und von 
da an bis auf den heutigen Tag, o Konig, wird der Stange (des 
Indra) von den Trefflichen unter den Erdenbirten der Einzug 
bereitet, wie er von jenem auf die Bahn gebracht worden ist 
(19). Am nachsten Tag wird sie dann aufgerichtet von den 
Fiirsten, geziert mit pitakos und Duftkranzen als Schmuck (20). 
Und auch mit Kranzgehangen umwunden wird sie gemacht, 
nach der vorgeschriebenen Weise. Und der Heilighehre, der 
Herr (d. h. Indra), wird dabei in der Gestalt eines Schwans 
(hamsa) verehrt (21), die er (damals) aus Liebe zu dem hoch- 

Luft) Da hinge hernle". Eine schlechte Lesart des Vayupur. hat nun: dur- 
buddhir himsayamasa Lohagandham narddhipam gegeniiber der richtigen 
auch des Vayupur.: lohagandhi maradhipah (natiirlich: narddhipah). Son- 
derbarerweise setzt Kirfel, auch den anderen Purana zum Trotz, diese 
Dummheit, aber mit narddhipah, als das Riehtige in den Text und sogar: 
so Lohagandho vyanagat usw. Da hatte also der Morder den von ihm um- 
gebrachten Buben ura den Hals gebunden herumgescbleppt wie der An- 
cient Mariner des Coleridge den von ihm getoteten Albatros! Wie soil 
man sich aber in 386, 17 Kirfels sa Lohagandho rajarshih zurechtlegen? 
Es miiBte dann doeh heiBen: sa-Lohagandho rajarshih. Auch hier aber hat 
ein Schreibfehler einen ganz neuen Zug hineingebracht. — Nach MBh. 
XII, 336, 10 If.: Matayapur. 143 stritten die Himmelsgotter und die Risbi: 
die Gotter wollten Tieropfer, die Rishi hielten einzig Pflanzenopfer fiir 
recht. Aus Parteilichkeit entschied der auf seinem Wagen durch die Luft 
dazukommende Vasu fiir die Gotter. Die Rishi verfluchten ihn dazu, 
herunter und in die Erde zu stiirzen. bzw. nur noch auf der Erde hinzu- 
gehen. 

t) So nach Nil. und PW. Aber wohl eher: „dem Indra angehorig" 
( vaijayantim malam). Doch vgl. z. B. die pataka vaijayanta des Kumara 
(Vishnudh. III. 71, 5). 

2 ) Nach Nil.: „am Jahresende, wie man heute noch im Maharashtra und 
in anderen Gegenden sieht.“ Gate samvatsare schiene aber kaum diese 
Bedeutung haben zu konnen. Fast mochte man an eine verkehrte Wieder- 
gabe von varshe gate oder varshante usw. denken: „am Ende der Regen- 
zeit.“ Von diesem Datum des Festes spater mehr. Vgl. auch Bhavishyotl. 
139, 7 (Vasu brachte die Stange in der Regenzeit vom Himmel zur Erde 
hinab). 
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sinnigen \ asu selber annahrn (damit der ja Unsichtbare ibm 
und dem Volk sichtbar gegenwartig sei). Als aber der groBe 
Indra, der Gott, diese von Vasu, dem ersten unter den Konigen, 
ihm bereitete prachtige und gliickbringende Verehrung gesehen 
hatte, da sprach der Machtgewaltige voll Freude: „Die Men- 
schen und die Konige, die mein Fest ehren (22 — 23) und die 
in Freuden es ausrichten lassen, wie der Konig, der Gebieter 
der Cedi, denen wird Gliick und Sieg zuteil werden samt ibren 
Reichen (24). Ebenso wird ihr Bauernland bliihend und freude- 
voll sein.“ So ist von diesem Hochsinnigen, von dem, groBen 
Indra, o Menschenoberhirt (25), ist aus Freude und Liebe von 
Maghavan der GroBkonig Vasu geebrt worden. Die Menscben, 
die immer das Fest des Indra feiern macben (26), die werden 
wert des Verehrens (d. h. Bescbenkens) mit Land, Juwelen und 
anderen Geschenken (27 b). 

Der siidliche Text, wie ibn die Ausgaben von Madras (I, 53, 
18 — 10) und nicht ganz so rein MBh. K. I, 64, 17 — 40 darbie- 
ten, enthalt bedeutend mehr Qloka, macbt aber stark den Ein- 
druck spaterer Erweiterung. Das ist jedoch kein Grund, Wich- 
tiges, das bier hinzukommt, nicht als Vervollstandigung des 
Bildes aufzunehmen. Das erste, was uns da aufstoBt, ist das 
Datum des Festes, hier: in der ersten, also wohl der lichten 
Half te des Monats Marga^Irsha (Nov.-Dez.). Siehe Madras 53,21; 
K. 64, 21. Pulaka in Madras 23 erweist sich schon durch 25 als 
einfacher Schreibfehler fur pitaka. Der Indrabaum, hier 32 
kishku oder hasta lang (Madras 24, K. 23), wird mit safflor- 
gefarbten Tiichern umhiillt, Indra hier in Gestalt der Stange 
verehrt (bhagavan pujyate catra yashtirupena Vasavah, Madras 
28; K. 26). Das ist ja vollkommen richtig, ob aber urspriinglich 
dem Texte eigen, mochte ich bezweifeln. Die kritische MBh.- 
Ausgabe (von Sukthankar) bat im Text das verwunderliche 
hasyarupena Cankarah statt hamsarupena ceqvarah. Weil man 
Iqvara als Qiva verstand, w'as es aber auch hier nicht heiBt, an- 
derte man in das deutliche, aber falsche Qahkarah. Hasya — 
dagegen ist weiter nichts als ein dummer Schreibfehler, wenig- 
stens soviel ich zu sehen vermag. Der Wasservogel stiinde im 
besten Einklang mit K. 27 und Madras 28: Stadter und Land- 
leute vergniigen sich damit, daB sie mit wassergefiillten Schlau- 
chen spielen. also einander begieBen und spaBige Erzahlungen 
auftischen. DaB diese vor allem Geschlechtliches betrafen, diir- 
fen wir mit Recht annehmen. Harnsa bedeutet aber auch, mit 
dem Dacakumaracarita zu reden, den ..Schwan im himmlischen 
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Plan“. d. h. die Sonne, den Sonnengott. So z. B. in MBh. IV, 
66, 6; Bhavishyapur. I, 104, 5; 112, 4; 100. 16 (Heat. II 1. 
p. 671) hat dafiir arka); 16, 7 (= Heat. II 1, p. 661); 98, 18 
(= Heat. II 1, p. 668 unten); II, 2, 11, 31; II, 3, 18, 2; Heat. 
II 1. p. 581 unten (aus Skandapur.); II 1, p. 625, II 1, p. 654 
(aus Bhavishyott., aber nicht in der Ausg. aufgefunden) ; III 2. 
p. 466 (aus Yamasmriti, = III 1, p. 199): III 1, p. 205 unten. 
Hamsa ist auch eine Form ( pradurbhava, also eine Art Avatara) 
des Sonnen- und phallischen Gottes Vishnu, z. B. in Matsyapur. 
247, 19, besonders oft in Vishnudh. Ill, wie z. B. in 118, 7: 
120, 11. Nach III, 151, 3 — 4 ist dieser Hamsa gleich Krishna, 
Sohn des Dharma. Von ihm handelt eingehend III, 225 f. und 
die Kapitel 227 — 342 bringen dann die Hamsagita, den Lehr- 
vortrag dieses Schwans. Von seiner bildlichen Darstellung sagt 
III, 85, 58 bei der Behandlung der verschiedenen Avatara: 
„Schwan, Fisch, sowie Schildkrote sind in der Gestalt dieser 
Tiere zu machen 11 (= Heat. II 1, p. 115 unten). So konnte sich 
vielleicht diese Verkorperung des Indra aus seiner Sonnengott- 
zeit herschreiben. Im siidlichen Text werden auch Manibhadra 
und die anderen Yaksha bei dem Fest verehrt 1 ), was diesen 
Fruehtbarkeits- und Korngenien ja zukame. Als Belohnung, 
wenn das Fest eifrig gefeiert werde, verspricht hier Indra auch. 
daB die Feldfriichte nicht von Heimsuchungen (Iti, d. h. zu 
wenig oder zu viel Regen, Insekten, Mausen usw.) zu Ieiden 
hatten, und daB die Rakshasa und Pigaca nicht wegstahlen, wohl 
vor allem die Opferspenden an die Gottheiten. 

Anderwarts erscheint die gleiche Legende von der Einfiih- 
rung des Festes. aber besser ausgestaltet und mit raehr Be- 
schreibung der Feier selbst. So in der 


Darstellung des Vishnudharmottara (II, 154 — 157). 

K a p. 154 lautet: Rama (d. h. Paragurama) sprach: Wie soil 
vom Konig die Verehrung des Indra verrichtet werden, o Bester 
der Gotter, in der richtigen Weise, im Monat Bhadrapada 2 ) 
(wie vorher in 152, 4 geboten)? Pushkara sprach: Von den 
Asura waren einst im Kampf die Gotter geschlagen, o Bester 


*} K. 27; Madras 28. 

2 ) Mitte August — Mitte September. 
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der Bhrigu, und sie gingen zu Brahma, der seine Lust hat am 
Wohl aller Wesen. All die Gotter aber, von den Danava in der 
Schlacht 1 ) besiegt, waren verwirrt (wnBten nicht, was sie tun 
sollten). Zu ihnen sprach darauf Brahma: „Geht ihr alle zu- 
sammen zu Vishnu im Milchmeer. Er wird euch Heil schaffen." 4 
Also angeredet gingen alle zu Kegava im Milchmeer (3 — 4). 
Und darauf sahen sie den Gott Vasudeva, den Meister der Wel- 
ten, der einer von amrita aufgeblahten Wolke ahnlich ist") und 
Blasmuschel, Diskus und Keule fiihrt (5). Und die Dreimalzehn 
(d. h. die Gotter, genauer: die dreiunddreiBig) lobpriesen diesen 
Hochgewaltigen wieder und wieder, den Herrn aller, den Gott, 
der allein die Ursache der Welt ist (6). Die Gotter sprachen: 
..Huldigung dir, Lotosaugiger, Zartlicher gegen die um Zuflucht 
zu dir Gekommenen, Zerbrecher des Hochmuts des Heeres der 
Gotterfeinde (oder: des auf ihre Starke pochenden Stolzes der 
Gotterfeinde), Verleiher von Wohlsein an die Fiirsten der Drei- 
malzehn (7), du, dessen Gewand dem Gold gleicht und dessen 
erlesenes Abzeichen der Vogel Garuda ist, du, der du auf (der 
Weltschlange) £esha als deinem Bette schlafst, Herzgeliebter der 
Lakshml (8), du, dessen lotosblumengleiche FiiBe von den Ju- 
welen an den Hauptern der (vor dir tief vemeigten) Gotter 
und Widergotter zerrieben werden und dessen lotosblumenhafte 
Hand bestrahlt wird von einer aufgebliihten lieblichen Taglotos- 
bliite (9). Zuflucht hist du uns, die wir auf einmal von den 
Asura geschlagen worden sind. Darum kamen wir zu dir (10). 
Sei gnadig, Herr der Gotterherren, tote diese niedrigen Wichte 
von Widergottern, die unsereins immerfort qualen 44 (11). Der 
Heilighehre sprach: ,,Ich will euch diese feindevernichtende 
Standarte geben, durch deren bloBen Anblick hier die Danava 
davonlaufen werden 44 (12). Mit diesen Worten gab ihnen Vishnu 
die hochvorziigliche Standarte, die goldene, hoch aufgericbtete, 
himmlische, die als „Indras Standarte 44 beriihmt ist (13). Diese 


’) Ich lese mridhe statt vadham. Oder vadhe „in dem Gemetzel* 1 ? 

2 ) Amritadhmatameghdbham. Das gleiche Beiwort zusammen mit vid- 
yutsadrifavasasam (wie man lesen muB) in III. 106, 3. Natiirlich klingt der 
Gedanke, Vishnu sei wie eine mit Nektar angefiillte Wolke, sehr schbn, 
aber wenn Vishnu sonst mit einer Wolke verglichen wird, geschieht das 
wegen der dunkeln Farbe des Gottes, und ddhmdta deutet auf etwas Luf- 
tiges als Anfiillendes. So wird wohl der Rauch des Raueherwerks amrita 
gemeint sein, das zu gleichen Teilen aus aguru, candana, musta, sihlakn 
und vrishana besteht. Bhavishyap. I, 97, 18 f = Heat. II 1, p. 50 Mitte; 
666. Freilieh findet sich auch saliladhmatameghabha. 



nahmen die Gotter und zogen zur Wohnung der Danava. Als die 
Danava gehort hatten, da8 die Gotter gekommen seien, zogen sie 
sodann heraus (14), mit wohlgeriistetem Heer und alle mitWaf- 
fen in den Handen. Und als sie das von Indras Standarte be- 
strahlte Heer der Gotter sahen (15), verloren sie augenblicks 
durch dessen Feuerkraft die Besinnung, o Hochherrlicher, und 
besinnungslos wurden darauf die Daitya von den Gottern nieder- 
geworfen (16). Geschlagen liefen einige in alle Windrichtungen 
hinaus, andere stiirzten sich ins Meer. Darauf verehrte Indra, der 
den Sieg gewonnen hatte, diese Standarte (17). Nachdem er sie 
verehrt hatte, gab er sie dann dem Menschengebieter Yasu. Und 
Vasu verehrte sie in der von (dem alten Lehrer) Garga angege- 
benen Weise (18). Dadurcb iiber ihn erfreut, spracb Maghavan 
(d. h. Indra) diese Worte: ,,Den Besten unter den Erdehirten, 
die von heute an gesammelten Geistes das groBe Fest der Indra- 
standarte feiern, denen wird immerdar Gedeihen verschiedener 
Art zuteil werden (20). Hungersnot, Pest, Krankheit, sowie Ge- 
fahr von Feindesheer, alle diese verschwinden, wenn das Fest 
der Indrastandarte gefeiert wird“ (21). Pushkara sprach: Von 
jenem Tage an, o Rama, feiern die Konige das groBe Fest des 
Indra wie es Garga gelehrt hat und wie es alle Gefahren ver- 
nichtet (22). 

Gesegnet, ruhmvoll und den Feind vernichtend. 

Lob wirkend und der Frommheit Frucht verleihend. 

1st Indras Fest zum Siege von den Fiirsten 

Mit FleiB zu feiern. Ich will dir’s beschreiben (23). 

Kap. 155. Pushkara sprach: In ostlicher Richtung von der 
koniglichen Residenz aus und an einem koschern Ort, an einer 
Stelle, die nach Osten oder Norden abfallt 1 ), soli er (der Fiirst) 
das gliickhafte Haus fiir Indra machen und ebenso mit leuch- 
tend reinen und verschiedenfarbigen Stoffen das Ruhelager. 
Danach soil er mit allem FleiB an dessen Mitte den Standort 
des Indrabaumes ( Qakradhvajasthana ) erstellen und dann den 
Maghavan auf dessen rechter Seite auf Leinewand (1. pate) bil- 
den, ebenso auf der linken Seite auf Leinewand die Gottin 
(JacI 2 ). In der lichten Halfte des Praushthapada (= Bhadrapada). 


x ) Auch hier, wie oft anderwarts. zugleich „nacb Nordosten 44 . 

2 ) Cl. 1 c — 2 b lautet im Text: Prdgudakpravane dege Q akrartharn 
bhavanam gubham jl vasohhih gayanaih guddhair nanaragais tathaiva ca , 
! Heat. II 2, p. 410: Pragudakplavane kuryac Chakrartham bhavanam 
gubham / vasobhih gayanaih gubhrair nsw.. in Agnipnr. 268, 3 d verkiirzt 
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vom Beginn dieser Monatshalfte an, in regelrechtem Fortgang, 
soil von den Oberherren der Erde bestandig die Verehrnng der 
beiden verriehtet werden (4 — 5 b). Sodann soil der Fiirst in der 
vom Kapitel „Zug in den Wald“ beschriebenen Weise auf einem 
Ochsenwagen oder von starken Mannern soli der Fiirst die 
Stange des Indra hereinbringen lassen ! ). Wenn man all die 
folgenden Holzer: arjuna (Terminalia Arjuna), acvakarna (so 
statt ajakarna zu lesen, Vatica robusta), priyaka (Terminalia to- 
mentosa) und dhava (Grislea tomentosa (6) *),, sowie devadaru 
(Deodar) und udumbara (Ficus glomerata) oder auch Sandel, 
o Rama, und padmnka 3 ) nicht bekommen kann (7), so mache 
man die Stange aus Bambusrohr (vainavlm). Nachdem man, 
o Dharmakundiger, sie mit Gold bescblagen hat, bringe man sie 
in der gehorigen Weise herein (8). in der lichten Hiilfte des 
Praushthapada, am achten, o Feindetoter. Man muB sodann 
wissen, o Fiirst (9) 4 ). daB die Indrastange die natiirliche Lange 


zu: Qakrartham bhavanam caret. Ich setze gayanam statt des gewiB ver- 
schriebenen qayanaih- Es wird also ein Platz sein mit ausgespannten Zeug- 
stoffen umscblossen. Der heiBt „Indras Haus“. Darin richtet man ein 
prachtiges Bett her, und auf dessen rechte Seite legt man ein Leinwandbild 
des Indra, auf die linke Seite das seiner Gattin Qaci. Das Liebeslager der 
beiden Gottheiten ist also profanen Blicken entzogen. 

Der Text hat anayed gorathenatha vayavaih purushair atha. In Vish- 
nudh. Ill, 117 wird in Prosa eine Musterschilderung der Wagenumfahrt 
eiues Gottes (rathayatra) gegeben. Da heiBt es im 9. und 10. Satz: „Wenn 
darauf der Tag der Umfahrt (yatra) gekommen ist, soil man ein ganz klei- 
nes Gotterbild, das dem groBen Bildwerk (der betr. Gottheit, 1. pratima- 
bham) gleicht, in einem herzentziickenden Hauschen mit Spitzen (Tiirm- 
chen, kutagara), das mit Tiichern in verschiedenster Art bedeckt ist, auf 
einem mit Glockchen behangten, mit Edelsteinen, Kranzen und Fahnen 
leuchtend geschmiiekten Wagen festmachen und es so von zabmen Pferden 
oder von starken Mannern in der Stadt umherziehen lassen (aqvair dan- 
tair vyayatair va purushair nagare [so statt nagaram zu 1.] bhramayet). Da- 
nacb babe ich vayavaih gebessert. Man miiBte tato nripah statt tato nripa 
lesen. Heat, iindert in dvijottama, da ja ein Brahmane, kein Kdnig ange- 
redet wird. 

2 ) Nach Brihats. 43, 15 und Heat. II 2, p. 403 Mitte, wo iibereinstim- 
mend die fiinf genannt werden: Dhava , arjuna , priyaka (priyahguka), 
udumbara und aqvakarna, muB dhavasya ca statt vacasya ca steben. Auch 
andere Stellen sichern diese von Kern angezweifelte Lesart. 

3 ) In Ram. VI, 111, 113 wird der LeichenstoB fiir Ravana aus Sandel- 
uud Padmakaholz geschichtet. Der Komm. sagt, es sei ein gandhavriksha, 
wohl Baum mit duftendem Holz, nicht gandhavrikshaka oder Shorea ro- 
busta. In Vishnudh. Ill, 89, 9 ist padmaka eines der Holzer fiir ein Got- 
terbild. 

*) Auch hier tato, nripa und wieder von Heat, in dvijottama geandert. 
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des Baumes haben soil 1 ). Um vier Fingerbreiten am Gipfel 
verkiirzt wird sie heilverleihend, und nachdem man sie (oben- 
drein) um acht Fingerbreiten am Wurzelende beschnitten hat, 
werfe man sie in ein Gewasser (10). Hat man sie dann aus 
dem Wasser genommen, so bringe man sie auf die gehorige Art 
in die Stadt"). Beim Hereinbringen dieser (Stange) soil er die 
Stadt so herrichten lassen, daB sie mit Fahnen, Standarten und 
Kranzen geziert (11), die HauptstraBen besprengt und die 
Kinder herausgeputzt sind, sie von Schauspielem und Tanzern 
schwarmt, die Gottheiten in ihr verehrt werden (12) und die 
Hauser geschmiickt sind, o Rama. Nachdem der Konig so Ver- 
ehrung erwiesen hat, soli er, begleitet von den Stadtbiirgern, 
die schon gekleidet sind und Friichte in den Handen halten 
(13), am achten Tage (der lichten Monatshalfte des Bhadra- 
pada) unter Instrumentenschall diese Stange hereinbringen. In- 
dem ihre Spitze gegen Osten gerichtet ist (1. prakgiram statt 
prakgiras ), lasse er sie darauf mit gliickhaften Tiichern (vas- 
traih) umkleiden (14). Die gottlich verehrte verehre er fort, 
bis der Zwdlfte da ist 3 ). Am 11. Tage (d. h. in der Nacht vom 
11. auf den 12.) halte der Konig fastend Yigilie (jagaranam) 
(15) zusammen mit dem Astrologen, dem Reichskanzler und 
dem Hofpralaten. In der Nacht soli aber Vigilie gehalten werden 
auch vom Stadtvolk (16). An Platz um Platz ( sthane sthane) 
sollen Schauspiele gegeben werden 4 ), sowie siiBer Rauschtrank. 
Mit Tanz und Gesang soil der Fiirst in der Nacht den Qakra 
verehren (17). Am 12. Tag aber soli der Konig, am Haupt geba- 
det und rituell rein, aufmerksamen Geistes mit einer Maschine 5 ) 
die Aufrichtung der Indrastandarte ausfiihren (18). Er soil sie 


In der Vorlage wurde wohl ein Fiirst angeredet, und wie so oft sonst ist 
der nicht mehr passende Vokativ geblieben. 

2 ) So mit Heat. II 2, p. 411 Mitte: drumapramana vijneya Qakrayashtir . 

2 ) Mit Heat.: toydd uddhfitya nagaram samyag eva praveqayet. Der Text 
der Ausgabe: ydydd uddhritya nagaram. Samyag eva (1. evam) pravartate 
ginge zwar auch zur Not: ,.Nachdem man sie herausgenommen hat, ziehe 
man in die Stadt. So verfahrt man in der richtigen Weise. 44 

3 ) Lies yavat sa dvadaqi bhavet mit Heat. 

4 ) Lies deya preksha (oder deyah prekshah) und vgl. Vishnudh. Ill, 
117, Satz 29 und 30. Die dort genannten Vorfiihrungen geschehen durch 
Tanzer (Mimen) und Tanzerinnen, Ringkampfer (malla) und Gaukler. 
Heat. II 2, p. 412 hat die falsche Lesart prenkhas , die er durch hindolika 
glossier!. DaB prekshds bei Festen gegeben werden miissen, horen wir wer 
weiB wie oft. 

J ) Oder: mit einer Vorrichtung zum Festhalten (yantrena). 
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aber gut befestigen mit (einem FuBgestell von dagegen ge- 
stemmten) vier Pfosten *). Und man soli sie verehren, o Hoch- 
gesegneter, mit Duftsachen, Kranzen und Speise in Fiille. Und 
bestandig soli man Verehrung der beiden (Bilder auf) Leine- 
wand und Verehrung der Stange verrichten machen (19), unter 
mannigfachen Balispenden (an die Geisterwesen) und Ehrungen 
(d. h. Beschenkungen) der Brahmanen (20). Und bestandig soli 
der Hofpralat mit Mantras an Indra und Vishnu im Feuer 
opfern, und bestandig soil man Indra mit Tanz und Gesang 
verehren (21). Am 12. Tage ehre der Konig die Brahmanen mit 
Haufen von irdischem Gut, und zwar besonders, o Dharmaken- 
ner, den Astrologen und den Hofpralaten (22). Und beim Auf- 
richten und bei der Hereinkunft preise der Konig, kundig der 
Zeit, samt seinem Hofpralaten den Indra mit dem Mantra, den 
ich (spiiter) angeben werde (23 ) 3 ). Die aufgerichtete Standarte 
soli er mit Schmucksachen verschiedener Art und mit einem 
Sonnenschirm, sowie mit Gewandern, Kranzen und Gewinden 
verehren (24). Rituell rein, o Rama, verehre 3 ) der Konig sie 
dann vier Tage lang. Wenn der fiinfte Tag gekommen ist. 
o Hochbegnadeter, soil er die Indrastandarte niederlassen (25), 
nachdem er sie zusammen mit seinem vierteiligen Heer (noch 
besonders) verehrt hat. Mit Hilfe von Elefantenfiirsten (d. h. 
sehr starken Elefanten) soil er sie an einen Strom bringen und 
sie darauf in dem FluB davonfiihren lassen (26) 4 ). Ein Konzert 
mit machtigem Instrumentenschall ist dabei vorgeschrieben. Die 
Stadtbiirger und die Landleute sollen da im (oder: am) Wasser 


a ) Die Ausgabe hat griharn stambhacatushtayam. Ich lese kritastam - 
bhacatushtayam. Aber man miiBte wohl nur grihastambhacatushtayam 
*.etzen: „mit den vier Pfosten des (durch sie nnten urn den Baum gebil- 
deten) ,Hauses\ 4 * Heat, hat: suyantritam tu kurydt tad grihacatushtayam , 
etwa: „mit 4 Pfosten als dessen Hans (darum). 44 Der Sinn bleibt immer der 
meiner tlbersetzung. 

2 ) Lies: Qakram stuyan nai ddhipah / vakshyamanena mantrena kdlavit 
\apurohitah. Kalavid schiene am ehesten Astrolog zu bedenten wie in 
Vishnudh. II, 50. 59; 52, 32; Agnipur. 291, 15. Auch Heat, hat kdlavit 
sahapurohitah. Trotzdem sollte man wohl sakalavitpurohitah setzen: ,.samt 
seinem Astrologen und Hofpralaten. 44 

3 ) So mit prayatah pujayed raja von Heat. Doch ginge auch et’am 
sampujayed usw. 

4 ) Ich lese saritam statt tritayam. Auch Heat, hat tritayam , und 
Hemadri erklart, es seien die zwei Bilder auf Leinwand und der Indra- 
baum gemeint. Da hieBe es: ..soil er die drei Dinge dahinfiihren und sie 
darauf von dem FluB dahinschwemmen lassen. 4 * 
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Spiele machen, und so sollen sie ein groBes Fest feiern, indem 
sie am Ufer des Gewassers weilen (27). 

Befolgt der Volksgebieter diese Vorschrift, 

Erlangt Gedeih’n des Guts er und der Tiere, 

Sowie den Untergang der Schar der Feinde 
Und groBe Huld vom Oberherrn der Gotter 1 h 

K a p. 156. Sollte die Spitze des Indrabaums abbrechen, oder 
wenn der Indrabaum (zu Boden) fallt oder die Indrastange 
entzweibricht, so wird unbedingt der Konig getotet werden (1). 
Bei Bruch der Maschine 2 3 ), sowie beim ZerreiBen der Stricke 
und beim Zerbrechen des FuBgesenkes (matrika) kommt Schrek- 
ken vom Feindesheer, o Brahmane (2)°). Geschehen dann 4 * ) 
Portenta an Himmel, Luftraum oder Erde, so ist deren Frucht 
hochst grausam, soli man wissen, und iiberaus schrecklich (3) "')• 
Wenn sich ein fleischfressender Vogel auf der Indrastange nie- 
derlaBt, o Brahmane, so stirbt da der Konig oder geht das Land 
zugrunde (4). Wenn irgend ein Zubehor des Indrabaumes zu- 
grunde geht, o Bester der Brabmanen, dann soli man erkennen, 
daB Drangsal iiber die Stadtbewohner kommt (5). Bei einem 
Omen am Indrabaum (1. indradhvajanimitte) aber ist diese 
Siihne iiberliefert: er (der Fiirst) bringe das Indraopfer ( Indra - 
yaga) dar mit einer Indrastandarte aus Gold (6), und nachdem 
er sein Reich seinem geistlichen Vater (guru) gegeben hat, lose 
er die Bande (der Gefangenen). Sieben Tage lang verehre er die 
(goldene) Standarte, dann schenke er sie den Brahmanen (7) 6 * * ). 
Der Beschwichtigungsritus, der sich an Indra und gegen Unheil, 
das von ihm kommt, wendet (i^antir aindrl), soil ausgefiihrt und 
Indra verehrt werden ')• GroBe Speisungen der Brahmanen sind 
Tag um Tag zu veranstalten (8). 


1 ) Lies tridaqendrandthat mit Heat. 

2 ) Oder der Vorrichtung zum Festhalten (yantra). 

3 ) Lies paracakrabhayam , dvija mit Heat. 

4 ) Ich lese tadd statt sada bei Heat, und yathd in der Textausg. 
Tesham tivratamam jneyarn phalam atyantaddrunam. Heat, aber bat 

tesham tlvrabhaydgneyam phalam usw.: ..dann kommt voll grausamen 
Schreckens Feuersnot als Frucht^ (II, 2, p. 413 unten). 

6 ) Vgi. Bhavishyott. 139, !36: Sauvarnam raupyaham kritva purnam 
utthapayed dhvajam , / gantikam, paushtikam kritva dvijebhyo 9 nnam 

pradapayet. Da mochte man etwa dvijebhyo ’ mum setzen. Was hatte denn 

der Indrabaum aus Gold oder Silber fiir einen Sinn, wenn ihn nicht die 
Brahmanen bekamen! 

1 ) Unheil. das von Indra kommt und bei dem die Aindri ganti anzu- 
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Und trefflichsten Brahmanen soli man Rinder 
Nebst Gold und Silber und Gewandern schenken. 

Wird das getan, so wendet sich das libel, 

Und Gliick geschieht dem Menschenoberhirten (9). 

K a p. 157. Rama sprach: Die Mantras, die der fastende Fiirst 
bei der Aufrichtung des Indrabaumes hersagen soli, die wiin- 
sche ich zu horen, o du Erlesener unter den Tragem der Satzun- 
gen (l) 1 ). 

Pushkara sprach: Vernimm du in gebiihrender Weise die alle 
Siinde vernichtenden Mantras, die der rituell reine Fiirst hersa- 
gen soli, wenn die Aufrichtung des Indrabaumes genaht ist (2) : 

achse freudestark, o Indr a 2 ). Feindebesieger. Toter des 
Vritra, Ziichtiger des Daitya Paka 3 !, Gott der Gotter, Hochherr- 
licher; du bist namlich (im Indrabaum) zum Erdebewohner ge- 
worden (3) 4 ). Du bist der Gebieter und der Ewige, voll Freude 
nur auf das beste aller Wesen bedacht, unendlich an Feuer- 


weuden befohlen wird, ist in Vishnudh. II, 133, 10 Schrecken vom Fein- 
desheer, Zwiespalt (also Aufruhr) im eigenen Reich und Toten der Feinde. 
Denn auch einen Feind toten ist magisch gef'ahrlich: so oft man einen Feind 
vemichtet, soli man einen bestimmten Mantra fliistern. Vishnudh. II, 124, 
136 = Agnipur. 259, 88. Bei Feindesvernichtung empfiehlt Vishnudh. II, 
133, 10 = Matsyapur. 228, 10 die abhaya ganti, genau wie abhicaraqahka- 
yam und bhaye mahati ca prapte. Hat ein Konig in der Schlacht einen 
andern getotet, dann soil er nach Vishnudh. Ill, 93, 13 ff. ein Gotter- 
bild erriehten und weihen lassen oder einen Tempel. Wie sehr ein Toter 
in Griechenland befleckt war, liest man bei Rohde, Psyche 3 I, 326. Im 
alten Rom muBten nach einem Schlachtensieg die Soldaten lustriert wer- 
den. Botticher, Banmkultus der Hellenen 355 f.; Rohde, 1. c. 287. Vgl. 
meine ,,Altind. Rechtsschr.” 60 — 62 und Frazers lange Abhandlung in 
Golden Bough 3 III, 165—190, auch lit, 190—223; 261. Matsyapur. 228, 
10, wo aus Vishnudh. II, 133, 10 abgeschrieben wird, hat falschlich Raudri 
statt Aindri und ebenso Heat. II 2, p. 1073, in der Reproduktion dieses 
Kapitels des Matsyap. Anders und viel eingehender die von Indra kom- 
menden Portenta in Weber, Omina und Portena. p. 316 ff.; Paric. d. 
Atharvaveda LXVII, 1, 2—8 usw. 

x ) Man beachte: nach 156, 23 f. und mehrfach nach dem Wortlaut der 
folgenden Gebetsspriiche sind sie unmittelbar an den Indrabaum gerich- 
tet; zwischen ihm und Indra ist kein Unterschied. 

2 ) Lies mit Agnipur. 268, 6 a vardhasvendra. 

3 ) So die indische Auslegung von Pakagasana. Washburn Hopkins aber 
meint. es bedeute „Leiter der Reife des Korns“ (crop-controller). Epic 
Mythology, p. 112; JAOS. 36, S. 242 unten. Aber mit dem PW. wird man 
sich von Rigv. I, 31, 14 d fiihren lassen miissen, so wertvoll Hopkins’ Er- 
klarung auch ware. Schade! 

*) Lies mit Agnipur. 268. 6d: tvam hi bhumishthatam gatah. 
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kraft, fleckenlos, Mehrer des Ruhms und des Sieges. (Selber) 
ohne einen Herrn, bist du der Herr immerdar, erhebe dich (in 
deiner Gestalt als Indrabaum), du von den Gottern Verehrter 
(4). Brahma, der aus sich selber Entstandene, der Heiligste, der 
Urvater aller Welten, Rudra (d. li. Qiva), der Keulentrager, der 
Stolze, der mit dem (^atarudriyahymnus Gepriesene (5) 2 ) und 
der Leiter und Scbopfer des Yoga: Vishnu, der Weitschreitende, 
diese sehr Starken sollen dir standig die Feuerkraft mehren (6). 
Der Gott ohne Anfang und Ende, die verkorperte Keuschheit 
(brahmakaya mit Heat.), der Ewige, der mit der Gliickskraft 
des Feuers Ausgestattete, der Hochherrliche (Agniteja, maha- 
bhago mit Heat.), das Selbst des Rudra, der Sohn der Parvati 

(7) : Karttikeya, der Lanzentragende, Sechsgesichtige, Keulenbe- 
wehrte 2 ), er, der V iinschenswerte 3 ), Wunschgaben Verleihende 
moge deine Feuerkraft mehren, o Gebieter (prabho mit Heat.) 

(8) , der von den Erlesenen unter den Himmlischen verehrte 
Gott Skanda, der Heerfiihrer (der Gotter). Die Adityas, Vasus, 
Rudras, Sadhyas, die Gotter, sowie die zwei Agvin (9), Bhrigu 
und die Angiras, die Allgotter, die Scharen der Maruts, und die 
drei (anderen) Hiiter der Weltgegenden 4 ), der Mond, die Sonne, 
das Feuer und der Wind (10) und die Gotter und Rishis, die 
Yakshas, Gandharvas und Rakshasas, die Meere und die Berge, 
die Fliisse und alle Wesen, die da sind (11), die Feuerkraft, die 
Askesen 0 ), die Wahrheit, Lakshmi, die Herrlichkeit (gri) und 
der Ruhm, die sollen deine Feuerkraft mehren. Siege, o (^akra. 
Gatte der (^aci (12). Und durch deinen Sieg kommt bestandig 
hier auf Erden Gliickvolles zustande. Sei allerwege huldvoll 
infolge der Verehrung durch Fiirsten und Brahmanen (13) 


Lies: driptah, gatarudriyasamstutah. Der Text hat gatasridvayasam- 
>tutah. Heat, gatarudriyasamyutah. 

2 ) Gadadharah. In keiner der mir bekannten Beschreibuiigen tragt 
Skanda eine Keule. Wird er mit nur zwei Armen dargestellt, dann halt 
die eine Hand die Lanze (gakti), die andere den Hahn. Drum heiBt er 
ofters Qaktikukkutadharakah. Siehe auch Yishnudh. Ill, 71, 4 f . (= Heat. 
II 1, p. 129); Matsyap. 260, 45 c ff. Nach Vishnudh. Ill, 71, 7 ware Skanda 
eine Y’erkorperung Vishnus, und der gadadhara ist bekanntlich Krishna. 
Sollte hier die Erklarung liegen? Wahrscheinlieher ware eine Verderbnis. 
Skanda, der phallisehe Gott, scheint hier weit wichtiger zu sein als die 
andern. Das ware bei einem Fruehtbarkeitsfest am Platz. 

3 ) Sa te varenyo mit Heat. 

i ) Einer der vier ist ja Indra selber. 

1 ) Der Text hat tejas, tapdrnsi. Heat, tejas tu , praptih. 

6 ) So nach Heat. Aber auch Agnip. 268, 11 hat prajanam statt dessen 
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Durch deine Huld wird die Erde immerfort getreidereich, hin- 
dernisloses Heil moge geschehen und gar sehr erloschen alle 
Landplage (14). Verneigung dir, Herr der Gotter, Verneigung 
dir, Toter des Bala, Faller des Namuci, Verneigung sei dir, Tau- 
sendaugiger, Gatte der QacI (15). Du allein bist aller Welten 
hochste Zuflucht, du der beste Lebensatem dieses Alls, o Herr 
der Welt. Du bist der Herr (der Meister, 1. igo), Pfade zu schaf- 
fen, du der unendliche Burgenbrecher ( anantah Puramdarah 
mit Heat.). Du bist die Wolke, du der Wind, du das Blitzfeuer 
in der Luft (17). Du bist hier der den Wolken Befehlende 
(vijiiaptd mit Heat.), dich nennen sie Pratardana 3 ), du bist 
der unvergleichliche, furchtbare Donnerkeil, du die lauttosende 
Wolke (18). Schopfer bist du der Welten und ihr unbesiegter 
Zerstorer. Du bist das Licht aller Welten, du die Sonne, die 
glanzreiche (19). Du bist das groBe Wesen, das Wunder, du der 
Konig, du der hochste der Gotter. Du bist Vishnu, du der Tau- 
sendaugige, du der Gott, du das letzte Ziel (20), du auch das 
Unsterbliche (der Trank der Unsterblichkeit), du, o Gott, die 
am hochsten (oder: als das Hochste) verehrte Erlosung. Du bist 
die Stunde und die Dauer 2 ), du die Sekunde (lava), du auch die 
Minute ( kshana ), du die lichte Monatshalfte und die dunkle, 
du das Sechszehntel (kala), du dessen dreiBigster Teil (kashtha), 
sowie auch der Augenblick (truti), das Jahr, die Jahreszeiten, 
die Monate, die Nachte und die Tage (22). Du bist die hochvor- 
ziigliche Erde samt ihren erlesenen Bergen, sowie auch der 
finsternislose Luftraum (vitimiram ambaram, wie Heat, liest) 
mit der Sonne, das groBe Meer mit dem (Riesenfisch) timingala , 
den groBen Wogen und vielen Meerungeheuern (bahumakara), 
wimmelnd von Fischen (23). Du bist hier der Hochberiihmte, 
und immerfort wirst du verehrt von den groBen Rishis, du, des- 
sen Sinn erfreut wird durch die Hochsinnigen ( mahatmabhih 
mit Heat.). Gepriesen schliirfst du den Soma beim Opfer und 
die geopferten Opferspeisen zum Gedeihen (24). Du wirst hier 
auf Erden immerfort von den Brahmanen angebetet um des 
(herrlichen) Lohnes willen. In den Preisliedern des Veda wirst 
du unvergleichliche Flut der Kraft besungen 3 ). Um deinetwillen 

pujanat. Also: „Sei huldvoll den Fursten den Brahmanen and den Unter- 
tanen (dem Volk).' 1 

Ich lese tvam evahuh Pratardanam statt tiam me bahuh Pratar- 
danam. Heat, hat meghabahuh punar ghanah. 

2 ) Auch in Heat, sthitis. Richtig diirfte tithis „der Mondmonattag" sein. 

3 ) Der Text hat bhedartheshv ashtasu, balaugha, giyase tvam. Heat. 
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machen sich die ganz dem Opfern ergebenen Fiirsten unter den 
Brahmanen die Nebenwissenschaften des Veda samt dem Veda 
zu eigen 1 ). Schwinger des Donnerkeiles, Hirte der Welt, Ver- 
nichter des Vritra, Niederschlager des Namuci, der in schwarzes 
Gewandpaar (d. h. in die dunkeln Gewitterwolken) sich Klei- 
dende, der Hochsinnige, (das ist der,) der Wahrheit und Liige 
scheidet in der Welt (26). Zu dem als dem Sohn der Wasser, 
als dem tapfern Helden unter den Gbttem der Feuergott als 
Wagen hinlauft"),, ihm sei immerdar Verehrung, dem Herrn der 
DreimaldreiBig, dem Beherrscher der Welten, dem Burgen- 
brecher (27). Du bist der Ungeborene, Unvergangliche, Ewige. 
Eingestaltige ( ekarupa , d. h. der immer gleiche, oder: der Un- 
vergleichliche?), Vishnu, der Eber, der Allgeist, der Uralte, du 
der Tod, der alle Wesen dahinrafft, das Feuer, der Tausend- 
kbpfige mit hundertfachem Grimm, der Verehrenswiirdige (28). 
Ich rufe den siebenzungigen Seher 3 ); den Retter Indra, den 
Heifer 4 ), den Gotterbeherrscher Cakra, den Vritratoter mit 
dem guten WurfgeschoB. Unsere Helden sollen die Oberhand 
haben (29)! Vor dem Retter, o Indra, dessen Ich die Ursache 
der Sinnenkraft (der Zeugungskraft, des mannlichen Samens) 
ist (indriyakaranatman), dem Haupt der Welt, dem goldenen 
Keim ( hiranyagarbha , gewohnlich = Brahma), dem Herrn der 
Welten, dem Erlesenen unter den Gottern, dem Wiinschenswer- 
ten, dessen Korper die Wonne ist. bin ich immerdar tief ge- 


bestatigt die naheliegende Besserung vedartheshu und fabrt fort: atula , 
valodya usw. Ich kann auch mit vedartheshu nichts anfangen und setze 
zweifelnd i edarkeshu. Arka (Preis)lied ist aber bisher nur als vedisch 
belegt. 

1 ) Adhigamayanti sollte eigentlich „lebren'’ 6 , nicht ..studieren fc ‘ heiBen. 
Hier moglich, aber nicht wahrscheinlich. 

2 ) Der Text lautet: Yam vdjinam garbham apam surdndm I Vaiqvdn * 
aram (Heat. Yaiqvdnare) vdhanam abhyupaiti. Ich lese Vaigvanaro. Der 
Sohn der Wasser ist bekanntlich sonst Agni. Hier wiirde also, im Geiste 
des Ganzen, angedeutet: Indra ist in Wirklichkeit der apam garbha. Vgl. 
^1. 28 c. Zu der Anderung garbho hy apam erkiihne ich mich nicht. Statt 
„Wagen‘‘ konnte auch „Reittier‘‘ stehen. Der Gedanke, daB Agni die 
Gotter zum Opfer herheibringe, findet sich ofters im Veda. Agni als 
Wagen ( ratha ), der dem Frommen Reichtiimer bringt, erscheint in Rig- 
veda I, 58, 3; III, 15, 5; X, 176, 3. 

3 ) Kavim saptajihvam , was sonst den Feuergott bezeichnet. Mit ihm 
wird also auch hier Indra verselbigt. 

4 ) So nach der gewiB richtigen Lesart von Brihats. 43, 55: Indram 
avitaram. Aber sowohl der Druek wie Heat, geben Indram Savitdram 
,, Indra den Sonnengott 64 (kaum: den Antreiber). 
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neigt“ (30). Diesen Lobpreis des Erlesenen unter den Gottern, 
des hochsinnigen Herrn der DreiunddreiBig, sage er sehr zusam- 
mengerafften Geistes her, und er geht, nachdem er die seinem 
Sinne liebiichen Geniisse erlangt hat, in die lichte Himmels- 
welt (31). 

Diese lange und fur uns oft langweilige Litanei an Indra wird 
hochstens zum geringen Teil ein Privatvergniigen des Zusam- 
menstellers von Vishnudh. II oder eher: von seiner Vorlage 
sein 1 ) Denn die Strophen 28 und 29 sind = Brihats. 43, 54 
und 55, sind mithin von den zwei Schriften einfach iibernom- 
men. Die Vorlage ist nacb der Angabe des Vishnudh. fur dieses, 
also gewiB auch fiir dessen Quelle, der oft genannte Garga. 
Brihats. 43, 11 bezeichnet nur die heilige tTberlieferung (agama) 
als Gewahr. Wie aber die Vergleichung mit dem Vishnudh. 
zeigt, wird wenigstens in der Hauptsache Varahamihira aus dem 
von ihm oft benutzten Garga geschopft haben. Dahin deuten 
auch die von Utpala mitgeteilten und mit der Brihats. stark 
iibereinstimmenden Gargazitate. So diirfen wir wohl annehmen, 
daB er besonders bei dem Gebet an Indra stark kiirze. Voll- 
standig werden die Kapitel Vishnudh. II, 155 — 157 von Heat. 
II 2, p. 410 — 418 reproduziert. 154, die Entstehung oder Ein- 
fiihrung des Festes, laBt also Hemadri beiseite. Ebenso Agnipur. 
268, 3—13 b, wo ein sehr gedrangter Auszug von Vishnudh. II, 
155 — 157 erscheint. Das Agnipur. bearbeitet, zum Gluck nicht 
selten weit weniger abmurksend, eine groBe Anzahl Kapitel von 
Vishnudh II und bietet oft bessere Lesarten als unser Text des 
Vishnudh. So auch hier. Horen wir jetzt 


Die Darstellung in Brihatsamhita 43. 

Zu Brahma sprachen die Unsterblichen: „Hochheiliger (bha- 
vagart), wir sind nicht imstande, in der Schlacht die Asura zu 
bekampfen. Daher kommen wir zu dir, dem Schutz der Schutz- 
bediirftigen (oder: zu dir, o du Schutzgewahrender, um Schutz) “ 
(1). Der Heilighehre sprach zu den Himmlischen: ,, Vishnu im 
Milchmeer w'ird euch ein Banner geben, bei dessen Anblick die 

1 ) Vishnudh. II, das Fiirstenhandbuch des Pushkara, zum groBen Teil 
vom Matsyapur. unverandert, vom Agnipur. zusammenpressend ausgeschrie- 
ben, ist nur die kiirzende Bearbeitung eines groBen Werkes der Staats- 
weisheit, ebenfalls in Versen. auf dem auch die Vishnusmriti beruht. 


2,111 
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Daityas im Kampfringen euch nicht widerstehen werden“ (2). 
AIs die Gotter mit Indra an der Spitze diesen Gnadenbescheid 
empfangen hatten, gingen sie zum Milchmeer und priesen den 
Gott, der durch den (Haarwirbel) (^rivatsa (auf der Brust) ge- 
kennzeichnet ist und dessen Brust beschienen wird von den 
Strahlen seines Juwels Kaustubha (3), den unausdenkbaren, 
unvergleichlichen Gatten der £ri, das Feine (d. h. den Atman 
oder das innerste Selbst) aller mit einem Korper behafteten 
ringsumher *) , die Uberseele (paramatman), den Anfangslosen, 
Vishnu, dessen Grenze niemand kennt (4). Von ihnen geprie- 
sen empfand der Gott Zufriedenheit, und Narayana gab ihnen 
das Banner, das fiir den Wald der Taglotosgesichter der Wider- 
gotterfrauen ein Mond, fiir den der Gotterfrauen eine Sonne 
war (5). AIs Indra die aus Vishnus Feuerkraft erzeugte Stan- 
darte, die (nun) in (seinem) achtradrigen, leochtenden, von 
Edelsteinen prachtigen Wagen stand und wie die Sonne im 
(wolkenlosen) Herbst hell flammte, erhalten hatte, freute er 
sich (6). Durch die aufgerichtete Standarte, die mit einer 
Menge Schellen (kimkini) geschmiickt und mit Kranzen, 
Sonnenschirm, Glocken ( ghanta ) und pitakas ausgestattet war, 
brachte der Kdnig der Unsterblichen in der Schlacht das Heer 
der Feinde ins Verderben. Dem Uparicara Vasu, dem Fiirsten 
der Cedi, gab der Fiirst der Unsterblichen die aus einem Bam- 
busrohr bestehende Stange, und diese verehrte der Manner- 
gebieter in gebiihrlicher Weise (8). Erfreut durch das Fest 
(das Uparicara fiir ihn und die Standarte einfiihrte), sprach 
der Gabenspender (Indra) also: „Die Fiirsten, die wie Vasu 
tun werden, die werden reich an Gut sein, und ihre Befehle 
werden auf Erden erfiillt werden (9). Und frohlich ( muditah ) 
werden ihre Untertanen sein, frei von Gefahr und Krankheit, 
reich an Nahrung (oder: an Korn, prabhutannah) . Und die 
Standarte selber wird durch Vorzeichen kiinden, was in der 
Welt Gutes oder Schlimmes erfolgen wird“ (10). 

Wie in der Vorzeit die Konige, die nach Wachstum ihrer 
Macht und Sieg verlangten, auf Befehl Indras die Verehrung 
(der Standarte) ausgefiihrt haben, das will ich nach der Uber- 
lieferung darlegen (11). Hier die Vorschrift dafiir: Bei gliick- 
baftem karana. Tag, Mondhaus, Vorzeichen und muhurta (etwa: 
Stunde), wie sie fiir den Auszug (zu einem Geschaft, nament- 


Oder: „der ganz und gar fiir aile mit einem Korper Behafteten (zn) 
fein ist' 1 ( samantatah sarvadehinam sukshmam). 
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lich in den Krieg) taugen ( prasthanikair ), sollen der Astrolog 
und der Zimmermann in den Wald gehen (12). Nicht gliick- 
voll fiir die Indrastandarte sind Baume, die in Lustgarten, bei 
Gottertempeln, Leichenstatten, Ameisenhaufen, StraBen, Grab- 
denkmalem ( citi ) wachsen, nock auch verkrummte, im Stehen 
verdorrte (urdhvagushka), domige, mit Schlingpflanzen oder 
Vandakapflanzen verbundene (13) nnd dann solche, auf denen 
sich viel Vogel aufhalten, oder die Hohlungen baben oder von 
Wind oder Feuer versehrt sind, und solche, die weibliche Na- 
men tragen (also z. B. kadali, badari usw.) (14). Am besten 
sind arjuna (Terminalia Arjuna), aqvakarna (Vatica robusta), 
priyaka (Terminalia tomentosa), dhava (Grislea tomentosa) 
und udumbara (Ficus glomerata), diese fiinf. Nachdem der 
Brahmane einen von diesen oder einen anderen gliickhaften 
Baum (15), der auf lichtfarbener oder auf schwarzer Erde 
steht 1 ), in der vorgeschriebenen Weise zuerst verehrt hat, soli 
er in der Einsamkeit bei Nacht an ihn herantreten, ihn an- 
riihren und diesen Mantra sprechen (16) : „Allen den Wesen, 
die hier in diesem Baume sind, Heil! Verehrung sei ench! Mo- 
get ihr, nachdem ihr diese Darbringung entgegengenommen 
habt, einen Wohnungswechsel vornehmen (IT). Der Konig 
wahlt dich — Heil sei dir, o Bester der Baume! - — fiir die 
Standarte des Gotterkonigs. Nimm du diese Huldigung ent- 
gegen“ (18) 2 ). Man falle ihn in der Morgenfriihe, indem man 
das Gesicht nach Norden oder nach Osten wendet. Ein zer- 
rissener Ton der Axt ist unerwiinscht (weissagt nichts Gutes), 
segensvoll ist ein glatter und voller (19). Sieg bringt es dem 
Konig, wenn er (der Baum) unversehrt und ungebogen und 
an keinem anderen Baum hangen bleibend in ostlicher oder 
nordlicher oder nordostlicher Richtung niederfallt. Ist er in 


*) Das klingt sonderbar. Wie sonst die weiBe oder belle Farbe ( gukla , 
$veta etc.) dem Brabmanen und seinen Sachen zugehort, so die rote dem 
Kshattriya, die gelbe dem Vaigya, die schwarze dem Qludra. Das gleiche 
gilt von der Erde, wie wir noch horen werden. Soil nun etwa gaurdsita 
.,lichtfarbig und schwarz 44 heifien und gaura (lichtfarbig, blond, rot- 
gelb) hier alle drei Farben: weiB, rot und gelb bezeichnen, sodafi also 
der alien vier Kasten vermeinte Baum auch auf Erde aller vier Kasten 
gewachsen sein muB? 

2 ) Diese Strophen sind Qlloka, also wohl aus der Quelle. 17 ist fast ganz 
= Vishnudh. Ill, 89, 15; Brihats. 59, 11 = Bhavishyap. I, 131, 34 (auch 
hier tany adya zu 1.) Ahnlich 18 ist Vishnudh. Ill, 89, 16; Brihats. 59, 10 
fast — Bhavishyap. I, 131, 33, entfernter ahnlich Heat. II 2, p. 404, 
Zeile 3 — 4. 
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einer diesen entgegengesetzten Richtung niedergefallen, dann 
lasse man ihn liegen (20), Nachdem man vier Fingerbreiten 
von der Spitze und acht vom Wurzelende abgehauen hat, werfe 
man die Stange ins Wasser. Man nehme sie wieder heraus und 
bringe sie zum Stadttor durch einen Wagen oder durch Men- 
sehen (21). Bricht dabei eine Speiche, dann kann man er- 
kennen, daB sein (des Konigs) Heer abspenstig gemacht wird, 
bricht der Radkranz, daB sein Heer zugrunde geht, bricht die 
Achse, daB sein Giitervermogen schwindet, und bricht die 
Liinse, daB der Zimmermann umkommt (22). 

Am achten Tag des Monats Bhadrapada (Mitte August bis 
Mitte September) soil der Konig, umgeben von den Stadt- 
biirgern, dem Astrologen, den Ministern, den Kammerlingen 
und den Obersten der Brahmanen, die alle schone Kleider an- 
haben (23), die Stange des Indra, die man mit noch nie ge- 
waschenen (d. h. ganz neuen) Kleidem umbiillt und mit Kran- 
zen, Wohlgeriichen und Raucherwerk ausgestattet hat, unter 
den lauten Klangen der Blasmuscheln und der musikalischen 
Instrumente von den Biirgem der Stadt in die Stadt bringen 
lassen (24). Die Stadt ist geschmiickt mit prachtigen Fahnen. 
Festbogen (tor ana) und Waldkranzen, erfiillt von froh erregten 
Leuten, mit StraBen, die rein gekehrt und dekoriert sind, 
durchschwarmt von schongewandetem Lustdirnenvolk (25). 
Die Laden und Hauser hat man geschmiickt (abhyarcita), 
reichlich ertonen Wiinsche eines gliicklichen Tages und Veda- 
rezitation, und die offentlicben Platze ( catushpatha) sind er- 
fiillt von Mimen, Tanzern und Sangeskundigen (26). Dabei 
fiihren weiBe Fahnen zu Sieg, Krankheit bringen gelbe, sieg- 
verleihend sind auch verschiedenfarbige, rote gereichen zum 
Wiiten der Waffen (27). Wenn Elefanten oder andere Tiere 
die Stange, wahrend sie hereingebracht wird, niederwerfen, 
so fiihrt das zu Gefahr, ertonen Backenstreiche, die die Kin- 
der einander geben, oder kampfen Tiere miteinander, dann 
Schlacht (28). 

Hat nun der Zimmermann die Stange wieder behauen 1 ), so 
soli er sie regelgemaB in der Vorrichtung zum Festhalten 
(yantre) aufricbten. und der Menschengebieter soli auf den 
elften Tag (der lichten Halfte des Bhadrapada) eine Nacht- 
wachefeier (jagara) zu ihren Ehren 2 ) anordnen (29). Ange- 

1 ) Samtakshya nach Utpala = tanukritya. Sie wird wohl nur so be- 
hauen, daB sie unten in die Vorrichtung zum Festhalten pa&t. 

2 ) bo nach Kerns Text mit asydh. Mit Utpalas asyam: -,bei ihr." 
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tan mit weiBem Gewand und Turban soil der Hofpralat mit 
Mantras an Indra und Vishnu im Feuer opfem, der Astrolog 
soil der Vorzeichen acht haben (30). Ein Feuer, das die Ge- 
stalt von gliickbringenden Dingen hat und wohlduftig, glatt, 
festgeschlossen und hell flammend ist, erzeugt Heil, ein da- 
von verschiedenes nichts Gutes. In (meinem Buch) Yogayatra 
wird dariiber ausfiihrlich geredet (31) *). Flammt zur Zeit des 
Endes der Opferdarbringung das Feuer von selbst mit hellem 
Strahl empor, glatt, die Spitze nach rechts gewendet, so macht 
es dem Fiirsten die Erde untertan, die als liebliches Halsge- 
hange die Wasser der Ganga und der Tochter des Sonnen- 
gottes (der Vamuna) tragt und das Meer zum Giirtel hat (32). 
Ist das Feuer ahnlich dem Gold, der Agokabliite, der gelben 
Barlerie, der Lotosblume, dem Beryl], der blauen Wasserlilie, 
dann wird in des Fiirsten Haus das Dunkel, vertrieben von 
den Strahlen der Edelsteine (die er gewinnt), keinen Raum 
finden (33). Bei der Fiirsten Auszug (zum Krieg), deren 
Feuer einen Ton von sich gibt wie eine Menge Wagen, wie 
das Meer, wie die (donnernde) Wolke, wie der Elefant oder 
auch wie die Trommel, werden die Weltgegenden von den 
Kolonnen ihrer mustblinden Elefanten erschiittert und wie 
zu einer Finsternis werden (34) 1 2 ). Gleicht es an Gestalt einer 
Standarte, einem Krug, einem Pferd, einem Elefanten oder 
Berges f i r s t e n, so kommt in die Gewalt solcher F ii r s t e n 
die Erde, deren Lippenpaar des Sonnenaufgangs und des 
Sonnenuntergangs Berg-K lippenpaar sind, und deren 
Briiste des Himalaya und des Vindhya Biiste (35). Und 
hat das Feuer in seinem Duft Ahnlichkeit mit Elefantenmust- 
saft, Erde, Lotosblume, gerostetem Korn, Schmelzbutter oder 
Honig 3 ), so wird zu FiiBen des Fiirsten die Erde durch die 
Strahlen der Kronedelsteine der vor ihm niedergeneigten 
Konige wie mit Mosaik ausgelegt (36). Die gliickbringenden 
und die unheilvollen Dinge, die bei der Aufrichtung des Indra- 
baums je nach Erscheinungen (rupais) am Feuer genannt 
worden sind, die miissen auch zur Zeit von Geburtshoroskop, 
Opfem, unheilabwehrenden Riten (ganti), Ausziigen zum 


1 ) D. h. in Yogayatra VIII, 9 — 18. 14 — 18 ist dabei = Brihats. 43, 
32 — 36. Vgl. auch Agnipur. 218, 10 — 11, aus Vishnndh. II, 20, 1 — 4 ge- 
schopft. 

2 ) Durch die dunkle Farbe der Elefanten, den aufgewirbelten Staub 
usw. 

3 ) Das sind ailes gliickerzeugende Dinge. 
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Kampf (yatra) und Hochzeiten in Betracht gezogen wer- 
den (37) 1 ). 

Nachdem man den Brahmanen mit Rohzucker ( guda), Kuchen, 
Milchreis usw. und mit Opferhonoraren Ehre erwiesen hat, 
soil man am Zwolften die Indrastandarte aufrichten unter dem 
Sternbild (Jravana oder auch auBerhalb des Qravana (38). Sie- 
ben oder fiinf Tochterchen des Cakra (d. h. des Indrabaums) 
sollen von darin Sachverstandigen gemacht werden, sprach 
Manu, die zwei, die Nanda und Upananda heiBen und urn ein 
Viertel und um die Halfte (des Indrabaums) niedriger sind 
(39). Um ein Sechzehntel hoher (als diese) die zwei: Jaya 
und Vijaya und die zwei andera, (die) Vasundhara (heiBen), 
und in ihrer Mitte die Mutter des Indra (baums) , die um ein 
Achtel hoher ist als sie (alle) (40) 3 ). Die Schmucksachen, die 

1 ) Vgl. Yogayatra VIII, 19. 

Wie Utpala anmerkt, sagt Garga genauer: 28 hasta (also 42 engli- 
sche FuB) ist die Stange (d. h. der Indrabaum) hoch, acbt hasta dann 
die nachstniedere. Dies ware das „Miitterchen Indras“ ( Qakramatrika j. 
Varahamihiras padenardhena cocchrayat verstehe ich als „Mit dem Vier- 
tel und der Halfte von der Hiihe weg“, d. h. sowohl Nanda wie Upananda 
waren % niedriger als der Indradhvaja, mithin wenn man Gargas 28 hasta 
zugrunde legt, 7 hasta. Die vier anderen, d. h. Jaya und Vijaya, sowie 
die beiden Vasundhara um ein Sechzehntel der Hohe von Nanda und 
Upananda hoher, also 7 und 7/16 hoch, die Mutter des Indrabaumes um 
% hoher als alle die genannten, mithin 8 und ®/m hasta hoch. Das stiinde 
so ziemlich im Einklang mit Gargas 8 hasta fur die „Mutter“. Man 
kiinnte nun auch iibersetzen — und indischer ware das gedacht — : „um 
ein Viertel, bzw. die Halfte von der Hohe weg.“ Da ware die Nanda 14 
hasta, die Upananda 7 hasta hoch. Fortzufahren ware dann: Um 1 I is 
(der Hohe ties Indrabaums) hoher sind Jaya und Vijaya und die zwei 
Vasundharas und um K (des Indrabaums), hoher als diese die Mutter. 
Aber hoher als was? Als die Nanda? Als die Upananda? Sprachlicb am 
nachsten lage es mit Kern zu iibersetzen: ,,Nanda und Upananda messen 
% der Hiihe (des Indrabaums).** Aber das ware reichlich groE schon fur 
diese Tochterchen, und die anderen, vor allem die Mutter, wiirden 
viel zu hoch. Mit Utpalas sehr verwickelten aber ganz indisch jede der 
Nebenstangen wieder verschieden abstufenden Bestimmungen verschone 
ich den Leser. Sprachlich und sachlich sind sie unmoglich. Ebenso unter- 
driicke ich noch andere Auslegungen. Es ist klar, daB „Indra“ selber 
hoch emporragen muB fiber 6eine Gesellschaft, und so mfissen wir wohl 
Garga zur Richtschnur nehmen bei der Auslegung der Brihatsamhita- 
stelle. Hochwillkommene Hilfe gewahrt da auch Kalikapur. 90, 17 — 19. 
Wie wir sehen werden, erscheinen da die vernfinftigen und einfachen 
MaBbestimmongen: die „Mutter des Indra* 1 halb so hoch, die Tochter 
ein Viertel so hoch wie er. Diese Selbstandigkeit wird immerhin ein 
Anzeichen bilden, daB diese Nebenbaume vorkamen, und zwar mit ort- 
lichen Verschiedenheiten. 
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vormals von den erfreuten Himmlischen fiir die Gotterstan- 
darte gemacht (oder: an die G. getan) wurden, diese verschie- 
denartig gestalteten pitakas soli man ihm der Reihe nach bei- 
geben (41). Das erste, mit dem Schimmer der Agokabliite und 
viereckig, wurde von Vigvakarman gegeben; ein Giirtel in ver- 
schiedenen Farben von Brahma und Qiva (42). Das dritte 
Schmuckstiick, achteckig, blauschwarz und rot, wurde von 
Indra gespendet, Yama gewahrte als viertes ein schwarzes und 
reizvolles Kissen (43) *), das fiinfte, wie Krapp aussehende, 
sechseckige und Wasserwogen gleichende Varuna, das sechste: 
einen Armreif aus Pfauenfedern, blauschwarz wie die Regen- 
wolke, der Gott des Windes (44) 2 ). Skanda gab fiir die Stan- 
darte als siebentes seinen eigenen, vielfaltig bunten Armreif, 
das aehte, das wie eine Feuerflamme strahlte und rund war, 
wurde vom Opferverzehrer (vom Feuergott) verliehen (45). 
Der Mond gab ein andres, das neunte: einen beryllahnlichen 
Halsschmuck, ein wagenradahnlich.es, glanzvolles als zehntes 
der Sonnengott in seiner Form als Bildner der Wesen (Tvash- 
tar) (46), die Allgotter das elfte, Udvamga genannt, und wie 
eine Lotosblume von Aussehen und die Munis das zwolfte, 
Yi varnca, das da leuchtete wie eine dunkelblaue Lotosbliite 
(47). Brihaspati (der Lehrmeister der Gotter und Regent des 
Planeten Jupiter) und (Jiukra (der geistige und religiose Leiter 
der Asura und Regent des Planeten Venus) gaben das drei- 
zehnte, fiir die Spitze der Standarte, ein Ding, das ein wenig 
nach oben und nach unten ausgebogen, oben breit und wie 
Lacksaft gefarbt war (48). Welches Schmuckstiick auch immer 
ein Unsterblicber fiir die Standarte hergestellt hat, das ist 
dieser Gottheit geweiht; dies sollen die Klugen erkennen (49). 
Der Umfang des ersten pitaka ist ein Drittel des MaBes um 
den Indrabaum herum. Von ihm an nehmen (die andern) 
immer um ein Achtel vom (jeweils) vorhergehenden ab (50). 

Am 4. Tag (nach der Hereinkunft des Baumes) vollziehe ein 
des Lehrbuchs Kundiger (gdstrajna) die ,,Anfiillung“ des 
Indrabaums 3 ), und dabei rezitierte er mit fromm gesammeltein 

1 ) Masuraka. Ein masuraka dient in Vishnndh. Ill, 22, 22 den Hetaren, 
Prinzen und koniglichen Dienem als Sitzkissen, wenn sie einem Schanspiel 
zusehen. Schwarz ist die Farbe des Totengottes Yama, Rot nnd Schwarz 
die des Indra als phalloktenischen Gottes. Davon spater mehr. 

2 ) Der Gott des Windes (Vayu) ist in Vishnndh. III. 58, 4; Matsyap. 
261, 18; Heat. II 1, 146 (wo man padmaparnabho lesen muB) und sonst 
gewohnlich dunkelfarbig. 

3 ) Puranam indradhvajasya, d. h. jedenfalls: des Baumes Beseelt- 
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Geiste ( niyata ) die folgenden von Manu im Einklang mit der 
Uberlieferung gesungenen Mantras (51): „Wie du, o Kraft- 
bewirker, von ()iva, von der Sonne, von Yama, von Indra und 
dem Mondgott, von Kubera, vom Feuergott und von Varuna, 
von den Scharen der groBen Seller der Vorzeit samt den Gott- 
heiten der Weltgegenden und den Apsaras und von (Jukra, 
von Brihaspati, Skanda und den Trupps der Marut mit ver- 
schiedenartigen edeln Schmucksachen geehrt worden bist, so 
nimm hier, o Gott, diese gliickhaften (oder: prachtigen) 
Schmuckstiieke mit erfreutem Sinn entgegen (52 — 53) 1 ). Du 
bist der Ungeborene, Unvergangliche, Ewige, Eingestaltige, 
bist Vishnu, der Eber, die Weltseele (purusha), der Uralte, du 
der Todesgott, der Dahinraffer von allem, der Feuergott, bist 
der Tausenkopfige, der zu verehrende Hundertgrimm (54) 2 ). 
Den Seher mit den sieben Zungen (d. h. Agni-Indra), Indra 
den Forderer, den Gotterbeherrscher, (Jakra, den Vritratoter 
mit der guten Wurfwaffe, rufe ich herbei, mogen unsere Hel- 
den die Oberhand haben (55) 3 ). Und bei der Anfiillung, bei 
der Aufrichtung, bei der Hereinfiihrung (in die Stadt), beim 
Bad (des Baumes), sowie bei der Bekranzung und bei der Ent- 

machen (lurch die Gottheit, durch Indra, dessen Sinnbild, ja Verkorpe- 
rung, er darstellt. Dies erhellt zunachst sclion aus dem Ausdruck selber, 
vor allem aber aus dem Folgenden. Durch den Ritus des Sachkundigen 
und die Mantras wird Indra herbeigezogen und in den Baum hineinge- 
zaubert, wie die Gottheit in ibr Idol. Purana und prapurana (dies in 
56 a) bedeutet also so viel wie das haufige adhivasana Bewohntmachen, 
Drinwohnenmachen. Utpala und mit ihm Kern meinen, es bedente die 
Befrachtung oder Ausstattung mit den im vorhergehenden beschriebenen 
pitaka. Diese wird ja aber in 57 c berichtet. 

*) Da laut 56 auch diese Strophe ebenso bei Heimholung, Aufrichtung. 
Bad, Bekranzung und Herablassung des Baumes rezitiert werden soil, 
kann aus ihrem Wortlaut natiirlich nicht Utpalas Auslegung von purana 
folgen. 

2 ) Mit Recht sagt Uptala, Qatamanyu sei = Indra. So wird er in Rigv. 
X. 103, 7 genannt, so in MBh. VII, 70, 6; MBh., K. XII, 234, 119; Kirat. 
II, 23. Siehe auch die Stellen im PW, wo aber irrtiimlich angegeben 
wird, in unserer Stelle beziebe sich der Ausdruck auf Vishnu. Mit Recht 
schlieBt die lange Aufreihung von Namen mit Qatamanyu: Indra wird in 
gut indischer Weise mit all den genannten Gottern verselbigt; sie alle 
sind nur Formen von ihm. Der Indrabanm aber ist nur eine Gestalt des 
Indra, und an den Baum werden die Gebete gerichtet. 

3 ) Diese zwei letzteu Strophen sind also wortlich = Vishnudh. II, 157, 
28 f. Die letzte klingt sehr vedisch. Der SchluB zeigt wohl, daB sie ur- 
spriinglich vor allem ein Schlachtgebet ist. Vgl, mit unserem: asmakam 
vira uttare bhavantu Rigv. VI, 19, 13: Vayam ta ebhih. Puruhuta , sak- 
hyaih gatroh gatror uttara it syama. 
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fernung soli der Fiirst, durch Fasten bereitet, diese gliickhaf- 
ten Mantras des Indrabanners hersagen (56). 

Geschmiickt sei das Sinnbild (lakshman) des Indra mit 
Sonnenschirm, Banner, Spiegeln, Pfliigen, Halbmonden, ver- 
schiedenfarbigen Kranzen, Stengeln des Bananenbanms und des 
Zuckerrohrs, (Figuren von) Schlangen (Tigem? vyala) und 
Lowen, mit den pitakas, Rundfensterchen (gavakshaih, wohl 
gavaqvaih zu lesen: „Rindem und Rossen“) und den Welt- 
hiitern nach den (acht) Weltgegenden hin (57). Unversehrt 
seien die Stricke (den Baum zu halten), aus festem Holz das 
FuBgesenke (matrika), er stehe in einem FuBtorana, dessen 
klammerbildende Querriegel gut dran gefiigt sind, und so 
richte man das Merkzeichen ( lakshman ) des tausendaugigen 
Gottes auf, zusammen mit den aus Hartbolz bestehenden, nicht 
gebrochenen Tocbterchen (57 — 58). Indem unablassig die Rufe 
des Yolks ertonen. unter gliickbringenden Segensspriichen 
und griiBenden Yerneigungen, unter den scharfen Tonen der 
Pauken und Trommeln sowie der Blasmuscheln und Kessel- 
pauken, wahrend die Brahmanen immer und immer wieder 
Spriiche hersagen mit den Textworten, die im Veda vorge- 
schrieben sind, und kein ungliickbringender Laut ertont, soil 
er die Standarte aufrichten (59). Der Herr der Untertanen soli 
die Standarte des Gebieters der Nichtzwinkenden (d. h. der 
Gotter), wahrend sie umgeben ist von den Stadtbiirgern, 
welche Friichte, Dickmilch, Schmelzbutter, gerostetes Korn, 
Bienenhonig und Blumen in den Fingem halten und mit nie- 
dergebeugten Kopfen Preisworte sprechen, (bei der Aufrich- 
tung) s o halten lassen, daB ihre Spitze gegen die Stadt seines 
Feindes gerichtet ist, zum Untergang fur seinen Hasser (60). 

Wenn die Aufrichtung nicht iiberrasch und nicht stockend, 
ohne Erschiitterung, ohne daB die Kranze, die pitakas und der 
iibrige Schmuck versehrt werden (61) erfolgt, so ist sie heil- 
voll, wenn davon verschieden, dann unbeilvoll. Das soil dann 
der Hofpralat des Fiirsten durch Erloschungsriten (qdntibhir) 
erloschen machen (61). Dadurch, daB fleischfressende Vogel 
(Habichte), Eulen, bleigraue Tauben (kapota) J ), Krahen oder 
Reiher (andere Lesart: Geier) sich auf die Standarte setzen, 

x ) Utpala sagt: kapota — par av at a! Die paravata- oder Turteltaube gilt 
aber als Glucksvogei, wahrend der kapota (dieser vor allem nebst der 
Eule schon in Rgv. X, 165, vgl. bes. Ath. Veda 27 — 29), sowie die folgen- 
den Vogel als unheilzauberisch gelten. Manche von ihnen konnen aber 
auch zu gntem Zauber verwendet werden. 


25 



kommt, wie sie lehren, Gefahr iiber den Fiirsten, und durch 
einen Blauhaher (casha), sagen sie, droht dem Kronprinzen 
Gefahr. Ein Falke (gyena), der darauf niederfliegt, bringt den 
Augen Gefahrdung (62). Beim Brechen oder Herabf alien des 
Sonnenschirms Tod des Fiirsten. Rauber bringt eine Biene 
( madhu ) 1 ), die sich drauf niederlaBt, und den Hofpralaten 
sodann totet ein Meteor und des Konigs Hauptgemahlin ein 
Donnerkeil (Blitz, agani ) (63). Untergang der Konigin erzeugt 
eine herabfallende Fahne, Regenlosigkeit das Fallen eines 
pitaka, das Brechen der Standarte in der Mitte totet den 
Reichskanzler, an der Spitze den Kdnig, am untern Ende 
die Biirger (64). Wird sie von Rauch (des Opferfeuers) ver- 
hiillt, dann Gefahr durch Feuer; von Finsternis, dann Ver- 
dunklung des Geistes, imd dadurch, daB die (Figuren von) 
Schlangen (Tigern?) zerbrechen oder herunterfallen, werden 
die Minister umkommen. Unheilvolles auf der Nordseite (des 
Baums) macht die Brahmanen dahinschwinden a ), auf der Ost- 
seite die Kshattriya, auf der Siidseite die Vaigya, auf der West- 
seite die (^udra. Bricht aber ein Tochterchen, dann ist Totung 
liederlicher Weiber verkiindet (65) 3 ). Wenn ein Strick los- 
laBt *) oder entzweigeht, Not der Kinder, wenn das „Miitter- 
chen“ (matrika, das FuBgesenke), dann Not der Mutter des 
Konigs. Und was auch immer Heilvolles oder Unheilvolles die 
Wanders anger (carana) und die Kinder da machen, das wird 
sich alles entsprechend verwirklichen (66). 

Nachdem das Sinnbild (lakshman) des Balatoters eine Vier- 
heit von Tagen aufgerichtet gewesen und verehrt worden ist, 
soli ihm der Fiirst am 5. Tage Huldigung erweisen und zu- 
sammen mit seinen Ministern (oder: Untertanen? prakritibhih) 
es entfemen, damit sein Heer gedeihe (67). Der Erdenherr, 
der diese Einrichtung, die Uparicara Vasu auf die Bahn ge- 
bracht hat und die in einem fort von den Fiirsten befolgt wor- 
den ist, in Ehren halt, der wird auf keine vom Feinde bereitete 
Gefahr treffen“ (68). 

Von Brihats. 43 stark abhangig ist allem Anschein nach 


b Ein Bienenschwarm? Das schiene hier und anderwarts richtiger. 

2 ) INimmt sie bos mit, gldyati = glapayati wie in MBh. Ill, 207, 29. 

3 ) Da gibt es also riel Ebebruch der Frauen. 

) Utsahga rauB hier etwa „Nicbthangenbleiben. aus dem Hangen Ge- 
ben- 1 heiBen, also Loslassen. In der zweifelhaften Stelle MBh. XIII, 17, 
" es = asanga sein, in V, 28, 6 scheint es mir Ablosung, Abtrennnng, 
eggehen zu bedeuten. Soil man utsarga setzen? 
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Die Darsteliung im Devipurana. 

Sie wird mitgeteilt von Heat. II 2, S. 401 ff. und lautet so: 

Indra sprach: ,,Durch welches Ereignis (vidhi) im besondem 
ist von den in der Reihenfolge meines Geschlechts (d. h. der 
verschiedenen Indras) Aufgekommenen die Standartenstange 
erlangt worden? Dieses Ereignis kiinde mir, o Machtiger.“ 
Brahma sprach: ,,Wenn man die Zahl der Sandkdmchen in der 
Ganga berechnete, o Bester der Gotter, so ware es (doch noch) 
nicht die des nach Eroberung verlangenden Geschlechtes der 
Daitya, o Gotterkonig. Yon Vishnu wurden die einen getotet, 
die andem von Gott Qiva, von Skanda wurden die einen nie- 
dergeschlagen, von mir die andem abgetan, von den Gottinnen 
viele andere, und dennoch sind sie nicht ausgerottet. Da war 
der Daityafiist Subala, der GroBmachtige, mit dem hamsa als 
Wappen, aus meinem Geschlecht geboren 1 ) und mit einem 
Kniittel totend, o Vasava. Von ihm wurden einst im Manvan- 
tara des Bhanu die Gotter besiegt und sie kamen samtlich, mit 
Indra zusammen, zu mir, o Vasava: „Da wir nicht imstande 
sind, die Daitya in der Schlacht zu bekampfen, o Urvater, und 
vom Feind iiberwunden sind, so kommen wir zu dir um Hilfe.“ 
Da dachte ich, o Qakra, an die Rettung der Himmelsbewohner 
durch Vishnu vermittels des von Qiva verliehenen Banners 2 ) 
(401), die ohne Zweifel (erfolgen wiirde), wenn man es auf- 
richtete. Ich sprach zu den Gottem samt Indra: „Vishnu der 
Machtige werde gnadig gestimmt. Dieser wird euch das groBe 
Banner geben, das alle Daitya verblendet.“ Den, der im Hoch- 
sten und im Niedrigsten (im Friihem und im Spatern usw., 
d. h. in allem, was war, ist und sein wird) als in seiner eigenen 
Gestalt wohnt ( pardparasvarupastha ), den Ungeborenen, Un- 
verganglichen, Ewigen, den vom Qrivatsa Gekennzeichneten, 
GroBarmigen, an der Brust mit dem (Juwel) Kaustubha Ge- 
schmiickten priesen darauf diese Gotter zusammen mit Indra, 
gequalt von Furcht vor den Feinden. Kegava freute sich iiber 
sie: „Melde die Wahlgabe, die du dir wiinschest, o Burgen- 


) Das klingt merkwiirdig. Sind aber die Daitya, d. h. die Asura, ur- 
spriinglich chthonische und Vegetationsmachte und ist Brahma am Anfang 
ein Vegetations- und Fruchtbarkeitsgenius, wovon spater die Rede sein 
wird, dann konnte hier alte Anschauung erhalten sein. Der ¥asser vogel 
hamsa ist Brahmas Tier ( vahana , dhvaja, cihna usw.), also wohl eine Urge- 
stalt dieses Gottes. 

2 ) Das Devipurana ist ja eifrig sivaitisch! 
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brecher.” Da wurde der Gott von ihnen gebeten: „Gib uns ein 
Banner, das die Feinde der Gotter totet.“ Daraufhin wurde 
(von Vishnu), nachdem er es geschmiickt hatte, das die Angst 
der Gotter beseitigende gegeben. Als das Heer des Subala die- 
ses (Banner) mit seinem weiBen Sonnenschirm und seiner 
groBen Feuerkraft (mahatejas), seinen prachtigen Kranzen und 
Armbandern J ) das da strahlte wie zehntausend Sonnen, von 
Glockchen laut erklang, mit Yakwedelfachern ausgestattet und 
durch Phallen gekennzeichnet war (gambhulakshana), erblickt 
hatte. wurde es geschlagen und Subala niedergeworfen. Seitdem, 
o Qakra, ist das Banner in deiner Familie weitergegeben wor- 
den und bringt dessen Aufrichtung auch andem Konigen Sieg. 
Und welcher Fiirst auch immer das von mir, Qiva, dem Gott 
Vishnu und Indra geschenkte aufricbten wird (1. nripatis 
tucchrayishyati) , der wird Oberkonig iiber alle auf Erden und 
unbesiegbar werden.“ Also wurde die Ursache (die Herkunft) 
des Banners dem (^akra (d. h. einem der spatem Indras) von 
Brahma berichtet, und auch von mir ist dir, o Meister der Wis- 
senschaft, dies alles klargelegt worden (402), 

Nripavahana sprach: „Hochheiliger, ich wiinsche auch zu 
horen, wie seine Aufrichtung gemacht wird, und sag’ mir Tag 
und Stembild, Material, Mantra und Ritus.“ Agastya sprach: 
Wie die Aufrichtung des Baumes (ketu) dem Qakra in Gegen- 
wart des Brihaspati mitgeteilt worden ist, so will ich dir die 
Weise verkiinden. An gliickhaftem Tag, bei gliickhaftem Ge- 
stirn und karana und zu gliickhafter und gesegneter Stunde soil 
der Astrolog und der Zimmermann mit ihren Gehilfen in den 
Wald gehen und im Einklang mit der Vorschrift, die fiir die 
Aufstellung eines Bildes der Gottin und fiir die Prozession 
(1. yatrayam) anbefohlen worden ist. Nachdem sie einen gliick- 
haften Baum ersehen haben: einen dhava. arjuna, priyanguka -). 
udumbara oder agvakarna — diese fiinf sind heilvoll, o Fiirst 
— , sollen sie zu ihm treten. Fiir die Standarte, mein Kind, 
vermeide man Baume, die in einem Gotterpark 3 ) wachsen. Die 


A ) Kataka ; vielleicht pitaka zu setzen. 

■) Priyanguka soli natiirlich = priyaka sein (Heat, sagt =bijaka). 
In Wirkliehkeit wird es wohl eine Dammheit des Kompilators sein, der 
priyaka im Yers nicht brauchen konnte. Er macht gewiB aus Bribats. 43, 
15 zurecht. 

3 ) Devatodyanajan, wohl verbalbornt aus udyanadevatalaya (vgl, 
Bribats. 43, 13 a) und daher zu iibersetzen: „in Parks oder bei Tempeln 
wachsend. 4 * 
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kleinsten, mittleren und groBten Stangen richte man nach Ellen- 
maB (karamanena) her, die eine elf hasta hoch, mein Kind, 
die andere neun, die dritte fiinf 1 ). Eine (von Schlingpflanzen) 
iiberzogene, von Wiirmem erfiillte, sowie eine, die der Wohn- 
ort von Vogeln ist, eine auf (oder: bei) einem Ameisenhaufen 
oder einem Friedhof wachsende, eine sehr trockene s ), sowie 
eine mit Hohlungen behaftete, eine verkrummte, eine aus einem 
Krug begossene 3 ), sowie eine durch einen weiblichen Namen 
anstoBige und eine von Blitz oder Donnerkeil getroffene nnd 
eine angebrannte vermeide man. Kann man die (genannten fiinf 
nicht bekommen, so soil man zum Abzeiehen des Indra (Qakra- 
cihna) candana (Sandelbaum), amra (Mangobaum), gala (Va- 
tica robusta) oder gaka (Tectonia grandis, Teakbaum) verwen- 
den, nie Holz von einem andem Baum (403). Einen auf gliick- 
haftemBoden entstandenen, bei gliickhaftem Wasser undGliick- 
haftes herbeifiihrenden soli man nehmen. Darauf soil man den 
Baum verehren, indem man nach Osten schaut oder nach Nor- 
den: „Huldigung dir, o Baumesfiirst! Dich, o Baum, braucht 
der Konig fiir eine Standarte, in Tat und Wahrbeit, o Gebieter. 
Zu nichts anderem. Gestehe du es zu.“ In der Nacht soli ein 
hingestreutes Opfer ( bali ) gespendet werden vor dem passen- 
den Baum 4 ): ,.Die Sache des Indra ausfiihrend, o groBer Baum. 


*) Damit miiBten wohl „Tochterchen des Indrabaumes 44 gemeint sein. 
Genannt werden diese and die „Mutter“ aber spater. 

Sugushkam eine Pfuscherei aus urdhvagushkdm „im Stehen ver- 
dorrt Aber der Zusammensteller verstand das Wort wohl so wenig wie 
Utpala. Es folgt kotardm tat ha. Soil man kotarantaram lesen? Oder 
sacushkakotaram tat ha? 

3 ) Ich lese ghataprasiktam statt dhashandasiktam . In Vi. 70, 12 darf 
keine Bettstelle ghatasiktadrumaja sein, in Vishnadh. II, 29, 46 kein 
Holz zu Hausbau von einem ghatasamsikta , in Vishnudh. Ill, 89, 4 keines 
zu einem Tempel von einem Baum, der siktag ca ghatavarina , in Brihats. 
59, 2 keines von einem ghatatoyasikta zu Gotterbild. Natiirlich gilt solch 
ein Baum als minderwertig. Warum? Als schwachlich? Wohl eher als 
nicht einzig gottbefeuchtet, gottgenahrt. Vgl. Indrakrishta wildwachsend: 
devamatrika vom Regen wachsend, — abhangig. MBh. II, 5. 77. Die ideale 
Ackergegend oder Anpflanzung ist aber adevamatrika. Kant. ed. princ. 
256, 8: 240. 7; Ram. II. 100, 45. Vishnudh. II, 2, 62 und daher Matsyap. 
217. 2 sowie Agnip. 222, 2; Kiratarj. I, 17; Heat. II 1, p. 634, auch in 
dessen Vorlage Bhavishyott. 46, 18 ist ebenso zu lesen; na devamatrika in 
MBh. II, 5, 77. So diese Lehre der altindischen Staatswissenschaft. — Was 
phalakrishta ist, darf der Waldasket nicht essen (Manu VI, 16). Usw. 

4 ) Ich lese yuktavrikshe statt yugavrikshe. 
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gehe du anderswohin. Im Dienste als Banner des Gotterkonigs 
wird dort keine Miihsal iiber dich kommen 1 ).“ 

Hat man dann den Baum verehrt, so soli man den Geistern 
(bhuta) die Balispende reichen lassen und in der Morgenfriihe 
den Baum fallen, wenn man gliickhafte Traume gehabt hat. 
Sieht man (im Traum) einen weifigekleideten Mann 3 ), einen 
FluB, Baume, prachtige Ddrfer, Papageien, kreuzt man das 
Meer, steigt man zu einem Gdttertempel hinauf, verehrt man 
Gdtter und Brahmanen, einen Mann mit den Abzeichen des 
Heiligen (1. sadhuliiiga) oder ein Bildnis des Brahma oder des 
Vishnu, so verleiht das raseh Gelingen. Fischfleisch (oder: 
Fisch, Fleisch), Empfang von Dickmilch, Blut, eine Leiche, 
Weinen, Ausiibung des Beischlafes bei einer Verbotenen (d. h. 
einer nahen Verwandten) verleiht raschen Gelingenserfolg 
(404) 3 ). Einen Baum oder Berg erklettern, das ist gliickbrin- 

') In Bhavishyapur. I, 131, 28 wird dem zu einem Gotterbild be- 
stimmten Baum vorgeriihmt: „Als Gott wirst du' dort (im Tempel) blei- 
ben, dem Fallen und Verbrennen entnommen.“ So versichert schon der 
Rigveda dem Opfertier, unverletzt gehe es in den Himmel ein, zu den 
Gottern gehe es (I, 162, 7; 21; 163, 13; 188, 10; II, 3, 10; 111, 4, 10 
usw.), und durch die ganze Literatur hallt die gleiche Zusicherung fort. 
So drangen sich denn im MBh. die Tiere in Scharen zu frommen Konigen 
und wollen geopfert werden. Die Buddhisten aber hiihnen: ,,'Wenn die 
zum Opfer geschlachteten Tiere in solch ein Freudenleben eingehen, 
warum schlachtet ihr dann nicht Vater und Mutter usw.?“ 

-) Prekshya oder drishtva statt caiva zu lesen? 

3 ) Je schrankenloser der Beischlaf, desto zauberkriiftiger ist er, und 
bei gewissen Riten je wirkungsvoller und heiliger. Vgl. J. A. Barton in 
Hastings, FRF. XI, 674 b. Als die Kurnai von Gippslaud eine Aurora 
Borealis sahen, fiirchteten sie, es sei Mungans Feuer und werde sie ver- 
brennen. Die alten Manner sagten ihnen, sie sollten fur den Tag ihre 
Frauen austauschen. Hastings, ERE. IX, 829 b. So werden ja auch Ge- 
schlechtskrankheiten durch Paderastie und Sodomie geheilt (Schweiz. 
Arch. f. Volksk. X, 37 {.). In Camul, einer Provinz des chinesischen Reichs, 
iibergaben die Manner ihre Frauen Fremden zum Beischlaf. Der Kaiser 
verbot das. Drei Jahr lang gehorchten sie. Dann baten sie den Kaiser 
urn Beibehaltung der Sitte; denn ihr Land sei jetzt nicht mehr fruchtbar. 
Ebenso ergeben sich die Frauen des Stammes der Ulad Abdi in Marokko 
zu Zeiten der Prostitution, und die Bevolkerung widersetzte sich dem 
amtlichen Versuch der Eindammung, weil dann die Fruchtbarkeit der 
Felder geschadigt werde. Frazer 3 V, 39, Note 3. Gleicherweise berichtet 
Robert, 14. Internat. OrientalistenkongreB, 3. Sekt., S. 573 von den Uled 
Nail: die franzosische Regierung wollte die iiberall durch die Dorfer hin 
zerstreut wohnenden Prostituierten anf bestimmte Distrikte einschranken, 
aber die ganze Bevolkerung erhob sich dagegen, weil das die Feldfriicbte 
schadigen wiirde. So wird auch folgende Nachricht verstanden werden 
miissen: Die Bewohnerinnen der Freudenhauser Leipzigs hielten alljahr- 
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gend, Feindevemichtung ist ebenfalls gliickhaft. Bekommt 
man im Traum eine Frneht, eine weiBe Bliite oder Durvagras, 
dann erobert er (der betr. Konig) die Erde. Blasmuscheln, 
Rinder, sowie Erlangung eines Elefanten, das verleiht ein Ko- 
nigreich. Eine Kuh mit Kalb, die jiingst geboren hat, die ver- 
schafft als Frucht einen Sohn, wenn man sie im Traume sieht 
(1. drishta). Herauskommen aus einem Sumpf oder einem Brun- 
nen bewirkt, daB man nach langer Krankheit sie los wird. 

Hat man so gliickhafte Traume gehabt, dann haue man den 
Baum um, indem man nach Norden oder nach Osten schaut. 
Mit Honig bestrichen lege man die Axt an ihn 1 ). Fallt er 
nach Norden oder nach Osten oder nach Nordosten, so wird er 
empfohlen, (fallt er) ohne Getose, unverletzt und nicht in 
einem andern Baum verfangen 2 ) , dann ist er gliickhaft. Im 
anderen Fall aber lasse man ihn beiseite. Acht Fingerbreiten 
vom Wurzelende lasse man weg und die Halfte davon (also vier 
Fingerbreiten) von der Spitze. Man werfe ihn in ein Gewasser. 
So ( tatha , d. h. nachdem er ins Wasser geworfen worden ist) 
bringe man ihn herbei, mein Kind, auf einem Karren oder auch 
durch Manner. Zusammen mit Hervorragenden, die (reichlich) 
mit gliickhaften Korpermerkmalen ausgestattet sind 3 ), schaffe 
er (der Konig) ihn vorwarts in die Stadt. Wenn die Stange, 
wahrend sie dahingefiihrt wird, einen ebenen Bruch bekommt, 
vernichtet das den Konig 4 ), wenn einen viereckigen, dann 
seine Sohne, wenn einen runden, dann seinen Hofpralaten. 
Bei Speichenbruch macht dies sein Heer (1. balam) abspenstig, 
bei Zugrundegehen der Felgen Yernichtung (des Heeres). Eben- 
so (kommt) Verlust des irdischen Gutes durch Achsenbruch 5 ). 
Da soli er einen Abwehrritus (qdntirn) vollziehen lassen mit 
dem Mantra: Indrah kshattram ( dadatu ) oder auch: Jatave- 


lich zur Fast nach t einen feierlichen Uxnzug mit einem Strohmann auf 
langer Stange, den sie zuletzt in die Porthe warfen, angeblich als Ab- 
wehnnittel gegen die Pest fiir das kommende Jahr (Bauer, Das Ge- 
schlechtsleben in der deutschen Vergangenheit 159 f.). Das war deutlich 
ein Frucbtbarkeitsritus, der gerade durch die Geschlechtsdienerinnen be- 
sonders wirkungsvoll wurde. 

a ) L. madhuvatparagum dadet statt madhuvat prakpagum dadet. 

2 ) L. alagnah padape canye. Vgl. Brihats. 43, 20. 

3 ) Lakshasampanna wohl = lakshanasampanna . Vgl. Brihats. 43. 23; 
Vishnudh. II, 155. 6. 

4 ) L. raja — statt rdjhah. 

) L. arthasya statt rathasya und vgl. Brihats. 43. 22, woher wohl unser 
£loka umgemodelt ist. 
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dasa 1 )- So zu gliickhafter Zeit (lagne) sie dahinfiibrend bringe 
er sie vorwarts herein 2 ) (405). Prachtig herrichten lassen soli 
er die Tiiren und die Gassen, StraBen und Hauser. Und unter 
scharfen Trommelschlagen und gliickbringenden lauten Veda- 
rezitationen sollen Lustdirnen, Blasmuscheln und Brahmanen 
ihn hingeleiten, wo die Aufriehtung stattfindet, (umhiillt) mit 
Seiden-, bzw. Baumwolltiichem 3 ), prachtigen, glatten. Und 
die Nanda und Upananda genannten Tochtercben haben die 
ersten Bruchteile (der Hohe des Indrabaumes), die Jaya und 
Vijaya benannten Gottinnen stehen mit einem Sechzehntel da 
(d. h. nach Brihats. 43, 39: sind um ein Sechzehntel hoher als 
Nanda und Upananda), noch hoher ist die Mutter des Cakra 
Cakrajanani). Und Jayanta ist ihre Gottheit (406) 4 ). 

Vigvakarman gab ein hochrotes und viereckiges (Schmuck- 
stiick fiir den Indrabaum), das zweite — (hier eine Liicke im 
Text, den ich weiterhin meist stillschweigend bessere), ein acht- 
eckiges, blauschwarzes und rotes gab Qakra selber, schwarz 
war das des Yama und rund, das des Varuna sechseckig und 
krappfarben. Ein regenwolkendunkles, aus Pfauenfedern be- 
stehendes und schwarzblaues gab der Gott Wind, ein sehr 
bunt gemachtes Skanda. Ein rundes aber gab der Feuergott, 
ein nach alien Seiten von Goldglanz erfiilltes, als achtes *). 
Einen beryllahnlichen Halsschmuck spendete der Mondgott 
selber, eins, das wie ein Halbmond aussah. der Sonnengott 6 ). 
die Allgiitter ein lotosblumengleiches, die Rishi das Nivamga 

Wohl : Jdtavedasa upadigyasya sthdne svatejasa bhani (Taitt. Ar. I, 
18, 1). Ich lese Jdtavedasa capi vd. 

*) So der Text: purastad upavegayet. Man sollte wohl setzen: pure 
(oder puram) tarn upavegayet, „bringe er sie in die Stadt herbei“. 

3 ) Andaja von Eiem, d. h. Cocons erzeugt = Seide; vonda BaumwoIIe. 
In II 2, p. 240 erklart Hemadri: Andajdni kaugeyani: vondajdni karpasdni. 

4 ) Ob ich die Barbarei des Textes richtig verstehe, diirfte zweifelhaft 
sein. Die Verse werden wohl aus Brihats. 43. 39 f. zurechtgepfuscht 
sein. So hoi ich mir von daher das Licht. Hemadris Erklarung hilft mir 
nicht weiter. Soviet ich sehe, steht er selber dem Text recht ratios gegen- 
iiber. Ihm schon lag adhike Qakrajanani vor, was jedenfalls gemaB adhika 
Qakrajanitri in Brihats. 43. 40 heiBen muB: adhika Qakrajanani. Hemadri 
aber erklart: Shodageshu adhike sati ay am arthah! 

■') Statt des sinnlosen Vishnum lese ich vishvag. 

6 ) Ardhacandrakritih (1. - dkritirn ) Suryo. Brihats. 43, 36 sagt: rathaca- 
krabham dagamam Suryas, eine var. lect. hat: at ha cakrdbham usw. Aus 
dieser wurde allem Anschein nach ardhacakrabham und dies dann zu 
ardhacandrabham. Richtig also: ,,sodann ein wagenradahnliches der Son- 
nengott.' 1 
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genannte, dunkelblaue, einer dunkelblauen Lotosblume ver- 
gleichbare. Von Brihaspati und £ukra, den Mondhausern rings- 
umlier und den vielen „Miittem“ wurde Verschiedenartiges 
( vicitram ) an die Standarte getan 1 ). Und das Schmuckstiick, 
das irgendeiner der Standarte gespendet hat, das erkenne man 
als dieser Gottheit geweiht an dem Tage, wo man sie aufrich- 
tet 2 )... 3 ). 

Im Herrseher Feuer ( Vahnige , Qiva als Feuer?) soil man mit 
Mantras der Rishi Dickmilch oder unenthiilste Reiskorner 
opfern. (Jukra, Skanda, Brihaspati, Rudra, die Apsaras usw. soil 
man verehren. Und wenn der Verstandnisvolle geopfert hat, 
soil er die Flamme des Feuers beobachten. Schbn brennendes, 
in schonem Glanze lohendes, zusammengeschlossnes, wie die 
Sonne strahlendes (407), der roten Agokabliite gleiches Aus- 
sehen und ein Ton wie der des Wagens oder der Pauke ist 
gliickhaft, und die Getose von Blasmusehel, Trommel und 
Wolke sind am Feuer heilvoll 1 ). 

Darauf hange man Bananen- und Zuckerrohrstengel und 
Fahnen hinauf, und andere verschiedenartige Prachtsachen 
(cobhah ) sind bei der Aufrichtung des Indrabanners. Aufrich- 
ten soli man es aber im Praushthapada am achten der lichten 
Halfte unter einem giinstigen Gestim oder auch am lichten 
(achten) im Alvina oder im (^ravana (Mitte Juli bis Mitte 
August). Zusammen mit den Biirgem und den Bardenscharen 
(nagnavrindaih), von lauten Pauken durchtont, reich an Pracht 
der Baldachine und der Banner, erstrahlend von Fahnen, gliik- 
kend durch die Mantras an Vishnu, I§a (£iva) und Qakra und 
durch die Veranstaltung zum Schutz (gegen Geister und Zau- 
ber), fest durch die Stamme des FuBgesenkes (matrika) 5 ), 
gliicklich verlaufend durch das treffliche (Sockel) torana, nicht 
stockend, ohne daB ein pitaka zerbricht, so ist die Aufrichtung 


a ) Nyastam grihe. Griha statt graha ist haufig, graha bedeutet Planet, 
der 9. Planet heiBt keta. Also fasse ich grahe = ketau . Ahnliche Matzchen 
machen ja manchmal diese altindischen Protzen stnmpfsinniger Geist- 
reichelei. 

2 ) Da soli man diese Gottheiten verehren, bemerkt Hemadri. 

3 ) Hier Prosa mit Omina, aber zu korrupt. Die falsche Auffassung von 
balanam talacabde in Brihats. 43, 28 als talagabda auch hier. 

4 ) Ich lese, wie das Metrum verlangt, rathabherisvanah gubhah. Vgl. 
Brihats. 43, 34. 

5 ) Ich lese matrikadandaig ca statt -dandasya (eine recht haufige 
Verwechslung). 


3 III 


33 



richtig 1 ). Auch nicht hastig soli die Aufrichtung des Banners 
und Indras sein, o Herr (408) 2 ). 

Auf das Verde rben durch Krahen, Eulen und Kapotatauben 
achte ein Einsichtsvoller, und er gestatte auch nicht, das sich 
andere Vogel darauf niederlassen 3 ). Den Ort der Standarte so- 
dann richte er her, daB er, wie sich gebiihrt, nicht mit Scher- 
ben behaftet sei 4 * 6 ). 

Wenn die Stange nun aber steht und von einer einen guten 
Zustand gewahrenden Vorrichtung zum Festhalten festgehalten 
wird (sukhayantrasuyantritam), soil man sie verehren und dann 
eine Nachtfeier ( jagarana ) halten mit Rezitationen von Mantras 
an Indra. Der Hofpralat zusammen mit dem Astrologen (sei) 
standig bedacht auf gliickvolle Abwehrriten. Stiirzt die Vor- 
richtung zum Festhalten, dann bringt das dem Fiirsten den 
Tod, von einer (herabfallenden) Fahne kommt die Totung der 
koniglichen Hauptgemahlin, bei einem pitaka (das herunter- 
fallt) die des Kronprinzen, auch beim Erzittern des Baldachins 
(pitake... savitananukampane). Durch das Zusammenstiirzen 
des torana an der Standarte kommt Hungersnot im Reich. 
Stiirzt die Indrastange, dann sage er (der Astrolog) den Tod 
des Fiirsten (1. nripamrityum) voraus, (sowie) das Aufkommen 
eines Gewimmels von Wiirmern (oder: Insekten) und Gefahr 
von Heuschrecken und Raubern (oder: Dieben). Wenn das be- 
vorsteht, wehre es der Abwehrritus fiir Konig und Stadt ab 0 
Und solange die Standarte aufgerichtet ist, seien die Stadt- 
biirger fortwahrend frohlich. Die Manner, die ganz im Opfern 
an die Standarte aufgehen, und die Tochter der Brahmanen 
sollen Speisung erhalten. Die niedergescblagene, abgehauene 
Standarte bleibt acht Tage lang liegen 0 ). Beim Niedermachen, 

1 ) Samam, vielleicht in gubham gliickhaft zu andern. 

2 j A ’a drutarn id samutthdpya ketuvasavayor, vibho. Ich lese da gamut- 
thanam. Wahrscheinlicher ware samutthapyah ketur Vasal a-. Das iibrige 
kann ich da nicht herstellen, noch mich etwa zu samutthapyo Vasavasya 
dhvajo, vibho entschlieBen. 

3 ) So etwa miiBte man den Text: ucchinnam lakshayet prajhah kakolu- 
kakapotakaih. iibersetzen. Aber es ist jedenfalls zn lesen: ucchritam raks- 
hayet usw. „und das aufgerichtete scbiitze der Einsichtsvolle vor Krahen, 
Eulen und bleigrauen Tauben". Der Instrum, und der Abl. sind zwar 
manchmai austauschbar. Hier aber wird der Instr. daher stammen, daB 
der Abl. nicht ins VersmaB gebt. 

4 ) Der Satz lautet: pathoddegam tatah kuryan na khanditair yathavidhi . 
Ich lese dhvajoddegam , habe aber vielleicht doch das Richtige verfehlt. 

°) gamayet statt sasame; vgl. Brihats. 43, 61 d. 

6 ) So miiBte wohl der Text: rihatac chinna(h) ketus tishthati divasash- 
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bei ihrem Fall, vollziehe man dieselbe Verehrung wie beim 
Aufrichten. In der Nacht ist das Niederfallen des Indrabaums 
gliickbringend, wo (oder: wenn) es nicht befleckt wird durch 
Krahen, Kapotatauben usw. 1 )- Den Fiirsten samt dem Reich 
schiitzt es (pad), wenn einer so die Standarte behandeln laBt. 
Wenn die Burger in Stadt oder Burg oder Dorf also tun 
(409) . . . s ), dann ist das Vernichtung aller tibel und hochst 
siegverleihend. So hat einst Hari (d. h. Vishnu) die Stange von 
Qiva erhalten, dann ebenso Brahma durch jenen, von Brahma 
kam sie an (^akra, von diesem wurde sie dem Mondgott ge- 
geben, darauf kam sie an Daksha. Und von da an nnd noch 
heute richten die Fiirsten das Fest aus. In die Gewalt des Ko- 
nigs, der so die siegverleihende Standarte herrichten laBt, wird 
die Erde samt ihren Waldern und Inseln kommen. 

Von der hier genannten langen Wanderung der Standarte 
weiB weder die Brihats. noch sonst ein anderer Bericht etwas. 
So wird sich der Zusammensteller im Devipur. hier aus eigenen 
Mitteln einen Ritt ins romantische Land der Phantasie leisten. 
Er folgt sonst so gut wie durchweg den Spuren Varahamihiras, 
zwar nicht errotend. Abgesehen etwa vom Festdatum, ware als 
bemerkenswerte Abweichung wohl nur die langere Ausfiihrung 
iiber die Traume zu nennen. Auch sie diirfte der gute Mann 
aus eigener Macht zusammengestoppelt haben. Immerhin fallt 
auf, daB die Brihats. von den Traumen vor der Fallung iiber- 
haupt nichts sagt. Aber auch die anderen Berichte schweigen 
davon. Hingegen werden wir spater sehen, daB das Kapitel vom 
vanapravega, d. h. vom Auszug in den Wald, um Holz fur ein 
Gotterbild usw. zu holen, davon redet. Und auf dies Kapitel 
hat, so gut wie Vishnudh. II, 155, 5, auch unser Kompilator 
zu Anfang hingewiesen. 

Wichtiger und wohl alter als sein Bericht ist 


takam y aval iibersetzt werden. Aber sachlich ist das unmoglich; es ware 
viel zu unheilbringend. Nach der Brihats. wird der gefallte Baum vor 
seiner Aufrichtung in der Stadt vier Tage lang verehrt und ebenso vier 
nach ibr. So muB man wohl etwa lesen: nihdtocchritag ketus usw. „Gefallt 
und (dann) aufgerichtet bleibt die Standarte acht Tage lang.“ 

*) Statt noddashtam lese ich noddushtam. Docb ware vielleicht auch 
uddashta im Sinne von uddushta denkbar; fur damqa wird auch dosha 
angegeben. 

2 ) Mit dieser offenbar recht verdorbenen Halbstropbe kann ieh nichts 
Befriedigendes anfaneen. 


3 * 
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Die Darstellung in Bhavishyottarapurana 139. 

Vormals, im Kampf der Himmelsgotter und der Asura, 
o Konig, haben die Unsterblichen mit Brahma an der Spitze, 
um den Sieg zu gewinnen, die Standartenstange des groBen 
Indra aufgerichtet (1). Nachdem sie sie auf dem Meru aufge- 
pflanzt hatten, wurde diese Gdttin von Siddhas, Vidyadharas 
und Schlangengeistern fortwahrend verehrt, geschmiickt mit 
ihren eigenen ihr zugehorigen Schmucksachen (2), mit Kranzen 
(1. srak statt svac, gemab Brihats. 43, 7 b), Sonnenschirm. 
Glocken und pitakas, mit Sehellenmengen und wasserblasen- 
ahnlichem Schmuck 1 ). Als die Danava diese (Stange) sahen, 
flohen sie aus Furcht, wurden in der Schlacht getotet, begaben 
sich in die Unterwelt, die Daityas, und die Himmelsgotter 
blieben im Himmel (3). Von da an verebren sie diese himm- 
lische Indrastange mit Opfern, alle die Gotter, alle die Ganas 
(Scharen, urspriinglich Totenseelenscharen), voll Freude und 
Zufriedenheit, o Yudhishthira (4). Darauf kam kraft seines 
groBen Werkverdienstes der Konig Vasu in den Himmel zu 
Besuch, und der Hochgesegnete wurde in der Welt des Indra 
von Vasus und Gottem hoch geehrt (5). Ihm wurde sie von 
Indra geschenkt: „Nimm, o Vasu (wohl Vaso statt Vasu zu 1.), 
die Stange, nachdem du sie verehrt hast, o Hochgesegneter, 
zur Abwehr aller Daityas“ (6). Nachdem Vasu sie in der Regen- 
zeit hinabgebracht hatte, verehrte er samt alien Fiirsten sie 
auf der Erde und setzte das Fest des Indra ein (7). Durch das 
Fest erfreut, verlieh Maghavan dem Vasu die heilige Gnade 
(8) : „In welchen Gegenden die Menschen, von liebevoll hin- 
gebender Gesinnung erfiillt ( bhaktibhavapurahsarah ), am Ende 
der Regenzeit (varshante, wohl eher: innerhalb der Regenzeit) 
die von mir geschenkte Standarte verehren (9), in den Ge- 
genden werden die Leute freudevoll, der Krankheit ledig, reich 
an Speise (Korn, prabhutanna. vgl. Brihats. 43, 10), von From- 
migkeit und Tugend erfiillt, mit Stieren. Klugheit und groBen 


2 ) Budbuda. Als Verzierung an Pferdegeschirren habe ich das Wort 
gefunden, weiB aber die Stelle nicbt. 1st Schmuck der Tempelfahnen- 
stange in Bhavishyap. I, 138. 69, einer Fahne in Bhavishyott. 61, 33, des 
caturasra mandala bei Erntefest in Heat. II 2, p. 912 usw. Ich lese kin- 
kinivrindabudbudaih statt himkimbaddhabudbudaih , was da hieBe: „mit 

.Wasserblasen‘, die an Schellen befestigt sind/ 2 * 4 Icb konnte mir da nur mit 

budbuda verzierte Riemen mit Schellen denken. Vgl. Brihats. 43, 7. 
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Festen (10) gesegnet sein 1 ) und schon gekleidet, wohlredend, 
schon geschmiickt“ (11). Als der Konig Vasu, der Erlesene 
unter alien Begiiterten (V asur vasumatam varah), diese Worte 
gehort hatte, feierte er mit besonderer Pracht ( viqeshena) Jahr 
um Jahr das groBe Fest (12). 

Unter dem Mondhaus (Jravana stelle man die Stange auf, mit 
Badegewandem beehrt (d. h. geschmiickt, umhiillt, snanavas - 
traih prapujitam ), an Lange 20 hasta , aus Hartholz bestehend, 
prachtig (oder: gliickhaft, qubha ) (13). An der vorher schon 
bestimmten Statte fiir den Indra 2 ), die bezeichnet ist durch 
das Matrikagefiige, an dem soil der regierende Konig 3 ) selber 
mit aller Sorgfalt die Stange anbringen (14), die mit bunten 
Tiichern bekleidete, sowie mit pitakas geschmiickte. Die Reihe 
der pitakas will ich dir, o GroBkonig, kiinden (15). Das erste 
„Welthiiter“ (lokapala) genannte ist viereckig, mit Ohren (Buk- 
keln, sakarnika), verkniipft (yukta) mit Yama, Indra, Kubera, 
und dann gleicherweise mit Varuna (16) 4 ). Rund, mit sechs 
Ecken (1. shadaqrikam statt khandasrakarn), lieblich, rot bepul- 
vert 5 ) ist das zweite. Das dritte pitaka ist weiB, wunderbar, acht- 
eekig, prachtig (qubham, var. 1. smritam) (17), das vierte rund 
wie ein Indragopakafer b ) und den „Miittern‘ i angehorig, das 
fiinfte achteckig, weiB, mit Rotel bunt gemacht (18), das 
sechste rund, mit schwarzem Buckel‘)> prachtig gemacht mit 

J ) Der Text lautet: vrishamedhamahotsavah. Er wird kaum ganz richtig 
sein. 

2 ) D. h. fiir den Indrabaum. lndrasthana ebenso in Yogayatra VII, 15 
(ib. in 13 dafiir Qakrdpdda = Indrasthanamula); Vishnudh. II, 164, 50 
(daraus Agnipur. 232, 14); III, 238, 27; Heat. II 1, p. 1070, 1. 2, Ebenso 
Qakrasthana in Vishnudh. I, 189, 10 (so mit Heat. II 2, p. 690, drittletzte 
Zeile, zu lesen.) Im gleichen Sinn gewiB Indralaya in Vishnudh. II, 21, 
3 (daraus Agnipur. 218, 13). Dieser Ort und dessen Erde ist magiege- 
sattigt. S. die angefiihrten Stellen). 

3 ) Nripo bhoktd , wohl eher: „der Fiirst (oder) der Gouverneur des 
Distrikts. fc " Bhukti ist = mandala Distrikt, von einem Gouverneur (man- 
dalika, mandalegvara, rashtrapati) selbstandig und erblich verwaltet. So 
Waldschmidt in ZDMG. 90, 267. 

4 ) Oder sarnantatah (statt samam tatah) „und mit Varuna ringsum 44 
(durch und durch usw.). All die genannten sind ja lokapalas. 

5 ) Raktacurnitam , vielieieht wahrscheinlieher: bezinnobert, mit Zinnober 
(raktacurna) bestrichen. kaum: mit raktacurnaka dem Pulver von den 
Kapseln der Rottleria tinctoria gefarbt. 

6 ) Indragopalavrittam. Wahrscheinlieher: indr ago pabham, vrittam ,,dem 
Indragopakafer (Coccinelle) ahnlich, rund 4 *, also ebenfalls rot. Kaum: „und, 
o Hirt unter den Fiirsten, rund. 14 

7 ) Krishnakarnikaya . Oder statt ,,Buckel 4 * hier wie sonst besser Lotos- 
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„Wasserblasen‘’ ahnlichem Zierat, das siebente aber acbteckig, 
weiB, mit den Vidyadhara in Verbindung stehend (19), das 
achte pitaka rund, von Lederriemenschnur amwunden, das 
neunte feurig leuchtend, den neun Planeten geweiht ( -yutarn) 
und der Candika (20), das zehnte dem Brahma, Vishnu und 
lea ((]iva) zugeteilt, wie ein Penis (civa) gestaltet, schwarz 
das elfte, rund, dem Ifama zugeeignet, o Yudhishthira (21), 
wie ein Sonnenschirm 1 ) das zwolfte und weiB; so lang wie ein 
Donnerkeil das dreizehnte i ). 

Nachdem man die mit Kucagras, Blumen, Kranzen, Laub- 
gewinden (daman), Glocken und Yakwedeln bedeckte (22) 
Saule ( sthunika , d. h. den Indrabaum) in den Sockel fur den 
Indrabaum 3 ) eingefiigt hat 4 ), lasse man sie von Mannern mit 
Hilfe von Stiicken sachte aufrichten, o Prithasohn. Wenn der 
Fiirst im Feuer geopfert und die Brahmanen (23) mit Opfer- 
lohn beehrt hat und mit dunkelm Zucker (guda), Milchreis 
und Kuchen, [soli er ein groBes Fest ausrichten, neun Tage 
lang oder sieben (24), mit Schauvorfiihrungen (prekshanlyair), 
groBen Schenkungen (an die Brahmanen), Schauspielern, Ge- 
sangen und Erzahlungen, mit Loslassung von Feuerwerk, das 
Girandolen enthalt, Raketen und Ringerkampfen] (25) °), mit 
frohlichen Lustdirnen und Mannern, mit Wiirfelspiel und gro- 

samenkapsel? Das stiinde im Einklang mit dem Fruchtbarkeitsgedanken, 
dessen Ausdruck ja der Lotos ist. 

x ) Chattram .,sonnenscbirmig 4 \ Dazu stimmt „weiB* gut. Sonst ware 
man versucht cdkram vorzuschlagen: „wie ein Rad*, nach Brihats. 43, 46: 
..der Sonnengott gab das zehnte. einem Wagenrad ahnliche.* 

2 ) So nach der var. 1.: vajradirgham. Am Ende aber vielleicht docb 
besser wie im Text dhvajadirgham ,.so lang wie die Standarte*. Oder nocb 
eher: so lang wie ein Penis (erectus)? Sowobl vajra wie besonders dhvaja 
bedeutet ja auch Penis. Vgl. Kamasutra 166. Siitra 4: dhvajadharmo 
— sthiralingata. 

3 ) Man muB cendrapade statt des sinnlosen candrapddai lesen. obschon 
auch das MS. der India Office 2562 = Eggeling 3430. das Herr Dr. Randle 
an dieser Stelle fiir mich verglichen hat. candrapddai darbietet. Vgl. 
cakrapada in Yogyatra VII. 13. nach dem Komm. = indrasthanamula. 

4 ) Ich lese mit dem eben genannten MS. protayitvd (statt bandhayitvd ). 
genauer ..hineingefadelt bat*. Man laBt den Baum in das Loch des Sockets 
hineinlaufen. 

°) Das in eckige Klammern Gesetzte ist eine recht junge Interpola- 
tion. wie die Girandolen und Raketen zeigeu. \gl. die Anm. 2 zu Kama 
S. 16*. Es findet sicb auch nicbt im India Office-MS. Zwar der Satzteil: 
..soli er . . . oder sieben*'* ist dort nur verloren gegangen; er ist ja notig. 
Also miissen wir vielleicht auch einfach Verlust des Folgenden annehmen. 
Steht doch in Bbavishyott. 134, 55 auch in diesem MS. cakradold. 
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Ben Festlichkeiten, mit Verschenkung von Kampfer J ) und 
Gewandera und mit gegenseitigen Ehrenerweisungen (26). 

In der Nacht soil man eine Festvigilie (prajagara) halten. 
um den Indrabaum mit aller Sorgfalt zu behiiten, daB sich 
Krahen, Eulen oder Kapotatauben nicht darauf niederlassen 
(27) 2 ). Yon einer Krahe kommt Hungersnot, von einer Eule 
stirbt der Kbnig, von einer Kapotataube (kommt) Ruin der 
Untertanen. Daher (oder: davor) soil man, immerfort eifrig 
bedacht, schiitzen. Wenn der Bergspalter Qakra (d. h. der 
Indrabaum), weil er zu lose befestigt ist, oder aus Unachtsam- 
keit zu Boden stiirzt s ), so soli man an dem Ort keine Auf- 
richtung der Standarte vollziehen, bis von einer anderen Stelle, 
von einem dem Indra geweihten Bezirk, eine Standarte ge- 
bracht wird (30) 4 ). Hat man aus Nacblassigkeit die Aufrich- 
tung des Indrabaums nicht vollzogen, dann soil sie (erst) im 
zwdlften Jahr geschehen, nicht aber in der Zwischenzeit (31) 5 ). 
Tritt irgendwie ein Hindernis ein, so vernimm du von mir 
die Folgen (vipaha). Wenn der Sonnenschirm zerbricht, dann 

x ) Karpura. Ist karbura Gold zu lesen? 

2 ) So nach dem Text: Ratrau prajagarah karyo rakshanaya prayat- 
natah kakolukakapotanatn yena pato na vidyate. Das klingt aber schon 
an sich hochst sonderbar, und sodann weiB man scbon aus dem Panca- 
tantra, daB auch in Indien die Krahen des Nachts nicht herumfliegen. 
wie ich glaube, auch nicht die Kapotatauben. Es ist gewiB zu lesen: 
rakshaniyam ( rakshaniyah? rakshaniya? ) prayatnatah. „Man muB sorgfal- 
tig behiiten (verhiiten), daB sich Krahen, Eulen" nsw. 

2 ) Ich setze nipated yadi statt nlyate yadi. Niyate ist wohl durch das 
folgende nlyate hineingekommen. 

4 ) Yavat tu niyate sthandd anyasmad aindrato dhvajah. Die erste 
Ausgabe des Textes aber hat aindrajo „unter dem Sternbild des Indra 
(d. h. Jyeshtha) entstanden (angesat)" 4 ? In Bharatiyanatya^ III, 83 ist 
es das nakshatra Abhijit, in XXIII, 164 das nakshatra Pushya. Dann aber 
stiinde wohl noch naher Indrajo ,, durch Indra erwachsen“, d. h. wildge- 
wachsen. Vgl. Indrakrishta dhanya in MBh. II, 51, 11 von Indra ange- 
bautes, d. h. wild wachsendes Korn. Oder Aindrajo durch Indras Wirk- 
samkeit erwachsen (vgl. indriya)? Ein Baum, der begossen worden ist, 
also nicht einzig aindra toya (Regenwasser. Carakas. VI, 22, 25) empfan- 
gen hat, darf nicht zu Indrastange genommen werden, wie wir gehort 
haben. Oder ist Aindra eine Stelle im tiefsten Wald, wo nur Indra 
waltet? 

Vgl. im Devipur., zit. von Heat. Ill 2, p. 912, und im Bhavishva- 
pur., zit. von Heat. II 2, p. 439 unten: ..Ebenso auch (wie das Wagen- 
oder Umfahrtfest des Sonnengottes) soil die Aufrichtung des Indra- 
dhvaja. wenn sie (in einem bestimmten) Jahr nicht vollzogen worden ist. 
erst im 12. Jahre darauf vollzogen werden. nicht aber in der Zwischen- 
zeit.'' 
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zerbricht der Sonaenschirm (des Konigs, d. b. seine Herr- 
schaft) 1 ), wenn die Standarte, dann geht das Reich (oder: das 
Bauernland, rashtra) zugrunde (32), wenn dessen Kopfwirbel 
(Scheitel, Spitze), dann werden seine (des Konigs) geheime 
Anschlage vernichtet ")> wenn dessen Gesicht ( mukha), dann 
geht sein Hauptheer (mukhyabala) unter, wenn dessen Arm- 
legend), dann kiinde man Landplage (pida), wenn der Bauch 
( jathara), dann Schrecken fur den Bauch (d. h. wohl Hungers- 
not) (33), wenn ein Riemen (varatra), dann verliert er (der 
Konig) seinen Bundesgenossen 3 )„ wenn die (Stiitz-)Pfosten (des 
FuBgestells), dann gehen seine FuBsoldaten zugrunde, o Herr 
iiber Konige. Deshalb soil er den Burgenbrecher (Indra, auch 
hier: den Indrabaum) mit aller Sorgfalt aufrichten (34) und 
dann in liebevoller Hingabe Tag und Nacht unermiidlich ver- 
ehren. 

1st durch Nachlassigkeit der Indrabaum niedergestiirzt und 
entzweigegangen (35), dann soli er einen aus Gold oder Silber 
machen und mit aller Vollstandigkeit (der Feier) eine (neue) 
Standarte aufrichten, Riten der Abwehr (gantikam) und des 
Gedeihens (paushtikam) veranstalten und den Brahmanen 
Speise reichen lassen (36) *). 

Nachdem er (den Indrabaum) mit Koloquinten (trapusa), 
Springkiirbissen (karkatl), Kokosniissen, Friichten der Feronia 
elephantum (kapittha), Zitronen, Orangen, sowie mit verschie- 
denen Arten Geback (37) und mit Speisedarbringungen usw. 
verehrt hat, erfreue er ihn mit dem Mantra: „Gott mit dem 
Donnerkeil in der Hand ( vajrahasta), Toter der Gotterfeinde, 


*) So nach dem Text. Aber man muB jedenfalls zum mindesten kshat- 
trabhahgo statt chattrabhahgo lesen: „dann zerbricht die Kshattriya- 
kaste.** 

2 ) Mantravicchedo. Viel Jjesser schiene matitrivicchedo „dann wird 
sein Staatskanzler vernichtet** (oder: von ihm getrennt). Dieser ist ja 
die Spitze des Reichs (mastaka). Bei „ScheiteI“ und im folgenden bei 
„Arm(gegend) u , .,Gesicht“, „B au cR 4t muB man sich gegenwartig halten, 
daB ja der Indrabaum Indra seiber ist. Vom Baum miiBte es natiirlich 
beiBen: „da, wo (beim Menscben) Wirbel, Gesicht, Bauch ist. u 

3 ) Der Freund oder Bundesgenosse ist ja da zum Abwehren (Vertei- 
digen, tar, wovon varatra abgeleitet wird). 

4 ) Dvijebhyo 9 nnam pradapayet. Aber, wie bereits bemerkt, schon an 
sich und dann im Einklang mit Vishnudb. II, 156, 6 d — 7 stiinde etwa zu 
erwarten: dvijebhyo ’ mum pradapayet .,soll jenen (den goldenen, bzw. 
silbernen Baum) den Brahmanen geben lassen**. Wortlich hieBe es vorher 
in diesem Satz: „soll eine vollstandige Standarte aufrichten** ( purnam 
utthapayed dhvajam). Kaum purna = adhivasita. 
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Vielaugiger, Burgenbrecher, zum friedlichen Gedeihen (kshe- 
martham) der ganzen Welt, nimm du diese Verehrung ent- 
gegen“ (38). Hat man vom (Stand des Mondes im Sternbild) 
Qravana an bis zu (dessen Stand in) Bharani regelrecht ihn 
verehrt I ), dann soli man in der Nacbt den £akra (d. h. den 
Baum des Qakra) niederlassen mit diesem Mantra, o Pandava 
(39): „Nachdem du, o Burgenbrecher, Hundertkraft, diese Dar- 
bringung entgegengenommen hast, geh du (in deinen Himmel), 
o Baum des groBen Indra‘‘ (40). 

Wer so das Fest (yatra) der Indrastandarte feiert, o Yudhish- 
thira, in dessen Reich (oder: Bauernland, rashtre ) wird Par- 
janya nach Wunsch regnen, daran ist kein Zweifel (41). Land- 
plagen brechen darin nicht aus, und da ist keine von Tod er- 
zeugte Furcht "). 

Nachdem er in der Schlacht die Feinde besiegt, den Erd- 
boden sich untertan gemacht und lange Zeit die Konigsherr- 
schaft genossen hat, wird er in Indras Welt (Himmel) beseligt 
und hoch geehrt (42). Wo in Bauernland (rashtre). Burg oder 
Stadt die festliche Feier (yatrotsava) der Standarte des Gotter- 
kbnigs vom Fiirsten und vom Volk im Verein begangen wird, 
da entsteht kein durch Ansturm von schlechten Geistern er- 
zeugter 3 ) oder auch von Feindesheer kommender Schrecken. 
o Prithasohn, nicht einer (43). 

Das ehen mitgeteilte Kapitel ist wenigstens alter als Hemadri, 
denn er zitiert ausdriicklich als aus dem Bhavishyott. stam- 
mend Cloka 31 (mit dem Fehler mahadanakritam statt pra- 
mddcin na kritam). Vorgelegt ist bei ihm der Halbgloka: Raj- 
hanyenapi kartavyo varshe varshe mahotsavah (III, 2, p. 912). 
Der fehlt in der Textausgabe. Einreihen konnte ich ihn nur 
hinter (Jl. 12. 

Jiinger, ja bedeutend jiinger, als das Bhavishyott. wird das 


T ) Cravuna ist dem Sonnen- und Fruchtbarkeitsgott Vishnu untertan, 
die Bharani dem Yama. Diese wird unter dem Bild einer Vulva dar- 
gestellt. Die Beziehung oder Versinnbildiichung des Fruchtbarkeitsge- 
dankens haben wir also auch hier. Qraddha unter Bharani im Agvina ist 
besonders vorziiglich (Nirnayas. II, 7, 25). 

2 ) Statt tasman muB man etwa nasmin lesen. Vgl. die ganz ahnliehe 
Stelle Bhavishyott. 140, 65 f. 

3 ) Dushtopasargajanitam. Upasarga ist vor allem Unheil durch bose 
Geister, namentlich von ihnen gewirkte Krankheit. U pasargamarana. sagt 
Heat. Ill 2, p. 493, ist Sterben solcher. die von Yakshas. Bhutas und Pla- 
netengeistern (graha) gepackt sind. Krankheit, Seuche. besonders von 
Tieren, bedeutet upasarga ofters im Garudapur., so in 203. 5. 
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Kalikapurana sein. Doch habe ich es im einzelnen nicht ge- 
niigend untersucht. Sein Kapitel vom Indrabaumfest, das 90. 
in der Ausgabe der Qrivenkatecvara-Press (1892 oder 1891). 
erinnert an verscbiedenen Stellen stark an das Bhavishyott. 
Namentlich ware da zu bemerken. daB der Mantra in Bha- 
vishyott. 139, 38 und in Kalikap. 90. 24 c — 25 wortlich gleich 
ist (mit einer einzigen verschwindend kleinen Yerschiedenheit) 
und der Mantra Bhav. 40 vollkommen gleich Kalikap. 46 c bis 
47 b. Anderwarts aber erscheinen diese nirgends. Beide Schrif- 
ten schopfen jedenfalls aus der namlichen Quelle oder den 
namlichen Quellen. Aber jede der beiden Bearbeitungen geht 
vielfach eigene Wege, und trotz des zum Teil recht schlechten 
Aufbaus und mancher Unbeholfenheiten bringt das Kalikapur. 
mehreres Wertvolle und einiges Neue, sonst nirgend Vorkom- 
mende. Wenden wir uns also zu der 


Darstellung des Kalikapurana. 

Aurva sprach: „Von hier ab vernimm, o Fiirst iiber Konige. 
die Erhebung des Qakra (d. h. des Indradhvaja. Cakrotthana) . 
das Fest der Standarte, kraft dessen Feier der Menschenge- 
bieter nie eine Niederlage erleidet (1). Wenn die Sonne im 
Lowen steht und der Mond in Qravana 1 ), am 12., soil der Ko- 
nig den Indra in gehoriger Weise gnadig stimmen, alle Hin- 
dernisse abzuwehren (2). Durch den Konig, der Uparicara ge- 
nannt war, mit seinem anderen Namen aber Vasu (oder: mit 
dem Namen Vasu, den Vorzuglichen), ist vor Zeiten dieser 
unvergleichliche Gottesdienst (yajfia) auf Erden 2 ) eingefiihrt 
worden (3), zur Regenzeit, am 12. in der hellen Monatshalfte. 
Der Hofpralat, von vielfaltigen Musikarten und Musikinstru- 
menten (1. turyaih statt turnaih) begleitet, soil den Baum, 
nachdem er ihn zuerst fur den Zweck als Indrabanner bespro- 
chen hat, niederhauen (lassen) 3 ), (sowie auch) unter gliick- 
bringenden Emstanden und mit Festlichkeit der Astrolog und 


x ) Ravau haristhe dvadaqyam gravanena. 

") Der Text hat: pravritkdle ca tamasi dvadagyam asitetare. „In tier 
Finstemis 4 *. d. h. der dunkeln Jahreszeit klingt moglich, aber unwahr- 
scheinlich. Ich habe gemaB Bhavishyott. 139, 7 tu mahyam statt tamasi 
eingesetzt, vielleicht verkehrt. 

3 ) DaB auch der Purohita mit in den Wald kommt und daB e r den 
Baum besprieht, erhellt schon aus Brihats. 43. 16. 
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der Zimmermann (5). Baume, die in einem dffentlichen Gar- 
ten. bei einem Tempel, an einem Leichenort (oder) mitten an 
der StraBe stehen, die soil man fiir eine Indrastandarte ver- 
meiden (6). Beiseite lasse man einen Baum, der von viel 
Kletterpflanzen umschlungen ist, einen diirren, einen mit viel 
Stacheln, einen krummen, einen mit (der Sehmarotzerpflanze) 
Yanda Roxburghii 1 ) bewachsenen, einen von Ranken bedeck- 
ten (7). Einen von Vogelwohnungen iibersaten, mit viel Hoh- 
lungen behafteten, von Wind oder Feuer versehrten Baum 
meide man sorgfaltig (8). Und Baume, die einen -weiblichen 
Namen tragen, zu kurze, zu diinne. die vermeide immer der 
Verstandige bei der Verehrung des (Jakra (9). Arjuna, aqva- 
karna, priyaka und dhava und udumbara, diese fiinf gelten als 
die besten fiir das Banner (10). Auch andere Baume: Devada.ru 
usw., sowie Qala usw., gliickbringende, sind zu nehmen, nie- 
mals unheilvolle (apraqasta) (11). Nachdem er (d. h. der Hof- 
pralat) dann den Baum bestimmt hat (dhritva), soil er ihn in 
der Nacht beriihren ftnd diesen Mantra sprechen: „Den Wesen 
nun, die in dem Baume sind *), denen sei Heil! Verehrung sei 
euch (12)! Nachdem ihr diese Verehrung entgegengenommen 
habt, mdget ihr eine Standarte des Indra abgeben 5 ). Der Fiirst 
erwahlt dich — Heil sei dir, Bester der Baume! (13) — zur 
Standarte des Kdnigs der Gotter. Nimm diese Verehrung an!" 1 
Nachdem man dann am Nachmittag ihn, (namlich) das Wurzel- 
ende, um acht Fingerbreiten beschnitten hat (14), werfe man 
ihn in ein Wasser, und nachdem man auch vier Fingerbreiten 
des Gipfelendes weggeschnitten hat. Darauf bringe man das 
Banner ( ketu ) zum Stadttor, und nachdem man es d a ausge- 
messen hat (15) 4 )> fiihre man am Achten der lichten Halfte 
im Bhadrapada das Banner zum Sockelgefiige (vedl) hinein. 
Ein Banner aber, das 22 hasta miBt, wird das geringste ge- 
nannt (16), 32 aber besser als dies, 42 wird als vorziiglicher 
denn das anerkannt, ebenso 52 als das beste (17). Fiinf Toch- 
terchen (kumaryah) des Qakra soli man machen, o Bester der 
Fiirsten, aus (Jalabaumen aber bestehen all diese (und) die an- 

*) Im Text vrikshadani „B au mf res§ erm*\ PW. gibt fiir v and aka nur 
..Schmarotzerpflanze‘\ 

2 ) Statt yani vriksheshu bhutani lese ich ydni vrikshe tu bhutani. 

*) Kriyatam V as av ad ha jam statt des gewohulichen kriyatam vasapary- 
ayah. Ist wahrscheinlich aus einem Schreibfehler entstanden. Daher wohl 
richtig: ,,Moget ihr einen Vohnungswechsel vornehmen. 41 ' 

*) iSirmaya. Oder: „hergeriehtet hat/ 4 
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dre, das Miitterchen des (^akra (1. apara Qakramdtrikd) (18). 
Mit dem MaB eines Viertels der Indrastandarte sind die Tdch- 
terchen des Indra (Cakrakumarikah) zu machen, das Miitter- 
chen aber hat das halbe MaB und die Vorkehrung zum Fest- 
halten zwei hasta (19) 2 ). Und nachdem man so die Tochter- 
chen gemacht hat und das Miitterchen (1. matrikam statt mdtri- 
kah), sowie die Standarte (selber), mache man am 12. in der 
lichten Halfte die Stange von der Gottheit bewohnt (yashtim 
tam adhivasayet) (20). Nachdem man dann die Stange von der 
Gottheit bewohnt gemacht hat, unter Anwendung von Duft- 
sachen und Mantras, mache man am Zwolften einen weiten 
Kreis fur Indra (21) 2 ). Nachdem man aber den Acyuta (d. h. 
Vishnu) verehrt hat, verehre man danach den (iakra. Ein Bild- 
nis des (^akra mache man, aus Gold oder aus Holz oder aus 
einem anderen glanzenden Metall (taijasa) bestehend; wenn 
(diese) alle aber nicht da sind, aus Ton gefertigt. Nachdem 
man das aber in der Mitte des Kreises in ausnehmender Weise 
verehrt hat, richte danach in einer heilvollen Stunde der Ko- 
nig die Standarte auf. „Du mit dem vajra in der Hand, Toter 
der Gotterfeinde, Vielaugiger, Burgenbrecher (24), zum fried- 
lichen Gedeihen der Weiten (oder: der Leute), nimm du diese 
Verehrung entgegen. 

Komm. komm, Gepriesener von alien Gottern 

Und Siddhas. Gotterkonig mit dem vajra. 

In (iravans erstem Viertel aufgerichtet. 

Nimm, Hehrer, die \erehrung! Dir Verneigung! (25). 

In dieser Art weiter mit den im Tantra vom Feuergott, vom 
Windgott (1. Pavana statt Plavana) usw. angegebenen (Mantras) 
(26). So verehre man ihn zur Mehrung des Gliicks mit Mantra 
und Tantra, mit verschiedenartigen Speisedarbietungen: mit 
Kuchen. Milchreis, Getranken, Rohzucker (guda) und Getreide- 
kornern (27) und mit verschiedenen Gebackarten und mit 


Statt yantrihastadrayam lese ich yantram hastadvayam. 

J ) Dvadagyam mandalam kritva Vasavam vistritdtmakam. Ebenso man- 
dala in £1. 23 und 35. Vielleicht aber sollte man iiberall mandapa ein- 
setzen: „ein Zelt/‘ entsprechend Vishnudh. II, 155, 1 ff. Vgl. mandapika 
in Bhavishyott. 28, 11; vastramandapikd Festpavillon aus Zeug, Zelt usw. 
in Bhavishyott. 28, 11; 37, 50; Heat. II 1, p. 653. Doch solch ein man* 
dapika ist oben zu. So wird mandala schon richtig und ein von Zeug* 
wand umschlossener Kreis sein. 
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Speisen, die man, ohne zu kauen, verzehren kann. Auf Top- 
fen 1 ) verehre man die zehn Weltgegendhiiter (dikpala) und 
die Planetengeister (graha) (28), die Sadhya usw., alle Gotter, 
alle „Miitter“, der Reihe nach. Darauf begebe sich der Konig 
in einer heilvollen Stunde (cubhe muhurte), begleitet vom 
Astrologen und vom Zimmermann, zusammen mit den beauf- 
tragten (purohitaih) Brahmanen unter sehr gliickbringenden 
Umstanden ( sumangalaih) zu dem Ort der Banneraufrichtung 
westlich vom Opferaltar (yajhavedi) (30), Das groBe Banner 
richte der Fiirstliche 2 ) langsam, langsam auf. Festgebunden ist 
es mit fiinf Stricken, von einer Vorrichtung zum Festhalten 
umschlossen, mit einem FuBgesenke (matrika), ausgestattet mit 
Querbalken 3 ) und den Leinwandbildem der Welthiiter (loka- 
palanam pattakaih) (31) und mit verschiedenen groBen, iiber- 
aus lieblichen, mit Gnaden iiberhauften (? supuritaih, 1. supu- 
jitaih?) Sachen, sowie mit angelegten Gewandstoffumhiillungen 
(vastraveshtitaih), je nach den Kasten und je nach der Landes- 
gegend (32) 4 5 ) t behangt mit einer Menge Glockchen (kimkini- 
jala) und einer Fiille von groBen Glocken und mit Yakwedeln, 
reich geschmiickt mit Spiegeln, sowie vielartigen Gewinden 
(miilyair) (33), geziert mit vielen schonduftenden Blumen und 
mit einer Perlenschnur, mit prachtvollen Kranzen und vier 
torana (34) °). Nachdem man das groBe Banner aufgerichtet 
und verehrt hat, mitten in dem Kreis (mandalantare) (35), 
bringe man jenes Bild (des Indra) an den FuB des Banners, 
indem man (^akra in Gedanken tragt (vicintayan), und man 
verrichte ihm dort Gottesdienst (yajet tatra) wie vorher, auch 
der ()aci und (seinem Wagenlenker) Matali (36), seinem (des 


2 ) Ghateshu. Das hatte Entsprechungen in den Puranas. Soli man aber 
pateshu ,,auf Leinwandbildem 44 lesen? Dafiir spracbe ^loka 31. 

2 ) Rajakiyah. Entspricht das dem bhokta von Bhavishyott. 139, 14 und 
bezeicbnet es einen Statthalter des Konigs? Oder ist es = rajanya , also 
etwa Baron? 

3 ) Kumdribhis tu samyuktam. Vgl. Kaut. (tlbers.) 72, 3; 14 — 16; 217, 
3; 20 ff. Kumdri ist namlich nach Bhattasvamin gleich tula. Tula aber 
wird auch gebrancht von den Querbalken auf den Saulen eines Hauses. 
Brihats. 53, 30; Matsyapur. 255, 5. Oder doch einfach: „von den Tdch- 
terchen begleitet? 44 

4 ) Yathavarnair yathddege. Kaste der Stifter? Eher: „in den Farben der 
vier Kasten, 4 ' also: weiB, rot, gelb, schwarz (blau). Statt yathddege wohl 
yathadecair zu lesen. 

5 ) Wohl die vier stambha des FuBgestells ( padatorana in Brihats. 
43, 58). 
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Indra) Sohn Jayanta, dem vajra und dem Airavata (dem Ele- 
fanten Indras), ferner den Planeten(-geistem), dann den Welt- 
gegendhiitern und alien Scharengottheiten (ganadevatah) (37). 
Man verehre aber mit Kuchen usw., mit Balispenden, mit Milch- 
reis usw., und alien verehrten Gottem verrichte man bestandig 
Feueropfer (38). Am Ende der Feueropfer aber bringe man 
dem hochsinnigen Vasava (Indra) Balispenden dar: Sesam, 
Schmelzbutter, unenthiilstes Korn, Blumen, sowie auch Durva- 
gras (39). Mit diesen aber opfere man (auch) den Gottern, 
jedem mit seinem Mantra, o Bester der Manner. Darauf aber 
am Ende der Feueropfer speise man auch die Brahmanen (40). 
So verehre der Konig zusammen mit Brahmanen, die ans an- 
dere Ufer des Veda und seiner Hilfswissenschaften gelangt 
sind, sieben Tage lang Tag um Tag (41). Bei alien Verehrungen 
und Opfern ist als vorziiglichster, von Vasava geliebter Mantra 
folgender genannt worden: 

Den Better Indra, ibn, den Heifer Indra, 

Den jedem Ruf erruf’nen Helden Indra, 

Den starken, vielgeruf’nen Indra ruf ich, 

Der gabenreiche Indra geb’ uns Wohlsein (42) 1 ). 

Nachdem aber der Konig selber also in der Taghalfte (di- 
vabhage)' 2 ) die Indraaufrichtung vom Anfang ab an dem mit 
dem (Mondstand im) Gestim Qravana verbundenen Zwolften 
vollzogen hat (43), soil er im letzten Viertel unter BharanI in 
der Nacht den Indra niedersenken (wegtun, verabschieden) 
lassen (Qakram visarjayet), wenn alle Leute schlafen und so, 
daB es der Konig nicht sieht (44). Nach sechs Monaten stirbt 
der Konig, wenn er das Wegtun des £akra sieht, o Tiger unter 
den Fiirsten. Darum soil es der Fiirst nicht sehen (45). Folgen- 
der Mantra fur die Verabschiedung (visarjanasya mantro) ist 
von den V orzeitkennern ausgesagt worden: ,,Zusammen mit 
den Scharen der Gotter und Widergotter (Asura), o Burgen- 
brecher, o Hundertkraft (46), geh du, o Banner des groBen 
Indra, nachdem du diese Darbringung entgegengenommen 


Rigv. VI, 47; 11; Ath.-Veda VII. 86; \aj.-Samh. 20, 50; Taitt.-S. 
T- 6. 12, 5; Taitt.-Brahm. I, 6, 12. 5 etc.; vgl. Brihats. 43, 55 = Vish- 
nudh. II, 157, 29. 

-) D. h. wohl: am Tage, im Gegensatz zur Nachthalfte, zur 
Nacht. 
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hast.‘" Tritt aber (an jenem Tag) Unreinheit (durch einen Ge- 
burts- oder Todesfall [sutaka] in der kbniglichen Familie) ein 
oder der Tag des Planeten Mars (Dienstag) oder des Saturn 
(Samstag) (47) oder ein Portentum (utpata) wie Erdbeben 
u. dgl. mehr, dann entfeme man den Vasava nicht. Bei einem 
Portentum sowie beim Erleben eines hereinbrechenden offent- 
lichen Unheils (wie Uberschwemmung, feindlicher Einbruch 
usw.) (48) soil man sieben Tage voriibergehen lassen, bzw. 
den Samstag oder den Dienstag, und dann unter einem andern 
Gestirn ihn entfernen. Hat sich nun aber eine Verunreini- 
gung eingestellt, dann hinwiederum soli man nach Ablauf der 
Unreinheit (49), sofort an dem Tag, wo die Unreinheit zu 
Ende ist, ihn wegtun. Ebenso soil der Fiirst, o Tiger unter den 
Fiirsten, das Banner bewahren, daB keine unheilbringenden 
Vogel (gakuna) (50) auf das Banner fliegen bis zur Verab- 
schiedung. Sachte, sachte soli man es niedersenken, genau wie 
die Aufrichtung am Anfang (51) vollzogen worden ist, wie denn 
(der Konig) den Tod findet, wenn das Banner (dabei) bricht. 
Das beseitigte Qakrabanner aber soil man so mit seinem 
Schmuck in der Nacht (52) mit folgendem Mantra in ein iiber- 
aus tiefes ( agadha ) Wasser werfen, o Fiirst: „Bleib, o Banner, 
hochgesegnetes, bis iibers Jahr in dem Wasser (53) zum Ge- 
deihen aller Leute (aller Welten, sarvalokanam) , o Vernichter 
der Dinge, die einem dazwischen kommen (antarayavinacaka).“ 
Man richte es auf unter dem lauten Schall musikalischer In- 
strumente und vor aller Welt (54), im Geheimen (rahas) ent- 
ferne man das Banner. Das ist der Unterschied bei seiner Ver- 
ehrung. Wer so die Verehrung des hochgewaltigen Indra- 
(baums) verrichtet (55), der genieBt lange die Erde und gelangt 
dann in den Himmel des Indra. In seinem Konigreich werden 
nicht Hungersnot, nicht seelische Schmerzen, nicht Krank- 
heiten irgendwo bestehen (56), nicht wird da Tod vor der 
Zeit den Leuten widerfahren. Kein anderer ist ein ihm glei- 
cher indrageliebter Erdebeherrscher. Seine (des Indra) Ver- 
ehrung ist die Verehrung aller (Gottheiten), und Vishnu und 
die andern Gotter sind darin eingegangen (57). Oder auch 
(Und auch) durch viele Besucher der Tempel des Gotterfiir- 
sten ehre er jeden Herbst zur Mehrung der Wohlfahrt die An- 
betung ( arcana ) des Indrabanners, die alles Triibe (kalusha) 
hinwegnimmt, Krankheiten und Hungersnote tilgt, alles Ge- 
deihen beherbergt, alles Liebesgliiek erzeugt (58). 

GewiB in eine weit spatere Zeit der Abfassung nach gehort 
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Die Darstellung von Bhavishyapurana II, 2, 8, 

82 bis 96. 

Im Monat Bhadrapada, in der lichten Halfte, am Zwoiften 
richte der Erdebeherrscher den Qakra auf 1 ), zu gliickhafter 
Zeit, in gliickhaftem Augenblick (82). Vom (Baum) galya~), 
auch vom qalmali (Wollbaum, Salmalia malebarica) und vom 
saptaparniyaka (jedenfalls = saptaparna, Alstonia scholaris), 
von diesen einen Baum (oder) von campaka (Michelia Cham- 
paka) oder von arjuna (83) (oder) von einem hohen kadamba 
(Nauclea Cadamba). Mit 42 Fingerbreiten und mit 32 Finger- 
breiten sind es sodann zwei MaBe (der Hohe), und zwar ist 
das erste drei Klafter und das zweite 22 hasta. Um sechzehn- 
mal einen hasta ist hoher (der Indrabaum) des Hausvaters, um 
drei hasta der des Brahmanen, zwolf aber der des Kshattriya 
(85), acht hasta der des Vaigya, fiinf hasta der des Cudra 3 ). 


1) Der Text hat: prithivipatim I gatrum utthdpayet. Ich lese: prithivi- 
patih I Qakram utthdpayet. Viillig unmoglieh ware ja „man richte den 
Erdeherrn (Konig) <)akra auf“ wohl kanm, aber ganz unwahrscheinlich. 

2 ) GewiB = Bilva oder Aegle Marmelos. Dieser Baum zu Gotterbild 
in Bhavishyapur. I, 131, 10. 

3 ) Der Text von 83 — 86 lautet: Qalyaqalmalikasyapi saptaparniyakasya 

ca I eshdm anyatamam vriksham campakasyarjunasya vd II brihatkadam- 
bavrikshasya. Dvicatvdrimgadangulaih I dvatrimgadangulair vdpi mana- 
dvayam athapi vd (wohl ca) I trivyayamam ca prathamam , dvdvimqahastam 
eva vd. II Hastah shodaqavarasya (85 a) grihasthasya viqishyate, I hasta- 
trayena viprasya, dvadaqa kshattriyasya tu, II ashtahastam tu vaiqyasya. 
qudrasya pancahastakam. I Abhratah qvetacchattram syat pataka ca pure 
pure. II Ich lese da hastashodaqavarena in 85 a. Auch so bleibt Grammatik 
und Sinn recht mangelhaft. Aber Buch II und III des Bhavishyap. zeich- 
nen sich durch groBe Sprachbarbarei aus. Der Sinn schiene also dieser 
zu sein: Die erste Stangenhohe betragt 3 Klafter, d. h. etwa 12 hasta, 
+ 42 ahgula, macht 13 und % hasta oder etwa 21 engl. FuB, die zweite 
22 hasta + 32 ahgula, macht 23 und Vs hasta oder etwa 35 FuB. Bei der 
Indrastange des Hausvaters kommen 16 hasta hinzu, bei der des Brah- 
manen 3, bei der des Kshattriya 12 usw. Die hochste Stange ware da 
ungefahr 59 FuB hoch. Das alles klingt reichlich sonderbar. Es wird 
aber wie beim Gotterbild in Vishnudb. Ill, 89. 12 gemeint sein, daB die 
Genannten als S t i f t e r von Indrabaumen solche von den angegebenen 
Hohen aufrichten lassen sollen. DaB dabei dem Brahmanen der niedrig- 
ste zugeteilt wird, dem Kshattriya und dem Hausvorstand aber der 
hochste, mutet sehr begreiflich an. Fragt sich nur noch: des Hausvaters 

von welcher Kaste? Ist gemeint: je nach der Kaste kommen 3, 12 usw. 

hasta hinzu. und ist der Stifter ein Hausvorsteher, dann bei jeder Kaste 

noch 16? Da konnte der Kshattriya sogar eine von nahezu 70 FuB leisten 

miissen. Hastah shodaqavarasya grihasthasya an sich konnte etwa heiBen: 
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Wie Mica (d. h. silberweiB) sei der Sonnenschirm und die Fahne 
in Stadt um Stadt (86). Nachdem man das Gottesbild (d. h. 
den Indrabaum, puja = area Gotterbild wie in Matsyap. 269, 
8) mit Kampfer duftig gemaebt, mit Goldschmuck angetan l ). 
mit rotem Gewandzeug umhiillt und mit Blumenkranzen ge- 
ziert hat (87), stelle man es in einem Geriist auf (mancastham 
karayet). Und mit liebevoller Hingebung (bhaktya) verehre 
ein sehr fester, mantrakundiger Mann es sieben Tage lang mit 
den Mantras an Indra (88)-). Es komme niemals in Beriihrung 
mit Krahen und dgl. mehr, vor allem nicht mit einem von der 
feindlichen Partei 3 ). Fallt eine Fahne herab, dann zeigt es 
Ruin des Reiches an (89). Rutscht das Banner ( pataka wohl 
= dhvaja) aus (beim Aufrichten) und zerbricht, dann das Ver- 
derben der Biiffel. Stiirzen die (Stiitz-)Pfosten (sthuna) oder 
brechen sie, so kiindet es Verlust der Pferde (90), und ein 
Einbrecher (kommt) in das Haus des Betr. Eine Siihne ver- 
richte er mit dem Mantra: ,,Jenem hochsten Schritt des 
Vishnu 11 (Rgv. I, 22, 20 usw.) und mit 100 Lotosblumen (91). 
Vishnu zu Ehren opfere man im Feuer 10,000 pippala (d. h. 
wohl Scheiter von Ficus religiosa, kaum 10,000 der Beeren), 
und fur die Planeten opfere der Kluge 10,000 mit einem Drit- 
tel (92) 4 ). Ein Portentum des Sonnengottes (d. h. ein von ihm 
gesandtes) kiinde man, wenn sich ein Vogel (auf den Baum) 
niedersetzt 5 ), o Brahmanen, eins des (Planeten) Venus, wenn 

„Der hast a des Hausvaters zu 16 mal (namiich 16 raal 1 ahgula?) ist der 
vorziiglichste 66 beim Messen des Indrabaums. Das entsprache Dingen, die 
wir bei Kant, (fibers.) 163 f. finden, und der kannibalischen Freude der 
Inder an verwickelten MaBverschiedenheiten (ursachlich geredet wohl: an 
ortlichen). Aber dann sollte der hasta hier langer, nicht kiirzer sein als 
der gewobnliche. Vgl. Kaut. 164, 14 — 15; Bhavishyap. II, 1, 10, 1 (bei 
Landschenkung, natiirlich an Brahmanen, soil der danda statt 4 hasta 
deren 10 oder doch 5 messen). 

- 1 ) Statt karpuramandananvitam lese ich karburamandandnvitam. 

2 ) Statt sudridho narah sollte man doch wohl sudridham narah setzen: 
verehre das gut befestigte ein mantrakundiger Mann. 64 

3 ) Der Text lautet: kakadin na spriqej jatu , vairapakshe viqeshatah. 
Ich lese vairapaksharn. So einer konnte es besonders durch Zauber scha- 
digen. Kaum vairapakshe „in der feindlichen (d. h. dunkeln) Monats- 
halfte". 

4 ) Oder: mit Dreiviertel? Tribhagena cdyutam schiene eher zu heiBen: 
.,10,000 zu einem Drittel 4 * (zu einem Dreiviertel), also 3333 Ks, hzw. 7500. 

5 ) Im Hinblick auf das unmittelbar folgende sieht das sonderbar aus. 
Ist dvija „sein Vogel 64 und dvija = suparna oder qakuna fleischfressender 
Vogel? Aber einen solchen als dhvaja des Sonnengottes kenne ich nicht. 
Hochst natiirlich ware ein solcher ..Sonnenvogel 6 *. 



eine Kapotataube darauf niederfliegt, eine des Mars bei einer 
Krahe usw. (93). Geschieht unter Erdbeben ein Schaden (ich 
lese rishtam statt vishtam), dann kiinde man ein Wunder- 
zeichen des Jupiter. Geschieht Beeintrachtigung durch Insek- 
ten (d. h. wenigstens vor allem: setzt sich eine Biene [oder 
wohl besser: ein Bienenschwarm] auf den Indrabaum), dann. 
o Brahmanen, kiinde man ein Wunderzeichen des Mondes (94). 
Gleitet das Banner ( pataka ) aus und zerbricht, dann kiinde 
man ein Wunderzeichen des Rahu (95). Heulen Schakale den 
Indrabaum an (1. cendrasya) oder beriihrt ihn irgendwo ein 
Affe, dauu wird das fur ein Wunderzeichen des Ketu er- 
klart (96). 

Der Indrabaum hatte nun auch eine hohe Bedeutung fur das 
altindische Drama. Die Wichtigkeit des Indrafestes fur dessen 
Entstehung bespreche ich, wie schon im Kama bemerkt, in 
meinen Mores et Amores Indorum. Kein Wunder da, daB Bha- 
ratas beriihmtes Lehrbuch der Mimenkunst sich auch mit dieser 
zum Inventar der Biihne gehorenden Schutzgottheit des Schau- 
spiels beschaftigt. Vernehmen wir also gemaB der Ausgabe 
von Benares 


Die Darstellung des Bharatiyanatyacastrci. 

Als das Drama ins Dasein getreten ist, verleihen ihm die 
verschiedenen Gottheiten Gnadengaben, und zwar spendet 
Indra ihm als erste seine Standarte (I, 61). Am Bannerfest 
( dhvajamaha) des groBen Indra als der richtigen Zeit wird das 
erste Schauspiel aufgefiihrt (I, 53 — 56). Wie der Indrabaum 
da gleich am Anfang seine bekannte niederschmetternde Kraft 
gegen die Asura offenbart, lesen wir in I, 65cff.: Dies erste 
je aufgefiihrte Drama stellt den Kampf der Gotter und der 
Asura dar, und die Widergotter geraten in groBe Angst; denn 
dureh die zauberisch analoge oder Sympathiewirkung des 
Agierten, d. h. des Gottersieges, werden sie ja entkraftet, nie- 
dergeworfen x ) . Sie erzeugen also Hindemisse: lahmen die 

2 ) Vgl. Hillebrandt, Liber die Anfange des indischen Dramas (in den 
Sitzgsb. der bayr. Akad. der IFissensch. von 1914 (S. 17 ft. des Sonder- 
drueks) fiber die Anschauung, dab das Drama zauberiscben Ursprungs 
sei, daB man durch dessen Handlungen und Worte magisch wirken wollte: 

ferner Frazer, Golden Bough 2 3 II, 120; VII, 1; 186 — 188; vor allem aber 
IX, 374 385 und VI, 201, sowie Bharatiyan III, 73; 90 — 95 mit Bali 169. 
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Sprache und die Bewegungen der Schaupieler, rauben ihnen die 
Besinnung und verdummen sie. Indra erkennt die Verursacher, 
ergreift seine Standarte. die von Edelsteinen erstrahlende, und 
zerfetzt (jarjarikaroti) damit die Leiber der Asura. Daher heiBt 
der Indrabaum des Dramas jarjara ,.Zerfetzer ;i (eigentlich: 
zerfetzt, abgespalten). Alle Sehadiger des Schauspiels werden 
zunichte, wenn sie den jarjara nur erblicken. „Die Bhuta, 
Vaksha und Pigaca, die hochgewaltigen, und der vajra (ge- 
wohnlich als Donnerkeil gefaBt), der die Daitya vernichtende, 
sind in den jarjara hineingelegt. In seine (fiinf) Knoten(stiicke) 
sind hineingesetzt die Gotterfiirsten von ungemessener Kraft: 
im obersten Knoten (girahparvan) wohnt Brahma, im zweiten 
ebenso (Jamkara ((Jiva), im dritten der hochheilige Vishnu, im 
vierten Skanda und im fiinften die groBen Schlangengeister: 
(Jesha, Vasuki und Takshaka. So sind die Gotter,, Hindernisse 
zu vernichten, in den jarjara hineingestellt" (I, 92 — 95 b). 

„Dem jarjara muB Verehrung erwiesen werden, damit das 
Schauspiel gelinge: ,Du bist die Angriffswaffe des groBen Indra, 
die alle Danava totet, und von alien Gottem geschaffen, um 
alle Hindernisse abzuwehren. Dem Fiirsten gib Sieg und t)ber- 
windung der Feinde und Heil den Rindern und Brahmanen 
und Gedeihen dem Schauspiel' (III, 12 — 14b). „Bei dieser Ver- 
ehrung soil das Gewand des obersten Teils (des jarjara) weiB 
sein (es ist ja Brahmas Knotenstiick), blauschwarz das Ge- 
wand am Knotenstiick des Qiva, das am Knotenstiick des 
Vishnu sei gelb, rot das an Skandas Knotenstiick, dem Knoten- 
stiick bei der Wurzel aber sollen die Heilsames Begehrenden 
ein buntes Gewand anlegen. Und Kranze, Raucherwerk und 
Salben, die ihm entsprechen, sollen ihm (oder: ihnen) gespen- 
det werden . . . Damit der .Zerfetzer‘ die Hindernisse zerfetze, 
soil man ihn besprechen: ,Die Hindernisse zu beschwichtigen 
( Qamanartham) haben dich ja die Gotter mit Brahma an der 
Spitze geschaffen, von groBer Heldenkraft (mahdvirya), fest 
wie der vajra, groBen Leibes. Deinen Kopf beschiitze Brahma 
mit alien Gotterscharen zusammen und dein zweites Knoten- 
stiick Qiva und das dritte Vishnu und das vierte Skanda, das 
fiinfte die besten unter den Schlangengeistern. Unter dem 
Mondhaus Abhijit bist du, Feindetoter, geboren. Spende Sieg 
und Aufstieg unserem Konig 1 11 (III. 75 c — 83). 

Von der Baum- oder Holzart redet XXIII, 164 cff.: ..Ein 
Baum) der auf weiBer Erde gewachsen und unter dem Nak- 
shatra Pushya geboren, ist aber fur die Standarte des groBen 


51 



Indra. Dessen Kennzeichnung ist auf jeden jar jar a anzuwen- 
den 1 ). Bei irgend einem von diesen soli das jarjara durch Holz- 
schnitzerei hergestellt werden (d. h. so, daB man es aus einem 
fiir den regelrechten Indradhvaja passenden Baum heraus- 
schneidet), oder auch ist von der betr. Baumart ein Ast der 
jarjara. Das Bambusrohr ist am besten. Dessen Merkmal will 
ich kiinden. An GroBe nun soil er 108 Fingerbreiten sein 2 * * 5 ), 
mit fiinf Knotenstiicken, vier Knoten und ebenso mit nur 
einem tala (d. h. wohl: einer Spanne an Dicke oder Umfang). 
Keiner mit dicken Knoten darf hergestellt werden, noch mit 
Asten, noch mit Wurmern, noch wiirmerbeschadigt, noch der 
niedriger ist als andere Bambusrohre (die um das gewahlte 
herstehen). Nachdem man aber das Bambusrohr mit Honig 
und Schmelzbutter bestricben, mit Kranzen und Raucherwerk 
begabt und so verehrt hat, nehme man es zum jarjara. Die 
Verfahrensart und die Zeremonie, die fiir den Indrabaum iiber- 
liefert ist, die soil man, an einem gliickhaften Bambusrohr 
( punyavenu ) ausgefiihrt, auch beim jarjara anwenden. Als 
gliickhaftes Bambusrohr aber ist das verkiindet worden, das 
lange Knoten(stiicke) und diinne Knoten hat und den Knoten 
nachgerundet ist.“ 

1 ) Karyam lakshanam V iqvakarmana; ich lese vigvajarjare. Oder vigva- 
karmani „auf jedes solche Werk“? 

2 ) Der jarjara ist also 6 und % englische FuB hoch. Immer wieder 
haben wir gesehen, daB der Indrabaum Indra selber (oder eine Darstellung 

Indras) ist, also ein Mann. Nach Brihats. 68, 105 betragt die Hohe des vor- 
ziiglichsten Mannes (uttama) 108 Fingerbreiten, die des nonnalen (sama) 
96 oder 6 FuB, die des geringen (hlna) 84 oder 5 FuB 3 Zoll. Von den 
fiinf Mahapurusha: Hamsa, £a§a, Rucaka, Bhadra und Malavya in Brihats. 
69, 7 ist der Hamsa 96 ahgula hoch, die iibrigen nehmen um je 3 Finger- 

breiten zu. Der Malavya m'aBe da also 108 ahgula. Etwas anders in Vish- 
nudh. Ill, 95, 8 ff. Nach Vishnudh. II, 8, 6 und 21 (woraus Agnipnr. 243, 

5 und 14) hat der rechte Mann catushkishku, d. h. 6 FnB, in Ram. V, 
35, 18 sogar der ideale Herrscher und Held Rama. Dagegen teilt Brihats. 
58, 30 ihm und Bali dem Sohn des Virocana 120 ahgula zn, den iibrigen 
Gottheiten 108, 96 und 84. (Jukran. IV, 4, 175 f. gibt 120 ahgula fiir Indra 
an. In Matsyap. 145. 7 belauft sich die Hohe aller acht Gotterklassen 
nur auf 84 ahgula. Aber in 10 fa — 11a heiBt es, ein Mann, der vom Kopf 
bis zu den FiiBen 9 tala (= 108 ahgula) messe, werde sogar von den 
Gottern geehrt. und in Matsyap. 258, 75 ist ein Giitterbild von 9 tala 
tjbel und Siinde tilgend. Usw. Wir sehen also, 108 Fingerbreiten ist eine 
hervorragende MannesgroBe, und diese wird hier Indra zugeteilt. 
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Eine jinistische Darstellung. 

Aus den vorgefiihrten Behandlungen, die fiir uns leider all- 
zuviel Mantik breit treten, erhellt doch auch, welche Freude 
und Lustbarkeit um den Indrabaum brandete, und lebhaft 
konnen wir uns vorstellen, welches Entziicken, iwelche Be- 
wunderung, welch schauernde Ehrfurcht in der kindlichen 
Seele des Volks der iippig hergerichtete und hochheilige Indra- 
baum wachrief. Einen noch tiefern Eindruck aber machte 
wenigstens auf manches Indergemiit das Schauspiel, wie am 
SchluB der Feiertage dieser mit so viel Reichtum und Pracht 
ausgestattete Baum, ja dieser Gotterkonig in eigener Person, 
zur Erde niedergeworfen und all seiner Herrlichkeit beraubt 
wurde. Rauschende Feste feierte der Inder ja viel, und an 
deren Ende wurde und wird ofters das Bild der Gottheit ins 
Wasser geschleudert. Aber das sind ja meist kleine, sogar nicht 
selten recht wertlose Gebilde, wie sie etwa der Dorftopfer 
macht, und die Wasser sind heilig und heiligend, sind gottlich. 
Viel packender wirkt das Los des Indrabaums. So begegnet 
uns denn immer wieder, wie sprichwortlich, im Epos und in 
der iibrigen Literatur, wenn von Tod, Sturz, Vergehen oder 
Untergang eines bervorragenden Menschen oder Dings, vom 
Niedersinken im Schmerz usw. die Rede ist, der Vergleich mit 
dem klaglichen Niederstiirzen der groBen, schonen Indrastan- 
darte 1 ). Die Eitelkeit und Verganglicbkeit aller irdischen 
Giiter und Glanzerscheinungen, die niemand je so alles iiber 
waltigend empfunden hat wie der Inder, iiberfallt hier mit- 
geradezu niederschmetternder Macht seine nachdenksame, 
zwischen Sinnengier und Weltverzicht umhergezerrte Seele. 
Besonders eindringlich kommt das in einem Geschichtchen der 
Jaina zum Ausdruck, das Hermann Jacobi in seinen „Aus- 
gewahlten Erzahlungen in Maharashtri" 1 herausgegeben (S. 40) 
und das ich in meinen Hindu Tales (S. 142 — 144) ins Englische 
iibersetzt habe. Leider gibt auch die folgende deutsche !)ber- 
tragung keine geniigende Vorstellung von der selbst literarisch 
bedeutenden Schonheit des Originals: 

Eines Tages kam Indras groBes Fest herbei. Von Konig 
Domuha wurden die Stadtbiirgersleute angewiesen: „Richtet 


1 ) Zusammenstellungen bei Walter, tlbereinstimmungen usw., S. 11; 
Hopkins, The Great Epic 405. No. 25; natiirlich nicht vollstandige. Von 
der Freude und Bewunderung des Volkes z. B. Raghuv. IV, 3. 
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das Indrabanner auf!‘‘ Aufgerichtet "ward da unter groBem 
Festfreudengetose die Standarte des Indra, weiB bebannert 
und beflaggt, geschmuckt mit Holzloffein (doya) und einer 
Menge Glockchen ’), von drangehangten erlesenen Kranzge- 
binden bedeckt, mit Edelstein- und Perlenschniiren geschmuckt, 
berausgeputzt mit verschiedenartigen herabhangenden Friich- 
ten in Menge. Darauf tanzten die Tanzerinnen, von guten 
Diehtem verfaBte Dichtungswerke wurden vorgetragen, es 
tanzten die Trupps der Manner (oder: der Menschen), man 
sab die augenverwirrenden Gaukelstucke des Gauklers, und 
dem Gaukler wurde Betel u. dgl. mehr gespendet, geworfen 
wurden Mengen Wasser mit Kampfer und Kunkumapulver 
drin, groBe Geschenke gegeben, laut ertiinten Trommeln und 
andere Musikinstrumente. So verflossen in groBer Freude sie- 
ben Tage. Es kam der Vollmond. Yerehrt von Konig Domuha 
mit Blumen, Gewandstoffen usw. in groBem UberfluB ward 
das Banner des Indra. Unter lautem Instrumentenschall fiel 
es am nachsten Tag zur Erde. Der Konig sah, wie es in Un- 
reinigkeit, Urin und garstig riechenden Wust niederstiirzte 
und vom Yolk gepliindert wurde 2 ). Bei diesem Anblick dachte 
er: „Pfui iiber die Herrlichkeiten (der Erde), die ja fliichtig 
sind wie der Blitzstrahl und ekelerregend in ihrem Entwick- 
lungsausgang!“ Indem er so sorgend sann, erwachte seine 
Seele, er ward ein Pratyeka-Buddha. Nachdem er die Haar- 
ausreiBung in fiinf Handvoll vollzogen hatte, wanderte er als 
Asket in die Heimatlosigkeit (pavvaio) 3 ). Und so heiBt es: 

Er sah. wie Indras schongeschmiicktes Banner 

Zur Erde fiel und leer gepliindert wurde, 

Erblickte Gliick und Ungliick so und schaute 

Den Y^eg des Heils, der Konig der Pancala 1 ). 


khinkim jala wie kimkinijala in Brihats. 43. 7 und in andern Dar- 
stellungen. 

2 ) Genau so werdeu (oder wurden) in Europa Stiickchen von den 
Figuren usw. der \ egetationsdainonen geraubt, und wie diese, so werdeu 
wohl auch die Beutestiickchen vom Indrabaum Acker und Haus. Vieh und 
Menscb Segen gewirkt haben. 

“) Wer Jainamijnch wird. reiBt sich gewohnlich das Haar in fiinf Hand- 
voll aus. Siehe meine Anmerk. 1 auf S. 136 der Hindu Tales. Der auch 
den Buddhisten wohlbekannte Pratyekabuddha „der Buddha nur fur sich“, 
der Privatheilige, erlangt fiir sich Erkenntnis und Erlosung, predigt sie 
aber nicht anderen. 

) Meine Anmerkung auf S. 144 der Hindu Tales greift fehl: suvolatn- 
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Wie wir gehort haben, verweisen Vishnudh. II, 155, 5 und 
das Devlpurana auf das Vanapravegakapitel als notige Ergan- 
zung zum Kapitel vom Indrabaum. Es handelt vom „Einzug 
in den Wald“, um einen Baum fur ein Gotterbild auszuwahlen 
und zu fallen. Die gleichen Bestimmungen gelten namentlich 
fiir den Indrabaum, der ja vom Bhavishyapur. — das haben 
wir eben vernommen — ebenfalls ein Gotterbild genannt wird. 
Ans Gotterbild schlieBt denn auch die Brihatsamhita den vana- 
pravega, hier vanasampravega, an (Kap. 59). Ausfiihrlicher und 
weit weniger bekannt ist Vishnudh. Ill, 89. So folge denn nach 
dieser Quelle 


Der Auszug in den Wald. 

Markandeya sprach: „Vernimm von meinem Mund, o Ken- 
ner des Guten, den Einzug in den Wald. An gliickhaftem Tag, 
unter giinstigem Gestim und zu belobter Stunde (1) ziehe der 
Zimmermann, gefiihrt vom Astrologen, aus in den Wald. Dar- 
auf soil er dort die Baume untersuchen, fallen, spalten (2). 
Solche mit Hohlungen, von Ranken umstrickte, von Wiirmern 
angefressene vermeide er, ebenso vom Feuer beriihrte 1 .', vom 
Vind niedergeworfene (3), wie auch von einem Elefanten ge- 

kiyam ist Mask, und gehort zu tam datthum padanlam etc. — Die ge- 
naue Datieruug der hier vorgelegten Darstellungen ist leider unmoglich. 
V arahamihira, der Verfasser der Brihatsamhita, lebte im 6. Jh. n. Chr. 
Wohl um Jahrhunderte alter wird das Vishnudharmottara sein (im J. 628 
wird es von Brahmagupta zitiert). Etwa in die gleiche Zeit wie das Vish- 
nudh. diirfte das Bhavishyottara gehoren. Vgl. meinen Aufsatz Chrono- 
logic aus Schreibfehlern in Indien in der Zschr. f. Indol. u. Iran X, 257 
bis 276. Nun besitzen wir noch den Ritus fiir das Indrafest (Indramaha) 
im Kaugikasutra, dem bekannten, jedenfalls weit alteren, teils grihyasutra- 
haften Zaubertext des Ath.-Veda. Im wesentlichen treu wird das Kapitel 
(140) reproduziert von Ath.-Veda-Parigishta XIX. Weggelassen wird hier 
sehr wenig, hinzugefugt ziemlich viel iiber Portanta. Diese Gestaltnng ist 
offensichtlich jiinger. Beide beschranken sicb auf religiose Riten und 
Spriiche fiir Konig und Priester und den Segen der Begehung. Fur den 
Einblick in die Festfeier sind beide zu wertlos, als daB die Wiedergabe 
sich lohnte. 

' 1 Vahnina ca tatha sprishtan. Ebenso vahnisprishtah in Vishnudh. II, 
29, 47. In Brihats. 59, 3, im Kapitel vom Auszug in den Wald, steht 
agniplushta vom Feuer versengt, angebrannt. Das diirfte das Urspriingliche 
sein. Vgl. agniplushta in Vi. 70, 11 (nicht fiir Bettstatt). vahnidagdha in 
Bhavishyap. I, 131, 20 (nicht fiir Gotterbild), dagdha in Brihats. 53, 
120 (nicht fiir Hausbau). 
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brochene und die, die der Aufenthaltsort von Vdgeln sind J ) 
und die in der Nahe von BiiBer(einsiedeleie)n stehen oder die 
mit Wasser aus Kriigen begossen worden sind (4), solche, die 
kleinen Lebewesen (sattva) als Unterschlupf dienen, und 
krumme, o Menschenoberhaupt, hohle und im Stehen verdorrte 
( UTdhvaqushka ), sowie auch (zu) junge und (zu) alte (5), 
solche, die bei einer Leichenstatte, einem Totenmahl (caitya), 
einem Ameisenhaufen (oder) einem Gottertempel aufgewach- 
sen sind, in einem dffentlichen Garten oder einzeln stehende 
Baume, sowie auch Grenzbaume (6) und Baume an der StraBe 
vermeide er sorgfaltig 1 2 3 4 ). Den palaqa (Butea frondosa) und 
kovidara (Bauhinia variegata), galmali (Wollbaum, Salmalia 
malabarica), pippala (Ficus religiosa), vata (Banianbaum, Ficus 
indica), amra (Mangobaum) und pushpaka 3 ), kapittha (Feronia 
elephantum) und vibhitaka *), vermeide er, auch den vetasa 
(Calamus Rotang) und Baume ohne Kemholz (8) °) . Den 
nandana (1. candanam mit Matsyap. 257, 9; Brihats. 59, 5; 79, 
2; 12; 14; 18; Bhavishyap. I, 130, 10b; 13 d; 15b, also: den 
Sandelbaum), den syandana fa ), den gala (Vatica robusta), den 
gimgapa (Dalbergia Sisu), den khadira (Acacia Catecu), den 
dhava (Grislea tomentosa), den kimquka (Butea frondosa) und 
den padmaka, den haridra (gelben Sandelbaum), den chinesi- 


1 ) Es konnen leicht Unheilsvogel, wie z. B. Krahen, darunter sein. Erst 
spater und weniger wichtig ist dies, daB dadurch den Vogeln ihr Schlaf- 
sitz oder ihre Wohnung geraubt wiirde. Oder ware daran gedacht, daB 
die Totenseelen als Vogel herumfliegen (Baudb. II, 8, 10; Heat. Ill 1, 
1030)? 

2 ) All diese Baume sind unheimlich, heilig, manche, wie z. B. Grenz- 
baume, in Parks oder einzeln stehende, auch wirtschaftlich notig und iiber- 
haupt fur das Gefiihl unantastbar. Die Ameisen und Ameisenhiigel gelten 
auch in anderen Landern als zauberisch; diese Tierchen graben ja hin- 
unter in die Erde. stehen in Verbindung mit unterirdischen Machten. 

3 ) In Vishnudh. II, 29, 51 pushyaka. Aber beides ist als Baumname un- 
bekannt und wohl alter Schreibfehler fiir plakshaka, wie Brihats. 53, 
85 hat. 

4 ) Terminalia bellerica. Die groBen eifbrmigen INiisse dienen zum Far- 
ben, Gerben, als Arznei, Tinte zu machen, werden auch gegessen, sollen 
aber berauschend wirken (Growse, Mathura, p. 492), sind jedoch beson 
ders deshalb bekannt, weil sie als Mu r f e 1 gebraucht werden oder wurden. 
Der Baum gilt als auBerst verderbenbringend. 

Statt caramas lese ich casartis. 

b ) Lies spandanam mit Brihats. 59, 6; 79, 2. Es ist unbekannt, welch 
einen Baum das Wort bezeichnet. Zu Gdtterbildern wird er empfohlen 
in Brihats. 59, 6; zu Bettstellen in Brihats. 79, 2; zum Hausbau in Mats- 
yap. 257, 11. 
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schen Baum (cinadruma, nur hier, soweit ich weiB) (9), den 
arjuna (Terminalia Arjuna) und den kadamba (Nauclea Ca- 
damba) und den madhuka (Bassia latifolia), sowie den 
anjana *) die devavrikshas (gewiB = devadaru Deodar, sura- 
daru in Brihats. 59, 5; 79, 2; Matsyap. 257, 9) und edle Baume 
(jatyan), sowie den roten Sandelbaum (10) — diese soli man 
als gliickhaft erkennen und (iiberhaupt) die Hartholzbaume. 
Solche, die weder als heilvoll noch als unheilvoll genannt 
worden sind, die bringen nach der tjberlieferung nur mittel- 
maBigen Lohn (11). Solche mit rotem Kem sind fur die 
Kshattriya (narendra), mit weiBem Kern fur die Brahjnanen, 
mit gelbem Kern fur die Vaigya, mit schwarzer Mitte fur die 
()udra gliickhaft (12). 

Nachdem man zu dem umzuhauenden Baum getreten ist, soli 
man in der letzten Zeit der Abenddammerung vor dem Baum 
fiir die Geisterwesen (bhuta), die in ihm wohnen, eine hinge- 
streute Spende (bali) verrichten mit sauerm Reisschleim, 
Ullopikakuchen, Geback, Blumen, Raucherwerk usw., o Fiirst 2 ). 

1 1 Unbekannt, welcher Baum. In Vishnudh. II, 132, 29 werden Amulette 
daraus gemacht, in 16, 12 Bogen. 

2 ) Ullopika hatte ich in Kaut. (Obers.) 329, 31 ff. nicht gemaB MBh. 
XIII, 98, 61; V, 191. 21 in ullapika andern sollen, sondern das ullapika 
des Epos in ullopika. Wie da den Rakshasa und Yaksha und im Kaut. 
Baumen (d. h. den Baumgeistern), werden die ullopika auch sonst ofters 
Vegetations- und Fruchtbarkeitsmachten geopfert. So in Brihats. 59, 8 
ebenfalls dem Baum, der fiir ein Gbtterbild gefallt werden soli, in Vish- 
nudb. II, 47, 8 bei der Pferdelustration (a^vaganti) dem Ganega oder 
wohl eher: dem RoBgenius Revanta, in ManaTagribyas. II, 6, 4 beim 
dhrutagvakalpa unter einem a^vatlha oder nyagrodha oder bei einem Ge- 
wasser dem Varuna, dem Vishnu und den Asvin, in Heat. II 2, p. 1018 
unten bei der go^anti unter einem a^vattha, einem palaga, einem einzeln 
stehenden Baum usw. den „Gottheiten“, in Vishnudh. II, 50, 46 bei der 
gajaqanti einer ganzen Reihe von Wesen, in II, 96, 7 dem Feuergott, 
Skanda, Mond, Varuna und Khadga, einem Geist in Skandas Gefolge 
(MBh. IX, 45, 67) beim Krittikasnana, in III, 94, 2 f. dem £iva (deva- 
deva), Gane^a (oder: dem Gott der Gotter Ganega), Vigvakarman und 
den fiir den Tempelbau notigen Werkzeugen, in III, 117, 29 — 31 den un- 
sichtbar zuschauenden Geisterwesen auf alien Seiten der Schaubiihne bei 
dem zur Feier des Umzuges (ydtra) eines Gotterbildes veranstalteten 
Schauspiel, in Bharatiyan. (Benares 33, 241; Kavyamala-Ausg. 33. 233) 
den Gandharva, bezw. dem Rudra Tryambaka, dem „Rudra der drei Mut- 
ter", einer sehr deutlichen Fruchtbarkeitsform der Qiva, und seinen Scha- 
ren, in Bhavishyap. I, 57, 1 ff. den Bhuta. Laut Heat. II 2, p. 1035 werden 
auch die ..Gotter der Erde“, die Brahmanen, unter anderem mit ullopika 
gefiittert. Trotz Kerns Widerspruch wird ullup, wie das PW. angibt, 
herausfischen bedeuten; in Ath.-Veda V, 28, 44 scheint ghritdd ulluptam 
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Nachdem man das gemacht hat, soil man dann diesen Mantra 
sprechen (ich lese vacyam statt casye), o Stammhalter des 
Yadugeschlechtes (14): „Den Geisterwesen, die hier wohnen, 
denen sei Heil! Huldigung sei euch! Nehmt diese Darbringung 
an und vollzieht einen Wohnungswechsel (15). Yon euch, den 
gottesdienstlich Verehrten, ermachtigt, o ihr Gebieter der 
Pramatha 1 ), werde ich unfehlbar diesen Baum zu einem Tem- 


wirklich mit Whitney ..snatched out of ghee' 1 zu sein. Ullopika sind also 
wohl in Fett gebackene und daraus hervorgeholte Kiichli, vielleicht 
ahnlich den amerikanisehen ,,fried cakes 14 . 

*) In Vishnudh. Ill, 42, 12 heiBt es: ,,Pisacas, Zwerge, Bucklige und 
Pramathas, o GroBarmiger (1. mahabhuja statt mahibhujah). sollen unter 
Verringerung der GliedmaBen und unter Verringerung der Gestalt ab- 
gebildet werden." Kerns „Elben" (fur Prahmatha) ware also recht gut. 
Die Orte, wo sie wohnen, sind die der Bhuta, der Totenseelen usw. Nach 
Vishnudh. II, 176, 22 — 24 besitzen sie die acht aigvaryaguna. In Yogayatra 
VI. 20 — 27 lesen wir: Die Pramatha, die an StraBen, Stadttoren und FluB- 
ufern, an Kreuzwegen, in (bei) Wachtiiren (attalaka) und Lustgarten, 
bei den Hausern, in Hohlen, in alleinstehenden Bitumen u. dgl. mehr 
wohnen, die sollen verehrt werden, wie es sich gehort: „Verehrung sei 
euch, die ihr die Dienerschaft des Indra, des Feuergottes, des Yama, der 
Nachwandlerin (nach Vishnudh. II, 176, 20 = Nirriti), des Varuna, des 
Windgottes, des Kubera, des Rudra, der Schlangengeister, des (Vogelfiir- 
sten) Suparna (einer Gestalt des Sonnen- und Fruchtbarkeitsgottes Vish- 
nu), des Lanzenbewehrten (d. h. des Skanda), der Pigaca und der Daitya 
(Asura) seid. Die ihr an Leibesschonheit wetteifert mit dem Liebesgott, 
beliebige Gestalt annehmen konnt, verschiedenartige duftige Gewander und 
Kranze tragt, von unwiderstehlicher Heldenkraft seid, an Ungestiim (vega) 
gleich dem Winde, stolzgemutet, immer frohlich, eine Glanzglut (tejas) 
an euch tragt, die mit dem Schimmer der jungen Sonne wetteifert; die 
ihr eine herabhangende Brust habt ( lambakroda , wohl = lambodara 
„einen Hangebauch habt 4! ), ihr langen, ihr kurzen, ihr hinkenden, ihr 
einaugigen, ihr diirren, ihr dicken, ihr mit Gesichtem wie verschiedene 
Vogel, Raubtiere (vy ala) oder Kamele, ihr ohne Gesicht, ihr mit dem 
Gesicht auf der Brust ( krodasya mit Ebersgesicht?), ihr mit vielen Ge- 
sichtern, Kopfen, Armen, Beinen und Augen, ihr, die ihr zu eurem 
Schmuck Eidechsen oder Schlangen gemacht habt. ihr ungeheuerlichen, die 
ihr Diademe und groBmacbtige Edelsteine tragt, ihr, die ihr braunrot 
(kapila) seid wie die junge Sonne, Blitz und Feuer, ihr mit dem dunkeln 
Aussehen von Bienen, Tamalabaumen, Elefanten und wilden Biiffeln 
(gavala), ihr mit den Leibern wie Berge oder Wolken, ihr mit Stimmen 
wie der Fall eines Donnerkeils und die ihr in euerm Lauf dahingeht, wie 
der Wind und wie der Gedanke; ihr, die ihr Schwert, Kolben (musala), 
Keule (g add), Stein, Lanze, DreispieB ( gut a ), Baume, Pfeil und Bogen 
und Wurfscheibe in den Handen habt, und ihr, die ihr mit Kanapa-Lanzen, 
eisenbeschlagenen Kniitteln ( parigha ), Holzspeeren (kunta), Fausten, Zau- 
berkunst, Priigeln (laguda), Axten und .,Hundertt6tem“ bewehrt seid — 
ihr Scharen der Pramatha samt den Bhuta, nehmt die von dem auf Erobe- 
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pel 1 ) verwenden (16). %enn ihr diesen Baum nicht verlassen 
wollt, dann sollt ihr im Traum aus Gnade es mir der Wahr- 
heit gemaB sagen" (17) 4 ). Nachdem der Zimmermann also 
gesprochen hat, soli er dort einschlafen, o Menschenhirt, und 
auch der Astrolog, o Hochgesegneter. beschiitzt von Helden 
mit Schwertern in den Handen (18). Wenn darauf auch 
nur einer von ihnen in der Nacht einen gliickhaften 
Traum hat, oder auch gar keinen hat, o Konig, dann soli er 
unbedenklieh den Baum umhauen (19). Hat er (einer von den 
zweien) aber einen unheilbringenden Traum, dann soli er 
keinesfalls ihn umhauen. Den zu fallenden Baum soli der Ein- 
sichtsvolle, friih am Morgen aufstehend, fallen (20), in rituell 
reinem Zustand, mit einem Beil, das mit Honig und Schmelz- 
butter bestrichen worden ist. Nachdem er einen Strich nach 
rechts herum daran gemacht hat, soil er dann in koscherem 
Zustand ihn fallen (21). Als gliickhaft gelobt wird sein Fall 
mit der Spitze nach Osten oder nach Norden, auch nach Nord- 
osten, o GroBkonig, nach den iibrigen Richtungen aber ver- 
worfen (22), Zerbricht er im Fall (1. pate statt vame ), so soli 
man ihn nicht nehmen, noch auch, wenn er lebende Wesen 
totet. Den Baum, der in gliickhafter Weise fallt, soli man mit 
aller Sorgfalt nehmen (23). Das obere und das untere Ende 
soli sorgfaltig gezeichnet werden, aus dem oberen Ende soli 
man des Gottes Kopf, aus dem unteren die FiiBe machen las- 

rung bedachten Konig euch dargebotene Balispende entgegen. Wenn wir 
liber die Feinde gesiegt haben, wenn wir durch eure Gnade in die Heimat 
zuriickgekommen sind, werden wir euch eine doppelt so groBe, mannig- 
faltige Balispende geben. 44 In 28 — 29 folgt weitere Bitte an diese iiber- 
bunte Naturgeistergesellschaft, die in Vishnudh. II, 177, 6 passenderweise 
mit der Gottin Erde zusammen angerufen wird; es sind chthonisch-phal- 
lische Wesen. Ganz ahnlich, aber weniger phantasievoll ausmalend und 
gewiB aus der gleichen Quelle geschopft ist Vishnudh. II, 176, 18 ff. 

*1 Devagdre. Die Vorlage sprach also wohl von einem Tempel. Kaum 
devdgare = Gotterbild, weil ja die Gottheit darin wohnt. Eher devakare 
zu lesen; akara Gotterbild findet sich in Heat. II 2, p. 496. In Brihats. 
59, 10, gewiB aus der gleichen Quelle, heiBt es: aredrtham (fur ein Gotter- 
bild) amukasya tvam devasya parikalpitah . Unser Qloka 15 ist, abgesehen 
vom ersten pada , wortlich = Brihats. 43, 17; unser 16 sehr ahnlich Brihats. 
18. und beiden steht sehr nahe Brihats. 59, 10 — ill (dies = Bhavishyap. I, 
131. 33 f.). Fast mochte man in unserem 15 a vasanti yatra bhutani (aus 
ya — ydni ~r atra) annehmen an Stelie von vasanti yatra usw. Diese altere 
Gestalt ware dann in Brihats. 43, 17 in klassisches Sanskrit umgeformt. 

2 ) Ebenso werden in Yogay. VI, 29 und Vishnudh. II, 177. 5 f. die 
Pramatha gebeten, vor dem Auszug in den Krieg dem Konig im nacht- 
lichen Traum ein Zeichen zu geben. ob er siegen werde oder nicht. 
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sen (24). Ein umgekehrter oder quer (durch den Block) ge- 
machtes Gotterbild fiihrt ein Sterben ( marana , eine Seuche) 
berbei. Die Vertauschung von oberem und unterem Ende ver- 
meide man auch bei Saulen (25). Gescbieht die Vertauschung 
des oberen und des unteren Endes, dann geht das Haus zu- 
grunde. Und mit dem oberen Ende nach Osten oder nach Nor- 
den schauend, miissen die Baume zu Hausern verwendet wer- 
den (26), (ebenso) zu Hauptsparren und zu den (andern) 
Sparren; in umgekehrter Lage sind sie verwerflich. Schauen 
sie mit der Spitze nach Siiden oder nach Westen, so bringen 
sie dem Besitzer den Untergang (27). Deshalb soli man mit 
aller Sorgfalt den Baum (stamm) mit Zeichen versehen lassen, 
am obern Ende und am untern, o Kenner des Guten 1 ). Dar- 
auf soil man ihn auf richtige Weise heimbringen (28), mit 
einem Karren, o GroBkonig, oder durch Manner oder durch 
Rinderstiere (wohl: die ihn tragen), an einem geeigneten Tag, 
unter geeignetem Gestirn und in einer belobten Stunde (29). 
Hat der kundige Zimmermann ihn in gebiihrlicher Weise her- 
eingebracht (1. praveqya), dann soil er ihn in richtiger Ver- 


*) Eine Parallele zu nnserem 25 c — 28 ist Vayupur. 8, 123 ff.; Brahman- 
dapur. I, 7, 117 ff.: Wie die Aste eines Baumes stehen (nach oben, nach 
unten, nach bestimmter Himmelsrichtung), so miissen sie auch im Hause 
(als Balken, Sparren usw.) stehen. Eine andere scheint in Bhavishyap. 
I, 131, 38 zu stecken. Der Text lautet: Yasya bihyasthita gdkhd dikshu 
nashta catasrishu I rastupiirvam tatah sthitva tatah pagcad avasthitd. 
Besser, obschon nicht unbedingt notig, ware der Plur.: buhyasthitah gakha 
usw. Statt des zweiten tatah setze man tathd: „Die Aste am Baum, die 
hinausstehen. in die vier Himmelsrichtungen verloren, die stehen, wenn 
sie dann einem Bau angehorig dastehen, ebenso da“ (d. h. nach Osten 
schauender Ast als Sparren ebenso nach Osten usw.). Soil man vishtd statt 
nashta lesen: „in die vier Windrichtungen eindringend.“? Naher stunde 
tashtb: . . . die stehen, wenn sie, behauen, einem Bau angehorig dastehen, 
ebenso da. 1- Aber Bedenken regen sich wegen der Wortstellung im Skt. 

In der letzten Strophe bringt dann Bhavishyap. I, 131 noch etwas Ahn- 
iiches: Garude digi pashanam kapoto grihagodhika I sitavarnam jalam jhe • 
yam angushtabham bhavet krimih. Dies Gewirr von Verderbnis scheint nn- 
losbar zu sein. Licht kommt von Brihats. 53, 122 f. Da hdren wir: Chedo 
yady avikari , tatah gubham daru tad grihaupayikam, I pite tu mandate 
nirdiqet taror madhyagam godham. // Manjishthabhe bheko, nlle sarpas , 
tatharune saratah, I mudgabhe 'gma, kapile tu mushako, ' m bilag ca khad - 
ghbhe (Im Inhalt ganz = Matsyapur. 257, 12 c— 14b). Ich lese also im 
Bhavishyap.: Arune diqet pashanam, kapote grihagodhikdm, I sitavarne 
jalam iheyam, manjishthabhe bhavet krimih. II Doshair etair vinirmuktam 
tnuda kalam (1. kale) samuddharet. Wie die zwei anderen Fetzen ist auch 
dieser unvermittelt angeheftet. 
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wendung verwenden, nach der Vorschrift, o GroBkonig, wenn 
er mit gliickwirkenden Merkmalen ausgestattet ist ( 30 ). 

Wer so den Auszug in den Wald verrichtend, 

Das Holz heimbringend, Hauser so errichtet, 

Dem bliiht Gedeiben immerdar, o Konig, 

Das herrlichste an Gold und Korn und Sohnen 1 )- 


Herkunft oder Entstehung des Festes. 

Wie wir sahen, hat in alien unseren Quellen, mit Ausnahme 
des Devipur., der alte Konig von Cedi Vasu Uparicara das Fest 
des Indrabaums eingefiihrt. Gleich sonstigen mythischen Erden- 
fiirsten verkehrt er mit den Himmlischen auf gleichem FuBe. 
So erhalt er von Indra wie den wunderbaren Wagen, so auch 
den Indradhvaja. Die dabei nicht einmal zusammenstimmenden 
Angaben des Devipur. entspringen dem Glaubenseifer fiir Qiva 
und seine Gemahlin, der dieses Purina beseelt; er wird wohl 
gar ein Einfall des Kompilators sein. 


Die Herkunft und Art des Materials fur den Indrabaum : 
der Auszug in den Wald. 

In europaischen Berichten iiber die Heimholung des Mai- 
baums, wie man gewohnlich kurz den Festbaum der verschie- 
denen Sonnen- und Wachstumsfeste nennt, horen wir von dem 
frohlichen Auszug namentlich des jungen Volkes hinaus in den 
Wald, bei dem dann nicht selten wie in Ophelias Lied die Mad- 

Wir sehen, von 25 c an redet der Text nur noch von dem verwandten 
Stoff: vom Hausbau. Wahrscheinlich war das schon so in der Vorlage. In 
beiden Fallen gelten eben vielfach die namlichen Bestimmungen. — Die 
genannten hauptsachlichen Parallelkapitel, namlich Brihats. 59 und Bha- 
vishyap. I, 131, sowie Vishnudh. Ill, 89 sind wobl alle nach derselben 
Vorlage gearbeitet, Bhavishyap. I, 131 vielleicht mit Benutzung der Bri- 
hats. Sehr ahnlich sind namlich Bhavishyap., (Jloka 1 und Brihats. 1; Bh. 
13 und Br. 5 a b; Bh. 17 c d und Br. 4 c d; Bh. 20 — 21 a und Br. 3 c — 4 a. 
Fast gleich sind Bh. 30 c — 31 und Br. 8, ganz gleich, abgesehen von Ver- 
derbnissen oder Kleinigkeiten, Bh. 32 — 34 und Br. 9 c — 12; Bh. 41 — 42 
und Br. 12 — 13. 
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chen wohl als Jungfrau hineingehen, aber nicht wieder hinaus. 
Ahnliehes mochte man auch vom Indrabaum annebmen. Yajnav. 
I. 147 verordnet, daB die Vedaschiiler einen Tag frei haben 
sollen, wenn der Indrabaum aufgerichtet oder niedergelassen 
wird, und Vi. 30, 6. daB beim Indraauszug (lndrayana) einen 
Tag und eine Nacht das Vedastudium unterbleibe. Ebenso be- 
fiehlt Heat. Ill 2, p. 745, anadhyaya (Unterlassung des Veda- 
studiums) am Indrafest (von Markandeya). Mit lndrayana wird 
der festliche Auszug, den Indrabaum ins Dorf oder in die Stadt 
zu holen, gemeint sein. Vgl. meine „Altind. Rechtsschr. 11- , S. 190. 
V ie sonst in Altindien der Zimmermann oder Schreiner selber 
in den Wald geht. dort sein Bedarfsholz fallt, zurichtet und 
heimfiihrt, so hier. DaB hier der Astrolog mit muB und beson- 
ders wichtig ist, sowie daB die beiden sich Gehilfen mitnehmen, 
versteht sich von selber, ebenso, daB dann wenigstens eine 
Anzahl Manner den Baum in Stadt oder Dorf schaffen. Da wird 
wohl viel Volks mitgelaufen sein. 

Verschiedene Stellen unserer Schriften lassen schlieBen. daB 
es ein Urkapitel fiber den Auszug in den Wald (vanapraveca) 
gab, das die Wahl und Fallung der Baume fur Gotterbild und 
Gottertempel, Menschenwohnung, Bettstellen und Sessel be- 
sprach und bei der Einzelbehandlung der genannten Dinge 
vom jeweiligen Kompilator nach personlichem Bediirfnis und 
Naturell verwertet wurde, hier treuer und vollstandiger, dort 
freier oder fetzenhafter. Solche Vanapraveca-Kapitel sind also 
in den mir vorliegenden Werken Vishnudh. Ill, 89: Brihats. 59: 
Bhavishyap. I. 131. Auch Matsyap. 257 ware zu nennen. Min- 
destens dem Hauptinhalt jenes Urkapitels lieferte das Gotter- 
bild. Wenn aber das Devlpur. (Heat. II 2. p. 402 Mitte) sagt, 
Zimmermann und Astrolog sollten im Einklang mit der Vor- 
schrift fiir die Aufstellung eines Bildes der Gottin und fiir ein 
Prozessionsfest (yatrd) die W’aldfahrt machen, und wenn 
Aishnudh. II das Kapitel vom Vanapraveca als Richtschnur 
nennt, so diirfen wir nicht schlieBen. Vishnudh. II weise auf 
Vishnudh. Ill bin, denn dieses dritte Buch ist erst spater ange- 
fiigt. Wohl aber wird, wie oft anderwarts. der Kompilator von 
II und der von III die gleiche \orlage vor sich gehabt haben. 

Leider tritt nun auch beim Vanapraveca hinter Mantik und 
Magie anderes sehr zuriick. Zwar hat auch die natiirliche Taug- 
lichkeit des Holzes fiir den betreffenden Zweck mitgeredet. 
Aber das Taugliche wird zugleich zum magisch Heilvollen, und 
wenn z. B. Vishnudh. III. 89, 8 Baume ohne Kernholz (oder 
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kraftlose, solche mit weichem, nichtigem Holz) fiir ein Gotter- 
bild verbietet, so ist halt alles Schwachliche, Minderwertige 
zugleich zauberisch unbeilvoll. Fiir das Gotterbild nennen nun 
die drei erwahnten Kapitel folgende Baume. Yishnudh. Ill, 89, 
9 — 10: Candana, spandana, cala, gimgapa, khadira, dhava, kirn- 
cuka, padmaka, haridra, cinadruma, arjuna, kadamba, madhuka, 
afijana, devavriksha (— devadaru), edle Baume, den roten 
Sandelbaum und iiberhaupt Hartholzbaume (sara). Bhavishyap. 
I, 131, 10 — 11 bringt von diesen: Candana, khadira, kimguka, 
arjuna, madhuka, ahjana, devadaru, roten Sandelbaum, da- 
neben aber: vriksharaja (= parijata. Erythrina indica). bilva 
(Belbaum, Aegle Marmelos), amrataka (Spondias mangifera), 
nimba (Azadirachta indica), criparna (Premna longifolia). pa- 
nasa (Brotfruchtbaum. Artocarpus integrifolia) und sarala (Pi- 
nus longifolia). Aber nicht unterschiedlos gelten alle diese 
Baume fiir ein Gotterbild, sondern je nach der Kaste des Stif- 
ters: Madhuka und devadaru fiir den Brahmanen, vriksharaja 
und candana fiir den Kshattriya, bilva und amrataka fiir den 
Vaigya, khadira und ah jama fiir den Gudra, nimba, criparna, 
panasa, sarala, arjuna, raktacandana fiir alle Kasten. So Bha- 
vishyap. I, 131, 12. Gl- 13 aber zeigt sich dann freigebiger und 
teilt jeder Kaste nocb besonders vier Baume zu, namlich dem 
Brahmanen: suradaru (= devadaru, schon in der ersten Liste), 
cami (Prosopis specigera oder Mimosa Suma, bekanntlicli als 
Beibbolz fiir Feuererzeugung gebraucht und darum wohl des 
Makels als weiblich entledigt), madhuka und candana (also 
noch die zwei vorher dem Kshattriya gegebenen) ; dem Kshat- 
triya: arishta (Seifenbaum, Sapindus detergens), khadira (ob- 
gleich schon dem Vai§ya zugeeignet), tinduka (Diospyros em- 
bryopters, ein vorziigliches Brennmaterial) und agvattha (Ficus 
religiosa); dem Vaigya: khadira (schon im Zweierverzeichnis 
ibm zugebilligt — die zwei andern sind verloren oder lieder- 
licherweise vergessen): dem G^dra: kesara (Rottleria tinctoria, 
Mesua ferrea usw.), sarjaka (Terminalia tomentosa), amra 
(Mangobaum) und cala (Yatica robusta). Brihats. 59, 5 f . macht 
fiir den Brahmanen dieselben vier namhaft, fiir den Kshattriya 
aber bilva statt tinduka, fiir den Vaigya neben dem khadira 
noch jivaka (Terminalia tomentosa), sindhuka (Yitex Ne- 
gundo 1 ) und spandana. Den Gu^ ras spendet Yarahamihira 


2 ) Wird von Carakas. I, 4, 14, 16 unter den 10 Pflanzen gegen Gift auf- 
gefiihrt nnd ist naeh dem PW. nur em Strauch! 
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neben den vier des Bhavishyap. noch tinduka und arjuna. Diese 
zwei etwas sonderbar hinzugescbneiten erwecken die Vermu- 
tung, die Zweierliste habe aueh der Verfasser der Brihats. ge- 
kannt. Merkwiirdig ist aber, daB er gerade den (iudra allein 
so beschenkt, und sogar fiir ihn dem Kshattriya dessen tinduka 
wegnimmt. Die Purana nun lassen ihrer jeweiligen Laune oder 
Willkiir unzahlige Male die Ziigel schieBen bei Dingen, bei de- 
nen Genauigkeit unbedingt geboten schiene — und was konnte 
dem Inder wichtiger sein, als Kastenbesonderheiten! Hier, und 
wohl auch anderwarts nicht selten, springt Varahamihira mit 
seiner Vorlage recht frei um. Eine andere Unterscheidung je 
nach der Kaste erscheint in Vishnudh. Ill, 89, 12: Baume mit 
rotem Kern fiir Fiirst und Adel, mit weiBem fiir die Brahma- 
nen, mit gelbem fiir die Vaigya, mit schwarzem fiir die Qudra. 
Diese vier Farben der vier Kasten finden wir oft. So z. B. soil 
der Erdboden fiir eine Wohnung je nacb der Kaste des Be- 
sitzers diese Farben zeigen. Qankh.-Grihyas. II, 8, 6 — 8; Bri- 
hats. 53, 96; Vastuvidya ed. Ganapati Sastri II, 29 f.; Qilpag. 
ed. Ph. N. Bose (Punjab Oriental Series 17) I, 5; Vigvakarma- 
prakaga I, 24; Vishnudh. II, 29, 8 (daher Agnipur. 247, 1); 
III, 93, 32; Matsyap. 253, 11c — 12 b. Auch beim Fundort des 
Steins fiir ein Gotterbild (Vishnudh. Ill, 90, 2; vgl. Agnipur. 
43, 12) und beim Ort fiir einen Tempel (Vishnudh. Ill, 93, 
31bff.) muB die Farbe der Erde sich so nach der Kaste des 
Stifters richten. Allgemeiner Art ist die Bestimmung, daB der 
Baum glatte (snigdha) Blatter, Bliiten und Friichte baben solle 
(Brihats. 59, 4), und daB er weit ausgedehnten Stamm und Ast- 
bau aufweisen, reich an Blattern, in gerade gerichtetem Wachs- 
tum verlaufend, frei von Krankheit, selbstandig kraftvoll ( avi - 
vaga), noch von Rinde bekleidet und prachtig sein miisse 
(Bhavishyap. I, 131, 19) *) 

Beim Hausbau bringt Holz von asana (Terminalia tomen- 
tosa), madhuka, sarja, gala, candana, panasa, devadaru Gliick 

J ) Der Tieropferpfosten (yupa) soil von einem Baum gemacht werden. 
der auf ebenem Boden und nicht als Ast gewachsen, vielblattrig, vielastig, 
an der Spitze nicht verdorrt, nicht hohl, nicht schwankend. gerade, auf- 
recht (d. h. nicht an der Erde hinkriechend oder stark gegen sie hinab- 
hangend), an der Spitze nach Nordosten oder Westen (also nach der Him- 
melsrichtung der zwei chthonischen und pballischen Gdtter ^iva und 
\ a r u n a) leicht geneigt ist, dessen Zweige aufwarts gerichtet sind und 
dessen Risse in der Rinde dem Lauf der Sonne entsprechend heruin- 
gehen. Apast.-^rautas. VII, 1, 17; vgl. Taitt.-Samh. VI, 3, 3, bes. 4f.; 
Kathakas. XXVI, 3; Kapishtalakathas. 41, 1. 
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(Matsyap. 257, 8 c — 9). Nur unvermischt mit anderen Holz- 
arten darf da verwendet werden: gimgapa (Dalbergia Sisu), 
griparni (Gmelina arborea), tindukl (Diospyros embryopteris), 
spandana, panasa, sarala, arjuna, padmaka (ib. 10 c — 12b). 
Als koscher fur Bettstatt und Sessel nennt Brihats. 79,2: asana, 
spandana, candana, haridra, surada.ru, tindukl, gala, kagmari 
(Gmelina arborea; ist Opferholz in Brihats. 44, 12 und sonst 
oft; Zahnholz ib. 85, 3, Mittel gegen Gift in Carakas. VI, 23, 
176, die Frucht gilt als eines der zehn Mittel gegen Korperglut 
in Car. I, 4, 14, 41). Fur SchieBbogen nennt Vishnudh. II, 16, 
12 — 15 als die besten Holzarten: Sandelbaum, Calamus Rotang, 
dhanvana (Grewia elastica), gala, galmali, kaga (mir unbe- 
kannt), kakubha (Terminalia Arjuna), ahjana, Bambusrohr, und 
zwar soli man das Holz im Herbst nehmen, was an Bhavishyap. 
I, 131, 22 erinnert: Holz zu Gotterbildem soli in den acht Mo- 
naten von Karttika an geschlagen werden 1 )- Der Wagbalken der 
Wage beim Gottesurteil soil von khadira-, tinduka-, gimgapa- 
oder fd/a-Holz sein (Narada I, 163 f.), der Wagbalken und 
Pfosten beim tulapurushadana (Verscbenkung des eigenen Ge- 
wichtes in Gold) in Matsyap. 274, 32 ff. von gala, ihgudi, can- 
dana, devadaru, griparni (vgl. Matsyap. 255, 19; 218, 2; 
Vishnudh. II, 27, 2; Bhavishyap. II, 1, 10, 53), priyaka (Ter- 
minalia tomentosa), kadamba (Nauclea Cadamba) und ahjana, 
in Bhavisbyott. 175, 33 ff. von candana, khadira, bilva, gaka 
(wohl gala zu 1.), ihguda, tinduka, devadaru, griparna, oder 
auch einem anderen Baum mit Hartholz oder einem fiir Opfer 
verwendbaren. Fiir den Wagbalken der Orakelwage wird von 
Brihats. 26, 9 nur khadira genannt und bezeicbnenderweise da- 
neben der Schaft eines Pfeils, mit dem ein Mann verwundet 
worden ist, wahrend als bestes Material Gold oder doch Silber, 
beide ja voll magischer Kraft, den Vortritt haben. Fiir den 
Opferpfosten bestimmt Apast.-Crautas. VII, 1, 15 nur palaga, 
khadira, bilva, rohitaka. Auch auf das Opferholz bei Gotter- 
und Manenopfer und andres einzugehen, nahme zu viel Raum 
weg. 

Selbstverstandlich muB auch der Boden, auf dem der Baum 
steht, koscher sein, obschon beim Vanapravega nur Bhavishyap. 

i) >~ach weitverbreiteter Ansicht soli man Baume bei abnehmendem 
Mond fallen. Der Grand scheint von vomeherein klar zu sein: voller Mond 
macht den Baum saftvoll, abnehmender saftlos, also trocken. Vgl. Frazer 3 
VI, 135 — 138. Im Herbst und Winter stimmt bekanntlicb der geringere 
Saftgebalt. 
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I, 131, 18 diesen Punkt naher behandelt: rituell rein (guci) 
abgeschieden von der Welt ( vivikta , in Brihats. 43, 16 vijana ), 
frei von Haaren und Kohlen, nach Osten oder nach Norden 
abfallend, ledig der fur die Menschen schlimmen Dinge 1 ). 

Besonders umstandlich sind natiirlich die Angaben iiber die 
zu vermeidenden Baume. Beim Gotterbild werden da, wie wir 
gesehen haben, von Vishnudh. Ill, 89, 3 — 7 b aufgefiihrt: 
Baume mit Hoblungen, von Schlingpflanzen umsponnene 
von Wiirmern angefressene, vom Feuer versengte oder ange- 
brannte, vom Wind niedergeworfene, von Elefanten gebro- 
chene, von Vogeln oder allerband Lebewesen bewohnte, in der 
Nahe von Asketensiedlungen stebende, mit Wasser aus einem 
Krug begossene, krumme, hohle, im Stehen verdorrte, zu junge 
oder zu alte 3 ), bei Leichenstatten, Totenmalern (caitya), 
Ameisenhaufen oder Gottertempeln aufgewachsene, in offent- 
lichen Garten oder einzeln stehende, Grenz- 4 ) und StraBen- 
baume, sowie als einzelne Baumarten: palaca, galmali, pippala, 
vata, arnra, kapittha, vibhitaka und vetasa. Aus Bhavishyap. 1, 
131, 5 — 9; 20 — 21; 39 c — 40 kommen hinzu, aber ohne daB 
alle vom Vishnudh. genannten auch hier auftraten: Alle Milch- 
saftbaume, alle von Natur schwachlichen ( durbala ye svabha- 
vatah), an Kreuzwegen stebende, solche, in die Gotter(dar- 
stellungen) eingeschnitten sind (utkirna devata yeshu) 6 ), oben 
diirre (gushkagra), ganz diirre (gushka), mit einer Mordwaffe 
(gastra) niedergeschlagene, zu Elefantenfutter gemachte (d. b. 
von Elefanten abgefressene, kunjaragas tatha kritah), unten 
angekrankte (oder: unten mit einem Bruch behaftete? sarujo 
’ dhag ca), ungesunde, zur Unzeit bliihende oder zur richtigen 

M Lokakashtavivarjita. Man soil wohl lesen: lokakrishtavivarjita „wo 
die Menschen die Erde nicht gepfliigt haben" 1 ? Dagegen z. B. von Ebern 
oder Stieren aufgewiihlte Erde wirkt magisch Heil; es ist ja die Kraft und 
der Brunstsegen der Tiere in sie eingegangen. 

2 ) J Micht nur wird solehen die Kraft entsogen, sondern die Schling- 
pflanzen erzeugen magieanalogisch Bande, Gefangenschaft (siehe z. B. 
Brihats. 95, 37 und vgl. 42; Vishnudh. II, 164, 40 c d, woher Agnipur. 
232, 5 a b). 

3 ) Balavriddhas “ putrakavriddhakah , wie man in Bhavishyap. I, 131. 
5 lesen muB. 

4 ) Simavrikshams. In Bhavishyap. I, 131, 8 c muB man simadyah statt 
samadydh lesen. Wer in oder bei Leiehenstatte, caitya , Ameisenhaufen, Ein- 
siedelei oder Tempel von giftigem Tier gebissen oder gestoehen wird, ist 
unheilbar (Carakas. VI, 23, 159 f.). 

°) werden wohl vor allem auch an Phallus, Kteis, theriomorphe 

Abbildungen (wie Schildkrote, Stier usw.) u. dgl. mehr denken diirfen. 
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Zeit bliitenlose, Baume, deren Blatter abgefallen sind, von 
bosen Geistern oder von Krahen besuchte, solche mit nur einem 
Ast oder mit zu vielen Asten oder mit drei Asten, diese schlech- 
testen der Baume, von selber niedergestiirzte, von Elefanten 
umgeworfene, von Vogeln bewohnte 1 ), solche, aus denen 
Hiilsenfriiehte herausspringen oder deren herausrinnender Saft 
sii8 ist 2 ), oder aus denen Schmelzbutter oder Ol flieBt 3 ). In 
Brihats. 59, 2 — 4 a finden wir auBer schon Genannten: am Zu- 
sammenfluB mehrerer Strdme stehende Baume, von nachher 
aufgesproBten Baumen bedrangte, vom Blitzstrahl ( vajra ) ge- 
troffene, vom Wind beschadigte, von Bienen bewohnte. Fiir 
den Hausbau verbietet Vishnudh. II, 29, 46 ff. nicht nur eine 
Reihe Baume von der sonstigen Tabuart, zu denen man auch 
MBh. VII, 73, 38; XII, 40, 11; XIII, 14, 58; 104, 92 vergleiche, 
sondern auch nirgundi (vitex Negundo). Da dies aber nur ein 
Strauch ist, wird die Lesart kaum richtig sein. Matsyap. 257, 
4 — 8 schlieBt neben schon aufgefiihrten (darunter auch urdhva- 
gushka, wie man in 5 c lesen muB, von einem Wirbelsturm ge- 
schadigte, am ZusammenfluB von Stromen wachsende) beim 
Hausbau auch aus: an einem Brunnen, Teich usw. stehende, 
stachelbesetzte, nlpa i ), nimba, vibhitaka, gleshmataka (Cordia 
latifolia), amra, Brihats. 53, 120 ebenfalls nimba und vibhitaka, 
daneben dhava und arani (= Premna spinosa? Oder = garni 
wie wohl in Hariv. I, 26, 43 f.; Kirfel, Pur. Pafical. 359, 40 f.?). 

Aus den fiir Sessel oder Bettstelle untersagten wurde noch 
nicht genannt: der von einer Wasserflut umgeworfene (Brihats. 
79, 3 — 4 c), noch der bei einem verlassenen Haus wachsende 
(Vi. 70, 13). Zauberisch auBerst gefahrlich ist auch das Zahne- 
putzen, daher das Zahnholz hochwichtig. Unheil bringt da Holz 
von unbekanntem Baum, noch von den Blattem bestandenes. 


Eigentlich: bewohnt gemachte. Icb Iese vasitah statt varjitah. 

2 ) Dravag ca madhuro bhavet. Das scheint nicht ganz richtig zu sein. 
Aus Baumen flieBender Honig ist unheilvoll (z. B. Vishnudh. II, 137, 
8 = Matsyap. 232, 8). Also etwa madhujo von Bienen stammend? 

3 ) Das alles sind natiirlich Portenta (utpata, adbhuta), und auch alt- 
indische Baume leisten darin Erkleckliches. Wegen der Baumportenta 
siehe z. B. Brihats. 46, 24 — 32; Vishnudh. II, 137 — Matsyap. 232 (repro- 
duziert von Heat. II 2, p. 1080 f.); Ath.-Vedaparij. LXXh, 7, 2 — 10, 1; 
LXXI, 10, 1 — 11, 5; 15, 1 — 2; Negelein, Traumschliissel, p. 245- — 262. 

4 ) \ach den Worterbiichem Art Nauclea Cadamha oder schwarzer Ajoka 
oder Ixora Bandhucca Roxb. Der Baum scheint voll Stacheln zu sein; 
nach Nitivakyam. 1 , p. 39, 6 ist er schwer zu ersteigen, da rum wirft man 
seine Friichte mit Kniitteln herab (in der 2. Ausgabe fehlt dieses sutra). 
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ein rindenloses, ein auf dem Baum verdorrtes (Brihats. 85, 2 
= Yogayatra II, 20). Auch die Dharmaschriften befassen sich 
mit dieser Sache (Baudh. I, 3, 25; Apast. I, 11, 32, 9; Gaut. 
9, 44; MBh. XIII, 104, 92 = Vishnudh. Ill, 233, 26; MBh. VII, 
73, 38; an der letzten Stelle tinduka verboten). Besonders ein- 
gebend ist Vi.s Darstellung (61), was daher kommt, daB die 
Vishnusmriti aus einer puranaartigen Schrift schopft. Sie ver- 
bietet: paldqa, gleshmantaka, arishta, vibhitaka, dhava, dhan- 
vana (Grewia elastica), bandhuka, nirgundi qigru 1 ), tilva 
(Symplocos racemosa; gilt im Ritual als unheilig), tinduka, 
kovidara (Bauhinia variegata), garni, pippala, inguda (Termi- 
nalia Catappa), guggulu*), paribhadra (Erythrina indica), 
amlika (Tamarinde), mocaka (Musa sapientum und andere 
Pflanzen), qalmali, qana 3 ), siiB es Holz (madhura), saures, im 
Stehen verdorrtes, hohles, stinkendes, schliipfriges. Am nach- 
sten steht da wohl Vishnudh. II, 88, 11 c ff., was nicht ver- 
wundert, da beide ja aus derselben Quelle oder doch Haupt- 
quelle flieBen, aus dem Fiirstenhandbuch des Pushkara. In 
Vishnudh. II, 88 fehlt eine Anzahl der von Vi. genannten 
Baume, wahrend nicht wenige andere (von Vi. wohl unter- 
driickte) erscheinen. Von diesen sei nur genannt: (na bhaksh- 
ayet) samapupvam *) , atisthulam, kubjam, kitavinaqitam (gl. 

*) figru ist Moringa pterygosperma, eine Art Meerrettich, dessen Wur- 
zel, Blatter und Bliiten gegessen werden. Aber dem Asketen und bei 
Totenmahlern ist der GenuB verboten (Manu VI, 14; Vi. 79, 17; Vishnudh. 

I, 141, 21; Heat. Ill 1 , p. 147; 149; 558; 561). Nach Heat. Ill 1 , p.' 557. 
weil die Pflanze rote Bliiten hat. Ist ein Mittel gegen Gift in Vishnudh. 

II, 27, 4 = Matsyap. 218, 4. BeiBt aber einen eine Schlange bei einem 
gigru, dann ist der BiB agubha, kann also nicht gebeilt werden (Agnipur. 
294, 23), und an dem Ort des ungemein heilbringenden pushyasnana darf 
keine solche Pflanze stehen (Heat. II 2, p. 601 Mitte). Sie ist also hoch- 
gradig zauberisch. 

2 ) Amyris Agallochum, dessen Ausschwitzung das Bdellium ist. Welche 
Zaubermacht diesem innewohnt, zeigt schon Ath.-Veda XIX, 38. Gewohn- 
lich wird nur von seiner heilwirkenden Kraft geredet. Ist es doch go- 
mutraj jatah und aharah sarvadevanam, Qivasya ca vigeshatah. Bhavishyott. 
69, 21== Heat. II 1. p. 1182, vgl.' 1156. 

s ) Gewohnlich Hanf, fur Zahnreinigung auch von MBh. XIII, 104, 92 
= Vishnudh. Ill, 233, 36 = Bhavishyott. 205, 140 c — 141 b verboten. 

4 ) Lies samaparvani und vgl. Yogay. II, 20 = Brihats. 85, 2. Ebenso 
erzeugt ein Stock mit einer geraden Anzahl von Knoten Unheil, mit 
ungerader Gluck (siehe das Einzelne in Brihats. 72, 5 f.), und soli der 
Stiel des Sonnenschirms 9, 7 oder 1 Knoten habeu (Brihats. 73, 2); weni- 
ger richtig nennt sie Vishnudh. II, 13, 5 und meine Hindu Tales 129 f. vom 
Stock, dagegen sagt Vishnudh. II, 16, 23 richtig von den Rohrpfeilen, 
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14). Sehr merkwiirdig mutet die Empfehlung der kantakini (in 
17 b) an, aber nur deshalb, weil der Name wegen der ,,Sta- 
cheln“ abschreckend klingt. Er bezeichnet Solanum Jacquini, 
eine Art Dattelpalme und hochroten Amaranth. Aber Garuda- 
pur. 213, 46 c — 50 verordnet in einem langen Verzeichnis auch 
kshirakantakivrikshadyah, I katutiktakashayag ca dhanarog- 
yasukhapradah. Die zweite Halfte stimmt da genau mit Vi. 61, 
15 iiberein, in der ersten befremdet vor allem der stachelbe- 
setzte Baum. Auch die bekanntlich magiscben Milchsaftbaume 
oder doch bestimmte Arten werden von einigen verboten, da- 
gegen nennt Garudapur. 50, 13 c- — 14 den kshiratriksha an 
erster Stelle als heilwirkend. Padmapur., Uttarakh. 94, 14 — 16 
verbietet: stacbelbesetzten Baum, Baumwollstaude (karpasa), 
nirgundi, brahmavriksha J ) vata, eranda (Rizinusstaude), 
vigandha (schlecht riechend), Skandhapur. II, Karttikam. 5, 
13: kshiravriksha, karpasa, domigen und verbrannten Baum, 
MBh. XIII, 104, 92 = Vishnudh. Ill, 233, 26 = Bhavishyott. 
205, 140 c — 141b: pippala, vata, gana, gaka, udumbara. Brihats. 
85, 3 — 7 bringt eine lange Reihe von gliickhaften Zahnholz- 
arten, immer mit Angabe der besonderen Segenswirkung des 
betr. Holzes. Die meisten davon werden auch anderwarts emp- 
fohlen, auch eine Anzahl Milchsaftbaume sind darunter. So- 
dann soil man beim Brahmadvadagivrata nur Zahnholzchen 
von khadira und nyagrodha brauchen, bei bestimmten durch 
das ganze Jahr hingehenden vrata jeden Monat bestimmte 
Holzer (Garudapur. 117; 120; Matsyap. 56). Uberdies wird 
eine Anzahl Baume als besonders gut hervorgehoben. So na- 
mentlich vata, asana, arka, khadira, karavira ~), bilva, badara, 

daB sie vishamaparvanah sein sollen, und Dubois-Beauchamp 3 , p. 467; 
524; 526: der Samnyaein tragt einen Stock von 7 Knoten. Im Vaikhanasa- 
smartas. ed. Caland IX, 3 (p. 123, 15 f.) soli der Waldsiedler einen Stab 
mit 5, 7 oder 9 Knoten baben. 

1st gut zu Amulett in Vishnudh. II, 132, 26, ist Opferholz bei Ab- 
wehrritus in Negelein, Traumschliissel, S. 185, darf nicht beim Hans ste- 
hen (Heat. II 2, p. 634, neben udumbara aufgefiihrt) nsw. Scheint Bntea 
frondosa zu sein. 

2 ) Der karavira oder Oleander beifit „Giftwohnung t4 in Bhayishyott. 10, 
4. Er darf nicht bei einem Hanse stehen (Heat. II 2, p. 634). Sich selber 
im Traum mit Oleanderbliiten geschmiickt sehen, deutet auf Besessenheit 
(Heat. II 2, p. 1008). Rauch von verbrennendem Oleander zusammen mit 
anderem totet, soweit er vom Luftzug dabingefiihrt wird (Kant, tlbers. 
639, 17 ff.). Von dem bei der Butterung des Milchmeeres hervorgekomme- 
nen Kalakutagift blieb hangen am Datura, Karavira- und Arkastrauch 
(Bhavishyott. 118, 24 ff.). Der karavira ist unheilvoll (Bhavishyott. 32, 7). 
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arimeda, priyangu, apamarga, nimba, arjuna, madhuka, kaku- 
bha, karafija. Carakas. I, 5, 73 c — 74 b nennt: karanja, karavira, 
arka, malati, kakubha, asana und evamvidha drumah. Den 
acvattha riihmt Brihats. 85, 5, verpont aber Vishnudh. II, 88, 
14, was natiirlicher schiene. Asana wird ofters empfohlen, von 
Baudh. II, 3, 25 = Apast. I, 11, 32, 9 = Gaut. 9, 44 aber 
untersagt. Der Name asana ,,SchuB“ diirfte da den Grand bil- 
den. U. dgl. mehr. 


Das Bildnis des Bosen oder der Siinde (papa, papapurusha) wird mit 
einem Scheitelkranz von Oleanderbliiten ausgestattet. Wie rote Bliiten 
iiberhaupt werden die des Oleanders natiirlich zu Zauber gebraucht, na- 
mentlich um sich jemand sklavisch zn eigen zu machen. Aueh den Mo- 
hammedanern in Marokko ist der Oleander eine zauberische, aber beil- 
wirkende Pflanze. Frazer, Golden Bongh (1913), elfter Bd., S. 51. DaB 
(( i v a nnd Uma mit ihren Bliiten verehrt werden, so wie mit denen des 
Arkastrauehes, ist bei diesen Zeugungsgottheiten natiirlich. Bhavishyott. 
41, 5; 97, 20 f. In Matsyap. 95, 19 = Bhavishyott. 97, 15 heiBt 15 v a Kara- 
viraka. Badet man Brahmas Bild in Oleander, so kommt man in seinen 
Himmel (Bhavishyap. I, 17, 63 f.) Aueh hier verrat sich wohl Brahma als 
volkstiimlicher phallischer Gott. Wie anderwarts iiberhaupt rote Bliiten, 
allerdings mit gewissen Ausnahmen, so werden dagegen fiir Vishnu Olean- 
derbliiten als Opfer von Vishnudh. Ill, 341, 218 verboten. Nach Padmap. 
Uttarakh. 89, 8 — 10 soil er aber im Ashadha damit verehrt werden. Ja, 
nach Skandap. II, Marga{irshamah. waren sie diesem Gott sogar sehr 
erwiinscht, weiBe aber tausendmal besser als rote (7, 19). Wie alles Rote 
ist der rote Oleander vor allem der ja roten Sonne geweiht, wie wir na- 
mentlich im Bhavishyap. I und im Bhavishyott. oft hbren. Warum, das 
erzahlt Bhavishyap. I, 47, 5 ff. Daher aueh das karavlravrata (Bhavishyott. 
10 = Heat. II 1, p. 353; Smritisarod., p. 23, 10 ff.). Als giftig gilt aueh der 
Arkastrauch (Calotropis gigantea). Siehe z. B. MBh. I, 3, 50 f. Er ist so 
unheimlich, daB man sich scheu von ihm wegdriickt, aueh wenn er noch 
so schbn voll Bliiten steht (Pancat. ed Biihler I, 51). Z. B. in Divyavadana, 
S. 611 ff. iibt die Mutter eines in Ananda verliebten Candalamadchens mit 
Hilfe von 800 Arkabliiten einen machtigen Liebeszauber. Aber schon des 
Name ns wegen ist er der Sonne heilig, wovon wir oft und oft horen. Un- 
gemein wirkungsvoll ist es, beim arkasamputikavrata aus einer arkasam- 
putika aueh arkasamputa[ka), arkasamudga usw.) zu trinken oder sie zu 
essen. Sie soli aber von der nordostlichen Seite eines nordbstlich von der 
Stadt hinaus wachsenden arka genommen werden und besteht aus zwei 
fest zusammengewachsenen Blattem. Bhavishyap. I, 208; 210, 48; 68 — 81; 
211; 212. 1: vgl. 19o, 5; 8; 196, 33; Heat, II 1, p, 690 — 696. Beim Sonnenfest 
Makar! oder Bhaskarl Saptami badet man bei Sonnenaufgang, womiiglich 
im Ganges, und tut sich einen Teller aus 7 Arkablattern mit kleinen 
Dampen auf den Kopf, wahrend man zur Sonne betet. Dann laBt man die 
Platte mit den Lichtern auf dem Wasser davontreiben. Underhill, p. 41. 
Ofters behandelt worden ist die Verheiratung mit einem arka ( arkodvaha ). 
Da die dritte Verebelichung als unheilvoll gilt, heiratet der Mann da einen 
arka. in den dann das Unheil hineingebannt ist (von der Ubertragung eines 
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Bei der Ausiibung der aiigavidya, einer mantischen Wissen- 
schaft, die vor allem, obwohl nicht allein, ihre Orakel daher 
empfangt, welche Korperteile der Befragende unwillkiirlich 
beriihrt, ist nicht gut eine Stelle mit Baumen, die abgeschnitten 
( chinna ), zerspalten, von Wurmem zerfressen, stachelig, rauh, 
verkriimmt sind, bewohnt von Raubvogeln, oder mit Baumen, 
die einen unheilwirkenden Namen fiihren, oder von denen viel 
Laub oder Rinde abgefallen ist (Brihats. 51, 3). Ein Platz mit 
stachelbesetzten Baumen kommt fiir den Hausbau nicht in Be- 
tracht (Vishnudh. II, 29, 3; III, 93, 34). Selbstverstandlich 
diirfen sie und andere magische Baume nicht in der Nahe 
einer Wohnung stehen. Dariiber und iiber eine Menge Einzel- 
heiten von der Zauberwirkung der Baume, gibt reichliche, ob- 
gleich langst nicht vollstandige Auskunft mein Aufsatz ,, Einen 
Scheidenden bis an ein Wasser begleiten“ in der Zeitschr. f. 
Indol. u. Iran., Bd. 7, S. 75 — 88. Doch dieser Gegenstand 
konnte ein Buch fiillen. Darum hier nur noch ein paar Hin- 
weise: Vishnudh. II, 30, 1; Yuktikalpataru in Calcutta Oriental 
Series, No. 1, p. 47; Brihats. 94, 11 und dazu Vishnudh. II, 
164, 78; Brihats. 94, 13 a und dazu Vishnudh. II, 164, 93; 
Brihats. 89, 1 und dazu Vishnudh II, 164, 54 c — 56 b (woher 
Agnipur. 232, 18 c — 20 b); Brihats. 95, 36 — 38 1 ). 

Wir sehen, im GroBen und Ganzen ist ein schlimmer Baum 
durchweg schlimm oder doch, wenn zu Zauber verwendet, fiir 


Cbels auf einen bestimmten Menschen oder Gegenstand handelt Frazer 3 
IX, 1 ff.). Dann wird der arka vernichtet. So Gnpte XXXVIII. Vgl. Crooke, 
Pop. Rel. 2 II, 115 — 117; 119; Sauter, Mein Indien 238 f.; Frazer 3 II, 57. 
Baudh. Grihyas., p. 369 f. stellt die Sache so dar: Man gehe vom Dorf in 
ostlicher oder nordlicher Richtung hinaus zu einem j u n g e n Arkastrauch, 
nordlich von ibm bescbmiere man mit Kuhmist. Man bade sich und den 
arka. Nach verschiedenen Zeremonien mit dem arka und Mantras an die 
Sonne (arka!) und Opfern und nachdem man die Gottheit im arka hat aus- 
ziehen machen ( arkadhidaivatam udvasya), zieht man ihn (mit den 
W u r z e 1 n) heraus und verbrennt ihn in dem Opferfeuer, badet, spendet 
etwas und ist dann rein von Unheil (guddha), dann soil man eine kadali 
(Bananenbaum) heiraten. Darauf haut man die kadali um und ist (durch 
den Tod dieser Gattin) drei Tage unrein. Weil die 3. Frau rasch stirbt. 
soli der Kluge so handeln. Das heiBt arkodvaha. Hier sind jedenfalls zwei 
verschiedene Weisen dieser Unheilsabwehr fetzenhaft zusammengeworfen. 

1 ) Auch die Bliitenlosigkeit der Milchsaftbaume mag sie als auBerge- 
wohnlich, mithin als zauberisch aussondern. Wenn ein aqvattha Bliiten 
tragt, dann kommt Drangsal iiber die Ksbattriya, wenn ein udumbara, 
iiber die Brahmanen, wenn ein plaksha, iiber die Vaigya, wenn ein nya- 
grodha. iiber die dasyu (hier bes. Cudra). Ath.-Veda-Parij. LXIV, 8, 3. 
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den schlimm, gegen den sich der Zauber richtet. Ofters aber 
gilt einer als gut fur den einen Zweck, als schlecht fiir den 
andera. So wirkt dhava Heil bei einem Tempel und beim In- 
drabaum, nimba beim Gotteshaus und als Zahnholzchen, arishta 
und agvattha, wenn der Stifter eines Gotterbildes ein Kshat- 
triya ist, garni, wenn ein Brahmane, amra, wenn ein Qudra (so 
nach Bhavishyap. I, 131, 13; Brihats. 59, 5f., wahrend Vish- 
nudh. Ill, 89, 8 den amra ohne Einschrankung fiir Tempel 
untersagt). Ausdriicklich verboten aber werden dhava, amra, 
nimba, arani beim Hausbau, cami und arishta fiir Zahnholz, 
ebenso der dhanvana, der doch fiir den SchieBbogen Gluck 
bringt, genau wie der fast immer gefiirchtete galmali 1 ). Doch 
der offenbar auch in Wirklichkeit fiir SchieBbogen sehr ge- 
eignete dhanvana (Grewia elastica) heiBt ja „Bogen“, und die 
vom Bogen entsandten Pfeile sind stachelbewehrt wie der 
galmali. Inguda (ingudi) wird empfohlen fiir die Wage beim 
tulapurushadana, verboten aber fiir das Zahnholz, ebenso fiir 
dieses die nirgundi, die doch sonst als zulassig gilt. Aber wir 
miissen wohl bedenken, daB Zahneputzen eine hervorragend 
gefahrdende Sache ist — daher auch manches einander Wider- 
sprechende bei den Autoritaten. Dinge wie Tempel, zauberische 
oder religiose Wage usw. besitzen in sich abwehrende Magie, 
nicht aber profane Hauser. Freilich auch Tempel, Gotterbilder 
usw. empfangen durch magisches Material noch starkere Magie. 
Merkwiirdig mutet der agvattha bei dem von einem Kshattriya 
gestifteten Tempel an, wahrend doch pippala und vata auch da 
zu meiden sind und von Bhavishyap. I, 131, 5 sogar alle Milch- 
saftbaume fiirs Gotterbild ausgeschieden werden. Ein Baum 
wie dhava wird wohl vor aliem deshalb zauberisch, auch un- 
heimlich sein, weil das Wort als „der Erschiitterer“ gefaBt 
wurde. 

Was nun die vielen verschiedenen allgemeinen Gesichts- 
punkte bei verbotenen Baumen anlangt, so liegt da die unheil- 
voll magische Bedeutung meist klar zutage. Weniger Durch- 
sichtiges zu besprechen, nahme zu viel Raum weg. Einzig die 
so sehr verponte Biene will ich naher behandeln. 


^ Er ist voll Stacheln (z. B. MBh. VII, 169, 7). Ofters wird der g almah 
als gewaltiger, herrlicher Baum gefeiert, (Qatap.-Brahm. XIII, 2, 7, 4; 
MBh. XII, 154, 5 — 21; XIV, 43, 3 f. usw.). Er wird bis zu 150 FuB hoch 
und waehst sehr rasch. Wohl deshalb verleiht er Zunahme ( vriddhi ) in 
Taitt.-Samh. VII, 4, 12, 1. 
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Die zauberische Bedeutung der Biene. 

Wir haben in Brihats. 43, 63 gehort, Rauber oder Diebe 
kommen, wenn sicb eine Biene (oder wohl eher: ein Bienen- 
schwarm, madhu) auf den aufgericbteten Indrabaum setzt. 
Aber selbstverstandlich darf auch kein Baum im Wald gewahlt 
werden, auf dem Bienen wohnen. Zum UberfluB wird es aus- 
driicklich in dem ja auch fiir die Indrastandarte geltenden Ka- 
pitel Brihats. 59 in Strophe 3 eingescharft, ebenso fiir den 
Baum, der zu Bettstelle oder Sessel verarbeitet werden soil 
(Brihats. 79, 3). Setzt sich eine Biene (ein Bienenschwarm, 
madhu) auf ein Haus, dann wird es rasch veroden (Brihats. 95, 
58). Nach Jagaddeva, Svapnacintamani II, 54 kommt der Un- 
gliicksmensch, in dessen Haus in seinem Traum oder wirklich 
am Tage Bienen eindringen, bald urns Leben oder er verfallt 
einer schlimmen Anderung des Glucks. Ebenso bewirkt es in 
Vishnudh. II, 143, 6 = Matsyap. 237, 6 (vgl.Agnip. 263 28 d) 
den Tod des Hausherrn, wenn Biene oder Fliege sich auf dessen 
Kopf niedersetzt 1 ). Ein Siihneritus muB vollzogen werden, 
wenn sich eine Biene (wohl: ein Bienenschwarm) in oder aufs 
Haus niederlaBt. Qankb.-Gribyas., V, 10; Hirany.-Grihyas. I, 
17, 5; Apast.-Grihyas. VIII, 23, 10; 9; Bharadvaja-Grihyas. II, 
32; MBh. XIII, 104, 115; Weber, Omina und Portenta, p. 384; 
vgl. Ath.-Veda-Parig. LXVII 2, Iff. Als sich eine Biene (eher: 
ein Bienenschwarm) auf den Vorratsspeicher eines Daityfiir- 
sten setzte, war sein Untergang besiegelt (Matsyap. 163, 51), 


1 ) Fast gleich in Brihats. 95, 58: Madhu bhavananilinam tat karoty 
agu gunyam, I maranam api nilina makshika miirdhni nila. Da setzt sich 
doch wohl die schwarzblaue Fliege anf des Menschen Kopf. Im Vishnudh. 
aber steht: Griham kapotah praviget, kravyado miirdhni liyate, I madhu 
fa, makshika kuryan, mrityum grihapater vadet. DaB sich ein Ranhvogel 
dem Menschen auf den Kopf setze, klingt sonderbar. Freilich finden 
wir unter den vielen Schreckensvorzeichen vor dem groBen Kampf in 
MBh. VI, 3, 31 auch gridhrah sampatate girsham, in Vayupur. 19, 6 (fast 
= Vishnudh. Ill, 238, 11), lesen wir: „Auf wessen Kopf (murdhani) sich 
eine Krahe, eine Kapota-Taube, ein Geier oder ein fleischfressender Vogel 
setzt, lebt nicht langer als 6 Monate. Mehr iiber diesen Punkt in J. v. 
Negelein, Traumschliissel, S. 17, Anm. und namentlich S. 292 — 294. Danach 
konnte man meinen, es sei iiberall an einen Traum gedacht, aber der 
SchluB ware gewiB unrichtig. In Brihats. 95, 9 wird als unheilvoll genannt, 
wenn Krahen furchtlos mit Schnabeln, Fliigeln und FiiBen die Leute 
angreifen. Die Unheimlichkeit der schwarzblauen Fliege erfordert anch 
im Kau^ikas. eine Abwehr. So wird am Ende doch auch im Vishnudh. mit 
rnurdhan des Menschen Kopf, nicht sein Hausdach, gemeint sein. 
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und das Auftauchen von Bienen in (bei oder auf) Hausern, 
Totenmalern (caitya), torana, Rinderhiirden und Tiiren, 
Mauern, Wanden, Markthallen gereicht zum Yerderben. Vish- 
nudh. II, 143, 7 — 8 = Matsyapur. 237, 7 — 8; Brihats. 46, 69; 
Ath.-Parig. LXX c, 27, 10 — 28, 1. Der Konig, auf dessen Stan- 
darte, Yakwedel, Sonnenschirm, Waffen usw. sich eine Biene 
(ein Bienenschwarm) niederlaBt, kann ruhig angegriffen wer- 
den; er wird besiegt werden, ja sterben, und sein Land wird 
dem Untergang verfailen und ein Tummelplatz der wilden 
Tiere. Yogayatra III, 6; Vishnudh. II, 143, 7 c — 8 = Matsyap. 
237, 7 c — 8; vgl. Ath.-Parig. LXXc, 27, 10 — 28, 1. Innerhalb 
eines Jahres tritt das Unheil ein, wenn sicb Bienen auf torana 
oder Indradhvaja setzen. Brihats. 97, 8 1 ). Eine Biene sehen 
ist ein boser Angang, Matsyap. 243, 7 3 ). Unheil bringt es, wenn 
das Opferfeuer wie Bienen aussieht (Heat. Ill 1, p. 1336, aus 
dem Brahmapur.). Doch mag hier an die schwarze Farbe ge- 
dacht sein. 

Welche Gottheit nun sendet solch ein Unheil in Bienenge- 
stalt? Ath.-Parig. LXVII. 2, 1 — 3 belehrt uns, daB es von Varuna 
konune, und das gleiche vemehmen wir in Weber, Omina und 
Portenta, S. 323 fiir den Fall, wenn sich neben anderm Getier 
Bienen auf Getreide, sei dies nun im Feld oder im Haus, ein- 
finden. Auf S. 325 aber sind es Portenta des Kubera, wenn sich 
Bienen oder unheilvolle Vogel aufs Haus setzen. In Ath.-Parig. 
LXVII, 5 freilich werden bei den Wunderzeichen des Kubera 
diese Tiere so wenig genannt wie die bei Weber, S. 325 und 
anderwarts erscheinenden Ameisenhiigel und sonstigen Erd- 
aufwiirfe. Doch verschlagt das niebts. Kubera nun ist urspriing- 
lich ein Totenseelen- und Fruchtbarkeitsgenius, was auch in 
seiner Herrschaft iiber die Yakshas und Rakshasas zum Aus- 


- 1 ) Madhu Biene oder doch wohl als Kollektivum: Bienenschwarm (unser 
„der Bien") steht in alien angefiihrten Stellen auBer im MBh. Wie so 
manche abendlandische Gelehrte kannte der Kompilator, der auch die 
genannten Kapitel des Matsyapur. aus dem Vishnudh. abschrieb, nicht 
diese Bedeutung. Daher verwandelte er — oder war’s ein Spaterer? — 
madhu va drigyeta yadi in madhu fa syandate yadi, und Heat. II 2, p. 
1083 reproduziert dann natiirlich diese Verbalhornung 

2 ) Man muB da sdrangam statt qarngikam lesen. Leider ist in der 
Vorlage auch dieses Kapitels des Matsyapur., d. h. in Vishnudh. II, in 
Kap. 163 hinter 12 b in der Textausgabe alles verloren, was Matsyap. 
240, 13 243, 9 entsprach, und der Auszug in Agnipur. 228, 4 c — 230, 5 
hat im Kiirzungsdrang auch die Biene (oder den Bienenschwarm?) ab- 
geschlachtet. 
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druck kommt, und wenn Varuna Unheil ins Getreide schickt, 
so tut er das halt als Korn-, mithin als chthonische und Vege- 
tationsgottheit. Sodann erscheint die Biene in den angefiihrten 
und in anderen Stellen vor allem neben dem Totenvogel 
kapota (der bleigrauen Taube), und der Honig als Totenseeleri- 
speise bei den Indem und in der Antike flieBt wohl nur daher, 
daB die Biene Seelentier ist wie alle gefliigelten Wesen bei 
vielen Volkern 1 ). Zwar kann ich im Augenblick nur ein ein- 
ziges und nur mittelbar wobl indisch zu nennendes Zeugnis fiir 
die Biene als Totenseele mitteilen. Nach dem Glauben der Naga, 
also unarischer Bergvolker in Assam, miissen die Seelen der 
Bdsen sieben Existenzen als Geister durchmachen, dann wer- 
den sie in Bienen verwandelt. Oscar Kaufmann, Aus indischen 
Dschungeln 2 , p. 182. Vgl. Crooke, Popul. Rel. etc. 2 II, 203. 
Zu den Hausgeistem sodann gehort in Altindien bekanntlich 
der Bhringa oder Bhringaraja, die Hummel, wie in den ver- 
schiedenen Schriften und Kapiteln iiber die vastuvidya zu 
lesen steht. Der Schmetterling oder „Buttervogel“ (butterfly) 
nun ist in unserem eigenen Volksglauben eine Butter mausende 
Hexe 2 ), also ein Seelentier, und der Falter heiBt in Altindien 
tailapayin, tailapayika, Oltrinker, Oldieb. S. Kautilya, Zusatz 
59, 34; Bhavishyott. 205, 143 c— 144b = MBh. XIII. 104, 114; 
Brahmapur. 217, 99 = MBh. XIII 111, 111; Vishnudh. II, 120, 
21 3 ). Statt des Hausgeistes Bhringa, Hummel, nun, wie er in 
Vishnudh. II, 29, 20 heiBt, bietet das hier, wie sonst so viel, 
aus Vishnudh. II abschreibende und zusammendrangende Agni- 
pur. ghritin, „Butter habend, Butterwesen“, dar (in 247, 7). In 
Indien gilt also wohl die Hummel als der Butterdieb. Im deut- 
schen Volksglauben ist sie ein deutliches Seelentier. In Hum- 
melgestalt spuken Bosewichter nach dem Tod, und ..iiberhaupt 


*) Nachtraglich finde ich in Hastings, ERE. VI, 771 a, daB Gruppe den 
besonders den chthonischen Gottheiten geopferten Honigkuchen im alt- 
griechischen Ritual aus der Anschauung ableitet, die Bienen seien Toteu- 
seelen (Griech. Mythol. u. Religionsgsch. [1906] 801; 909 f.). 

2 ) Der Zauberer, der die Milch der Kiihe an sich zieht, tritt schon 
in Rgv. X. 87, 16 ff. auf, soli aber hier von Gott Agni verbrannt werden, 
wahrend die Milchhexe vom deutschen und anderen Volkern selber mit 
gliihend gemachtem Wagendeichseinagel (oder ahnlichem), den man in 
Milch taucht, vernichtet wird. Vgl. W. B. Yeats, Irish Fairy and Folk 
Tales (The Modern Library, New York), p. 158 — 160; auch 160 — 176. 

3 ) Hier fehlerhaft tailapagah khagah aus tailapakah khagah , der vom 
PW. fiir Manu XII, 63 angenommeneu, aber falschlich als „eine Art Vo- 
gel 44 gedeuteten Lesart. 



nimmt die Seele gern Hummelgestalt an‘% ebenso erscheinen 
spiritus familiares, vor allem Geld machende, als Hummeln, 
ja eine am Georgitag gefangene und im Geldbeutel getragene 
Hummel bewirkt, da6 darin das Geld me ausgebt 1 ). Kein 
Wunder da, daB der Honig der Hummel zum Mittel wird, 
einen reichen Schatz zu finden. Handworterb. d. deutsch. Aber- 
glaubens unter „Hummel“, Sp. 469 f . Da sie ein Seelentier ist, 
spielt sie natiirlich auch im Hexenglauben eine wesentliche 
Rolle, wie ebenda in Sp. 468 richtig bemerkt wird. Als Hummel 
fahrt die Seele der Hexe gem in die Welt hinaus (ib. u. Sp. 
469). Wegen ihrer Seelentiernatur ist die Hummel auch Wet- 
terprophetin und Friihlingsbote, und eben deshalb bedeutet 
andererseits eine ins Haus fliegende Ungliick und Armut 
(Sp. 470). 

Die Biene nun, und zwar, wie ich glaube, als Seelentier, 
wurde von einer noch reicheren Fiille von Volksglauben um- 
sponnen. Hier nur einiges, zunachst aus dem Hdw. d. deutsch. 
Aberglaubens und aus Wuttke 3 . Die Biene ist ein unheimliches 
Tier, das ebenso wie in Indien Unheil bringt, wenn es sich an 
bestimmten Or ten niederlaBt. Wenn sich ein Bienenschwarm 
an einen Baum des eigenen Gutes hangt, so ist das ein boses 
Zeichen, wenn an einen Gartenbaum, bewirkt es den Tod in 
dem betr. Hause, wenn ans Haus, dann Feuersbrunst. Hdwb. 
I, 1230; 1231; Wuttke 3 , S. 90; 160; 206. In einer Anmerkung 
finde ich als schlimmes Vorzeichen: „Livius 21, 16: Examen 
apium in arbore praetorio imminente consederat. Tacitus, Ann. 
12, 64: Fastigio capitolii examen apium insedit/‘ Dort heiBt es 
weiter: ,,Bekannt sind die schon im Lager des Drusus erschie- 
nenen (Plin. 11, 18; Cassius Dio 54, 33; Julius Obsequens, De 
prod. 1, 131). Auch dem Herzog Leopold von Osterreich ver- 
kiindeten sie den Verlust der Sempacher Schlacht voraus.“ 
Von ihrer prophetischen Bedeutung mit Erwahnung Sempachs 
handelt ebenfalls das Hdwb. 1229 — 1231. DaB man im klassi- 
schen Altertum das Erscheinen eines Bienenschwarms als be- 

O St. Georg ist Schutzherr der Wolfe und der Viehherden, bei den 
Esthen und in RuBland (Frazer 3 II, 330, 332), bei den Kleinrussen heiBt 
der Wolf St. Georgshund (ib. 332). Er macht die Frauen fruchtbar, bei 
den Bulgaren, Siidslaven, im Orient (ib. 344; 346), er ist Liebes- und Hei- 
ratspatron (ib. 345 f.), sein Tag (der 23. April) ist schlimmer Hexentag 
bei Russen, Ruthenen, Huzulen (ib. 334 — 336). Da walzen sich die Paare 
auf dem Acker, um ihn fruchtbar zu machen. Mannhardt, Baumk. 480 f; 
Mythol. Forsch. 341; Frazer 3 II, 103. So vertritt er einen chthonischen 
Wald- und Fruchtbarkeitsgeist. 
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drohliehes Prodigium ansah, bemerkt mit reichlichen Belegen 
auch Pauly-Wissowa unter ,,Biene“ 448. Von Bienen traumen 
weissagt auch den Deutschen Tod oder Ungliick. Hdwb. 1230. 
Sind die Bienen unruhig, dann stirbt der linker, ja liegt er 
in den letzten Nbten, dann fliegen sie vors Fenster und jam- 
mern. Ib. Als weissagende Tiere der Deutschen nennt sie auch 
Mogk, German. Mythol. in Pauls GrundriB I, 105, und schon 
in der Antike wissen sie auch das Wetter voraus (Pauly-Wis- 
sowa, S. 447). Ihre zauberische Natur verrat sich femer darin, 
daB man bevolkerte Stocke in tiefem Schweigen und ohne sich 
umzusehen iiber die StraBe tragen muB (Hdwb. 1234; Wuttke 3 , 
p. 428), ihr Zusammenhang mit den Toten in den Vorschriften, 
der Leiche etwas vom Bienenstock mit in den Sarg zu geben, 
damit die Bienen geraten (Wuttke 3 , S. 428), und Totenhaare 
in den Stock zu flechten zur Verhiitung der Ruhr (Hdwb. 1239). 
Gibt man aber einem Sterbenden Honig, dann sterben die Bie- 
nen aus (ib.). Aus dem Aas eines Stieres sollen nach der Mei- 
nung der Antike sie selber entstehen (fiovyspus). Pauly-Wis- 
sowa 447. Da denkt jeder an Simson. Erde von frischem Maul- 
wurfshaufen, den Bienen unters Futter gemischt, bewirkt, daB 
im ganzen Jahr keine wegfliegt (Wuttke 3 , S. 95; 428) und daB 
sie beim Schwarmen sich niedrig setzen (Hdwb. 1241). Erdauf- 
wiirfe und Ameisenhaufen, in Altindien vom Veda herab und in 
Deutschland ja hochmagisch, haben, wie schon angedeutet, ihre 
Kraft daher, daB sie aus dem Unterirdischen, von chthonischen 
Wesen oder doch aus deren Wohnung kommen 1 ). Chthonische 
und Seelenwesen aber gehoren zusammen oder sind ein und das- 
selbe, ebenso die Fruchtbarkeitsmachte. Mit diesen in enger 
Verbindung steht, wie wir in Kama gesehen haben, der Bei- 
fuB (Artemisia). BeifuB nun wird in den Stock gelegt, damit 
die schwarmenden Bienen nicbt wegfliegen (Hdwb. 1242). 
Ebenso erklaren sich wohl Schrotmehl, Brotmesser und Back- 
ofenwisch als Mittel gegen das Wegfliegen (ib.); chthonische 
und Seelenwesen sind Kommachte. Wenn auch das Bestreichen 
des Stocks mit Thymian, Fenchel und Kalmus dieselbe Wirkung 


J ) Die beste mir bekannte altindische Erklarung ist die, daB die Maul- 
wiirfe oder Erdmause (akhu) die Essenz (rasa) der Erde kennen (Qatap.- 
Br. II, 1, 1, 7), daB Ameisenhaufen die Ohren der Erde seien (Taitt.- 
Samh. V, 1, 2, 5), und awar weil Prajapati die Erde sei. So gehoren sie 
dem Prajapati an (Kapishthalakathasamh. 48. 17). Prajapati wird aucb 
hier, wie so oft, an die Stelle des Erdgottes Vanina getreten sein. Von 
dessen chthonischer Natur spater mehr. 
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hat (Hdwb. 1243; 1245), so sind das halt indogermanische 
Zauber- und wohl Seelenkrauter, und schon im klassischen 
Altertum glaubte man, daB Thymianbliite den besten Honig 
liefere (Pauly-Wissowa, Sp. 439). Aus der urspriinglichen Toten- 
seelen- und Fruchtbarkeitsnatur der Biene und der Hexe er- 
klart es sich, daB die Hexe, die in der Kirche ihr wahres Wesen 
offenbaren muB, hier am obern Kbrper wie ein Bienenkorb ge- 
staltet ist (Hdwb. 1246). Wuttke 3 , S. 257 sagt wohl besser, sie 
trage statt der Haube in Wirklichkeit einen Bienenkorb auf 
dem Kopf oder auch ein Hiihnernest oder einen Strohbiischel, 
beides bekannte Embleme und Zaubermittel der Fruchtbarkeit. 
Die Biene ist „das standige Symbol der Artemis 41 (Pauly- 
Wissowa 449), die Artemis aber Fruchtbarkeitsgottheit. Ihre 
Priesterinnen und die der Korngenie Demeter heiBen vor- 
zugsweise „Bienen“ (/ isXioacu ). Grimm, Deutsche Mythol. 3 , 
S. 660. Ebenso nannte man alle Nymphen, besonders aber die 
xlivxal („Seelen“), Bienen (Pauly-Wissowa, 1. c.), und den Mond 
als Yorsteher der Zeugung ebenfalls Biene (Pauly-Wiss. 447). 
Die Bienen standen unter dem Schutz solch ausgesprochener 
Fruchtbarkeitsgenien wie Pan und Priapus (Pauly-Wissowa 454: 
Mannhardt, Antike Feld- u. Waldkulte 130). IBt eine Frau eint 
Biene, dann wird sie bald schwanger (Hdwb. 1247). Auch zu 
Liebes- und sonstigem Gliickszauber dient die Biene (s. das 
einzelne bei Wuttke 3 114; 352 unten; 363 unten; Hdwb. 1246). 
wie in Altindien Bienenfliigel (Schmidt, Ind. Erotik, Register 
unter Bienenfliigel) 1 ) und wie noch mehr der Bienenhonig in 
hohem Grade aphrodisische Zauberkraft besitzt, was von die- 
sem namentlich die altindische medizinische Literatur bezeugt. 

Bekanntlich hassen die Totenseelen („die Vater“) und ver- 
wandte Geister in Altindien alles polternde, wiiste. iiberstiirzte 
Wesen, die Unreinlichkeit und die Ubertretung strenger Keusch- 
heit zu bestimmten Zeiten. Ebenso sind schon in der Antike die 
Bienen sehr reinliche Tiere, greifen Menschen an, die vom 
LiebesgenuB kommen, weshalb der Bienenwarter schon an dem 
Tage, ehe er an die Bienenbesorgung ging, sich des Geschlechts- 
verkehrs, geistigen Getranks und stark oder iibel riechender 
Speisen enthalten sollte (Pauly-Wissowa unter Biene 446 und 
unter Bienenzucht 455). Sie fliehen Fleisch und Bohnen. Por- 
phyrius ist trotz der Einsprache in Pauly-Wissowa 446 ganz auf 

* Sehr erklarlich ist es daher, daB der Balg einer Biene ein Zauber- 
mittel bildet, den Mann impotent zu machen (Kautilya, Ubers. 659, 
Z. 4—8). 
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der richtigen Spur, wenn er den Grand in der „Bedeutung der 
Bohne als Symbol ungehinderter Fortpflanzung“ sieht. Die 
gleiehe Abneigung gegen geschlechtliche Unsauberkeit und 
groBe Liebe fiir keusche Jungfrauen und Jiinglinge bekunden 
sie in deutschen Landen (Wuttke 3 , S. 206; Hdwb. 1229). DaB 
die Bienen nieht gedeihen, eingehen, davonfliegen, wo Fluchen, 
Poltern, Zanken im Hause herrscht, bat uns Kindern meine aus 
Franken (bei Dienkelsbiihl) stammende Mutter alles Emstes 
versichert und mit Beispielen aus ihrem Heimatsweiler be- 
kraftigt. Fiir Baden und die Schweiz belegt es Hdwb. 1229, fiir 
das Ziiricher Unterland das Schweiz. Archiv f. Volksk. XXV, 
216. Ebenso vertreibt Fluchen die Hausgeister, die ja gleich- 
falls urspriinglich Seelengeister sind. Wilh. Hertz, Aus Dichtung 
und Sage (1907), S. 179; 185; Mannhardt, Baumkultus, S. 103 1 ). 
Die Bienen sind fromme Tiere (Hdwb. 1231 unten), wie die 
-,Vater“ in Altindien fromm genannt werden, ja heilig und 
gottlich in Deutschland und im klassischen Altertum (Wuttke 3 , 
S. 114; Hdwb. 1231; Mogk in Pauls GrundriB 1015; Pauly- 
Wissowa 447). Wet eine Biene totet, ist dem Teufel verfallen 
(Wuttke 3 , S. 114). Mit der groBten Ehrfurcht werden sie be- 
handelt, man sagt, „sie sterben“, „essen“, „trinken“; denn sie 
verstehen die menschliche Sprache (W r uttke 3 , S. 428; Hdwb. 
1232), das Haupt wird vor ihnen entbloBt (Hdwb. 1232), und 
man nennt sie Herrgotts- oder *Marienvogel (ib.). Sie sind 
eben Totenseelen: die altesten und wicbtigsten unter den Gott- 
heiten, wie die alten Inder die „Vater“ nennen. Wohl nur aus 
der gewaltigen Angst, die man urspriinglich vor den Bienen 
als Totenseelen hatte, erklart sich die religiose Scbeu; Furcht 
erzeugt Ehrfurcht. So fliegt denn nach dem Tod die Seele als 
Biene umher (W r uttke 3 , S. 356). Im Grabe des Konigs Chil- 
derich zu Dornik hat man viele hundert goldene Bienen 
und unter ihnen ein goldenes Stierhaupt gefunden (Grimm, 
Deutsche Mythol. 3 , p. 659). Dies Stierhaupt weist vielleicht 

J ) Vgl. Tennyson von den geliebten Toten: 

In vain shalt thou or any, call 
The spirits from their golden day. 

Except, like them, thou too canst say. 

My spirit is at peace with all . . . 

But when the heart is full of din. 

And doubt beside the portal waits. 

They can but listen at the gates. 

And hear the household jar within. 

In Memoriam No. 93. 
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darauf, daB die Bienen aus dem Aas des Stiers deshalb ent- 
stehen, weil dieser ein Inbegriff der Frucbtbarkeitskraft ist, 
und die Bienen im Grab erklaren sich gewiB als liebe Verwandte 
der Seele des Dahingegangenen, wohl als eine Art zauberisch 
schiitzender Seelengeleiter ins Jenseits. In einem angelsach- 
sischen Bescbworungsspruch werden die Bienen mit dem Na- 
men der Schlachtenjungfrauen sigewif, Siegweiber, angeredet. 
V. Hertz, Aus Dichtung und Sage, S. 146. Totenseelen sind 
eben beide, die Bienen und die Totenwahlerinnen des Toten- 
seelengottes Wotan, aucb werden die Walkiiren, die Schwanen- 
madchen, scbon wegen der Beziebung zu Wasser und Toten- 
seelenvogel ebenfalls Frucbtbarkeitswesen sein wie ihre alt- 
indischen Schwestem, die Apsaras. 

Damit erhalten wir aller Wahrscheinlichkeit nach aucb die 
richtige Erklarung fiir eine ofters genannte Yolkssitte. Den 
Bienen muB namlich der Tod eines Familiengliedes, namentlich 
des Hausvaters, noch am selben Tag feierlich angesagt werden. 
Wuttke 3 , S. 114; 428; 459, vgl. 465; Hdwb. 1232; Miillenhoff 
in Zeitschr. d. Ver. f. Volkskunde 10, 16; Panzer, Bayeriscbe 
Sagen und Gebrauche, S. 19; Scbweiz. Arch. f. Volksk. XXV, 
215 f. Auch Hochzeit und Geburt wird ihnen gemeldet und das 
junge Paar ihnen vorgestellt. Wuttke 3 , S. 373; Hdwb. 1233. 
Zwar auch dem Vieh im Stall, den Baumen im Garten, dem 
Getreide usw. wird der Tod des Hausherrn, auch der Hausfrau, 
angezeigt (Wuttke 3 , S. 459 — 460). Aber das tritt doch weit 
zuriick hinter der Ankiindigung bei den Bienen und scheint mir 
aus dieser erwachsen zu sein als seltenere, aber ganz natiirliche 
W eiterentwicklung. So ist denn das „Sag es den Bienen“ nicht 
auf Deutschland beschrankt, wo es nach Wuttke allgemein 
herrscht, sondern auch in England, besonders in Mittelengland, 
noch heute Brauch. Yon da zog es mit nach Amerika. Der gii- 
tige, aber fiir sittliche Werte feurig kampfende Quakerpoet 
John Greenleaf Whittier hat ein schones Gedicht geschrieben 
mit dem Titel Telling the Bees und bemerkt dazu: A remark- 
able custom, brought from the Old Country, formerly pre- 
vailed in the rural districts of New England. On the death of 
a member of the family, the bees were at once informed of 
the event and their hives dressed in mourning (ebenso mit Flor 
in Deutschland, wahrend der Stock bei einer Hochzeit mit 
rotem Tuch behangt wird. Wuttke 3 , S. 428; Mullenhoff in der 
Zeitschr. d. Ver. f. Volkskunde 10, 16, hier: in Bayern und 
Bohmen). This ceremonial was supposed to be necessary to 
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prevent the swarms from leaving the hives and seeking a new 
home. Die gleiche Uberschrift und dasselbe Motiv hat ein Ge- 
dicht Eugene Fields, des gemiit- und humorvollen friiheren 
Chicagoer Dichters namentlich der Kinderwelt (The Poems of 
Eugene Field, Complete Edition, New York 1911, p. 340) 1 ). 
Auch zu den Negem ist dieser Glaube gedrungen. Im 8. Kap. 
von Mark Twains herrlichstem Buch, von Huckleberry Finn, 
heiBt es vom Neger Jim: „Und wenn jemand einen Bienenstock 
hatte, sagte er, und er stiirbe, dann miiBte man es den Bienen 
vor dem nachsten Sonnenaufgang sagen, sonst wiirden die 
Bienen alle krank und taten nichts mehr und stiirben. 44 Den 
Bienen, den Seelenwesen, wird also wohl urspriinglich mit- 
geteilt, daB eine neue Seele ins Seelenheer und damit auch unter 
die Bienen und ihre Hut eingereiht worden ist. Das gehort zu 
dem aus der Totenseelenscheu erwachsenen ehrfurchtsvollen 
Verhalten gegen die Bienen 2 ). Die Unterlassung ware ein Stuck 
jenes wiisten, unfrommen Gebarens, das die Bienen verab- 
scheuen. Wie unheimlich die Bienen sind, haben wir aus der 
Antike, aus Deutschland und vor allem aus Indien vemommen. 
Im Abendland, vor allem bei den Deutschen, haftet nun den 
Bienen auch eine gute und gemiitvolle Art an, und „liebes 
Vieh“ heiBt das Tierchen im Lorscher Bienensegen (Miillen- 
hoff in d. Zeitschr. d. Yereins f. Volksk. X, 17). Aber selbst 
da, wo Totengeister freundliche oder doch vorwiegend freund- 
liche Wesen geworden sind, sind sie das eben geworden. 
und ihre uspriingliche unheimliche, ja unholde Natur hat sich 
nur mehr zuriickgezogen und bricht leicht hervor. DaB man 
diese bei der Biene nicht vergaB, dazu mag auch ihr stechender 
Zorn etwas beigetragen haben. Die Gefahr fur das eigene Ich 
hat sich dann im Lauf der Zeit, die den urspriinglichen Sinn 
der Biene und des ihr geltenden Brauchs der Mitteilung des 


! ) So nach einem meiner Notatenbiicher aus Chicago. Leider steht mir 
hier weder Whittier noch Field zur Verfiigung, und das Nahere habe ich 
vergessen. 

2 ) Nicht gut ist Hartlands Erklarung in Hastings, Encyclopedia of Re- 
ligion and Ethics, Vol. IV, p. 416: „These are expedients against the 
attempt of the ghost to lure the bees away. 4, Wesentlich gleich Sartori II, 
124: dem Vieh wird der Tod des Hausherrn angezeigt, daB er es nicht 
mit sich nehme. Das lautet ahnlich wie der Voiksglaube vom Wegfliegen, 
Sterben usw. der Bienen bei der Unterlassung. Vgl. Birger Morner, Ti- 
nara, S. 114: In Ostgotland in Schweden muBten beim Tod eines Imkers 
die Bienenkorbe so weit entfernt werden, daB die Bienen den Leichen- 
geruch nicht wittern konnten. sonst folgten sie ihm im Tode nach. 
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Todesfalls in der Familie vergaB, in mehrfacher Weise umge- 
modelt. Viele Beispiele des gleichen Vorgangs kennt die For- 
sehung J ). 

In Altindien nun ist die Erinnerung an die Totenseelennatur 
der Biene noch mehr geschwunden als in Deutschland, sehr 
lebendig geblieben aber der Glaube an die magische Unheils- 
wirkung. Wenn in Altindien allein diese erscheint und nicht 
die innigere, ja liebevolle Beziehung zu den Bienen, die wir bei 
den Deutschen finden, so versteht man das leicht, sowie man 
bedenkt, daB dort, wie bei den Romern und bei den Griechen 
noch im Homer (Viktor Hehn, Kulturpflanzen und Haustiere % 
S. Ill), die Biene ein wildes oder ein Waldtier geblieben ist, 
und von dem gefahrlichen Honigraub oft geredet wird 8 ). Der 

t) Nur ein einziges viel umstrittenes Beispiel sei genannt: das Manner- 
kindbett. Was hat man da nicht alles hineingedeutet, sogar oft noch reine 
Liebe des Vaters zum Neugeborenen, wie nicht nur die Abiponer, sondern 
auch so tiichtige Forscher wie Starcke (Primitive Family, S. 52), ganz 
von J. Kohler (in Adele Schreibers „Mutterschaft‘" [1912], S. 65 f.) zn 
schweigen! Aber hauptsachlich, wenn nicht einzig und allein des Vaters 
Angst um das eigene magisch stark gefahrdete Ich hat die Couvade her- 
vorgerufen. Das habe ich im Weib im altind. Epos, S. 297 f. ansgefiihrt, 
ehe ich etwas von Kunicke, Das sogenannte Mannerkindbett im 43. Bd. 
der Zeitschr. f. Ethnologie, wuBte, dessen eigene Erklarung mir leider 
nicht mehr gegenwartig ist. Die Drawida haben ganz Recht, wenn sie 
sagen, um des Vaters willen sei das Mannerkindbett da, des Mannes Le- 
ben sei wertvoller als das der Frau, und da er der wichtigere Faktor bei 
der Geburt eines Kindes sei, wende sich billig die Aufmerksamkeit ihm 
zu. Bezeichnenderweise dauert die Couvade bei ihnen 40 Tage, d. h. so- 
lange wie die Unreinheit, also die magische Gefahrdung des Mannes dauert 
(Kunicke, S. 547 f.). Das Fasten, andere Enthaltsamkeit und die Quale- 
reien, denen sich der Mann bei manchen Volkem im Mannerkindbett unter- 
werfen muB, weisen deutlich auf denselben Ursprung; in diesem tapas liegt 
ja zauberische Macht, das drohende Unheil abzuwehren. Nahe dem Richti- 
gen und doch dann in die Irre kommt Samters mir ebenfalls erst nach 
dem ,,Weib“ bekannt gewordene und darum nicht genannte Ansicht: die 
Couvade ist dazu da, die schadlichen Damonen von Weib und Kind fern- 
zuhalten, indem der Mann, iiber den sie keine Gewalt haben, ihnen als 
Wochnerin vorgespiegelt wird (Geburt und Tod [1911], S. 95). Im Gegen- 
teil: dem Mann konnen die Geister weit eher beikommen als der scbon 
dureh die ihr innewohnende eigene zauberische Natur stark gefeiten Frau. 

2 ) So ist ,,den Honig sehen, aber nicht den Abgrund“, iiber dem er 
geraubt wird, im MBh. sprichwortlich (III, 62, 5 ff.; 236, 21; V, 51, 26; 
64, 15; VII, 51, 11; XI, 1, 37; XII, 309, 7). Honig ist namlich nach der 
auch wegen des „Mannes im Brunnen'* und des „Honigs, der neue Jugend, 
neue Sehkraft, ja Cnsterblichkeit verleiht 4 *, interessanten Gescbicbte in 
MBh. V, 64, 18 ff. und nach sonstigen Literaturstellen vor allem im Wald, 
Gebirge und der WUstenei zu finden. In MBh. III. 33, 70 wird der Honig- 
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Wald aber ist unheimlich und ebcuso vielfach seine Tierwelt. 
Kommen Waldtiere in die Mensehensiedlung, so ist das ein 
Unheil wirkendes Zeichen (Brihats. 46, 65, bzw. 66; Vishnudh. 
II, 143, 1 — Matsyap. 237, 1 — Heat. II 2, S. 1082 Mitte). 
Waren die Bienen in Altindien bei den Menschenwohnungen 
gehaltene Haustiere, dann miiBte man ja rein verriickt gewor- 
den sein bei ihrem haufigen Flug ins Haus, aufs Haus, auf die 
Wande, Tiiren usw., es sei denn. daB iiberall Bienenschwarm 
gemeint sei. So aber war solch ein Schreckensereignis verhalt- 
nismaBig selten, immerhin aber wohl noch haufig genug, den 
Brahmanen wenigstens den Baueli zu fiillen als Lohn fiir die 
notigen Abwehrriten. Von vornlierein meiden aber muB man 
den von Bienen bewohnten Baum fiir Gotterbild, Sessel, Bett- 
statt, wie bei diesen ausdriicklich angegeben wird. Das gleiche 
gilt implicite fiir Tempel, Haus und Indradhvaja, wie nament- 
lich Vishnudh. II, 155, 5 c — 6 b nnd Heat. II 2, p. 403 Mitte 
beweist. 

Ein freundliches, ja inniges Verhaltiiis zu den Bienen haben 
aber im Rigv. die zwei Agvin. lmmer sind sie honigfiihrend, 
honigtrinkend (nicht somatrinkend, „obwohl ihnen ja aueh 
Soma geopfert wird“) usw. Hillebrandt, Ved. Mythol. 2 I, 477 
bis 479 hat die vielfaltigen und haufig erscheinenden Bezie- 
hungen der Agvin zum Honig eingehend behandelt '). Hier nur 
folgendes: Die A^vin tragen den Bienen den Honig zu (Rigv. 
I, 112, 21). Ja, wenn die Milch aus dem Euter der Kuh so siiB 
schmeckt, so kommt dies daher, daB die Agvin wie zwei Bienen 
Honig in die „Rindshaut (den Scblaueh) mit den Offnungen 
nach unten“ hineinschaffen (X. 106. 10). Das alles ist aber nur 


sammler sogar von den Bienen getotet. Er heiUt im Sanskrit Bienentoter 
( madhuhan , madhuhantar). MBh. Ill, 33, 7lJ: Garudapur. 113, 5; Heat. Ill 
1, p. 489. Auch ist die Biene nur dann unheimlich, wenn sie zu den 
Wohnungen der Menschen kommt. Die im Wald summende gilt als heil- 
voll (Brihats. 48, 64 usw.), und Friihling. Liebe, Waldlust und Bienen- 
geschwarme bilden den altindischen Diehtern. innig gesellte Freuden- 
spender. Im klassischen Altertum nimint sich Pan der Bienen an, deren 
Eingebrachtes der Hirt im Walde ausnimnit, und dieser Gottheit der 
Walder und Weiden wird Milch uud Honig als Opfer dargebracht. 
Mannhardt, Antike Feld- und Waldkulte (1877), S. 130. Gliicklieh daher 
das goldene und der Anfang des silbernen Zeitalters: da ist olme Bienen 
Wabe um Wabe mit sehr kraftigem Honig sefiillt. So Vayupur. 8, 90 f.; 
Kirfel, Pur. Pancal. 88, 63 f. 

2 ) Geradezn in einer Orgie voi: ..Hmng’* -chwelgen die ersten fiinf 
Strophen des A^vinliedes IV, 45. 


t* 
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Belohnung fiir gute Dienste der Biene: „Euch beiden, o Agvin, 
brachte die Biene im Munde Honig wie die junge Frau zum 
Stelldichein 1 ' (X, 40, 6). Und I, 119, 9 erklart: „Das Honig- 
volle (Akkus.) fliisterte euch beiden die Biene zu, zum Soma- 
trank rief euch der Sohn des U§ij, ihr wandtet euch das Herz 
des Dadhyanc zu, und das RoBhaupt meldete euch (den Soma).“ 
Ob madhumat da die Honigwabe bedeutet, die ihnen von der 
Biene selber verraten wird, damit sie Honig trinken mochten, 
oder ob es den Soma bezeichnet, und also der A^vin alte 
Freundin, die Biene, ihnen auch den ihnen erst spater und 
widerwillig gewahrten Soma hat verschaffen helfen, kann ich 
nicht entscheiden. Fast scheint eine geschichtliche Entwicklung 
angedeutet zu sein: Anfangs war das Opfer an die Agvin nur 
Honig, spater auch Soma. Auf jeden Fall leuchtet mir Hille- 
brandts SchluBfolgerung, die Agvin kamen aus unbrahmani- 
scher indischer Volksschicht, wenig ein. Mir spr'aehe vielmehr 
gerade auch dieser Umstand fiir meine spater vorgetragene Ver- 
mutung, daB die Agvin alte Ariergottheiten aus Nomadentagen 
seien. Was in der Waldwildnis wachst ( aranya), wird nicht ge- 
opfert (Qatap.-Br. I, 1, 1, 10) 1 ). „Speise aus dem Dorf (gramya. 
also der Kultur angehorige) ist die Speise, die Dickmilch 
( dadhi ) heiBt, solche aus der Wildnis der Honig.“ So Taitt.-S. 
Y, 2, 9, 3; 4, 5, 2; vgl. Apast. (^rautas. IV, 3, 8. In der Wald- 
wildnis (aranya) droht auch von den wilden Stammen und Hor- 
den Gefahr. Wenn aber jemand mit Leuten vom Kriegerstand 
durch sie hinzieht, dann erscheinen die dasyu offen vor ihm 
mit dem, was sie an syalva und Honig haben. Was sy alva be- 
deutet, weiB man nicht. Es mag vielleicht Jagdbeute bezeich- 
nen (Jaimin.-Br. II, 419 ff.). Manche Gotter nun essen das im 
Feuer Geopferte, andere essen es nicht. Die ersten werden 
durch dadhi erfreut, die zweiten durch Honig (Taitt.-S. V, 4, 
5, 2). DaB diese zweiten alterer Schicht angehoren, versteht 
sich von selbst. In die altere, Wald- und Nomadenzeit, fiihrt uns 
nun wohl auch das Pravargyaopfer. Hier ein paar dahin wei- 
sende Ziige. Der Topf muB in urtiimlicher Weise gemackt wer- 
den. Wichtig ist ein Holzscheit vom Dornenstrauch (Apast.-(J r - 
XV, 1, 1: 7, 1: 11, 9). Wer die auf den Pravargya beziiglichen 
Texte studieren will, muB dies, sowie die Beginn- und AbschluB- 


1 ) Da kann abet nnr an die Himmelsgotter gedacht sein; wie wir im 
,.Bali“ gehbrt haben, wird gerade das in Wald und Wildnis Entstandene 
fiir den Totendienst besonders empfohlen. 
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riten, drauBen vor dem Dorf, wo man dessen Dacher nicht 
mehr erblicken kann, besorgen. Geopfert wird nun die Milch 
mit dem Mantra: „Indra, Agvins, trinkt von der von den 
Bienen kommenden SiiBigkeit“ (Apast.-(]r. XV, 20, 
2; 8; 21, 10; 10, 1). Opfer an die Alvins schiene also urspriing- 
lich nur der Honig gewesen zu sein. Nur wilden Honig kennt 
auch das spatere Indien, soweit icb weiB, wilden Honig fanden 
die vorindischen Arier auf ihren Weideplatzen — das waren 
wenigstens zum groBten Teil Waldwildnisse — und sie, oder 
eher: bestimmte Teile von ihnen brachten ihn ihren Gottheiten, 
vor allem den Agvin, dar. Diese Honig- und Aevinverehrer 
standen abseits von den Somakultleuten, standen wohl tiefer 
in der Achtung, wenigstens eine Zeitlang, oder doch in der der 
Somaleute. Daher konnte sich der anfangliche Mangel an Salon- 
fahigkeit fiir das Somaopfer bei den Agvin erklaren, der da 
und dort hervortritt (s. Hillebrandt, 1. c. und 70; 488). Wenn 
sie einmal, in Rigv. VIII, 74 (85), 7 auch mit einem Esel 
fahren — I, 116, 2 ist nicht deutlich — , so werden sie durch 
dies „niedere Tier“, diesen „£udra“, nicht erniedrigt, wie Hille- 
brandt meint. Selbst Indra fahrt vereinzelt mit einem Esels- 
hengst (in III, 53, 5). So kann die Honig- und Bienenlieb- 
haberei der A§vin diese geradezu in urarische Zeit zuriick- 
setzen. Dahin weist auch das von Hillebrandt, 1. c., S. 479 f. aus 
dem Qrautaritual Angefiihrte: das vom Somaopfer beherrschte 
Ritual weiB mit dem Honig ,,nichts mehr anzufangen“, hat 
ihn aber, ,,einer alten Sitte zuliebe 41 , auf einem nicht mehr recht 
verstandenen alten Brauch fuBend, „beibehalten“ (vgl. Hille- 
brandt, 1. c., S. 480). Dagegen hat auch in Altindien die schon 
aus dem klassischen Altertum allbekannte Honigspende an die 
Totenseelen fort und fort ihre hohe Bedeutung a ). Toten- 

i) So heiBt es z. B. im Nagarakhanda des Skandapur.: „Als Brahma 
die Safte schuf. da wurde von ihm zuerst der Honig geschaffen . . . Das 
Totenmabl (qraddha) ohne Honig ist auch aller Safte bar. Sogar mit siiB- 
leckeren Speisen ausgeriistet, gereicht es den Vatern nicht zur Labe. 
Wenn nicht einmal ein kleines BiBchen Bienenhonig bei einem qraddha 
ist werde wenigstens dessen Name laut genannt, auf daB dadurch die 
Vater erfreut werden" (Heat. Ill 1, p. 539). Ahnlich im Sahyadrikhanda: 
..Alter Pflanzen bester Saft (oder Feinstes, Quintessenz, rasa) ist fiirwahr 
der Honig . . . Deshalb darf man iiberhaupt kein qraddha ausrichten ohne 
Honig. Durch Nektarsaft ( sudharasena) werden die Vater gesattigt bis zum 
Weltuntergang, wenn irgendwie ihnen bei der Speisung Honig gespendet 
wird... ,Honig! Honig!‘ so der beim qraddha ausgesprochene Ruf. Horen 
die Vater den Namen Honig, dann werden sie von ihnen (ihren Ange- 
horigen) herrlich gelabt“ (Heat. Ill 1, p. 718 f.). Honig oder mit Honig 
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verehrung aber ist alter denn Somakult. Nachhall aus alter Zeit 
konnte auch Taitt.-S. VII. 5. 10 sein: „Honig ist die vorziig- 
lichste Speise der Gotter 1 "; auch nach griechischer Vorstellung 
ist er Gotternahrung. Doeh inag das nur etwa so" viel wie Qatap.- 
Br. XI, 5, 4, 18: „Die vorziiglichste Essenz (rasa) der Pflan- 
zen. das ist der Honig 4 ' und dgl. mehr sein. 

Geinischtes sattigt die Manen auf eodlose Zeit. Manu III, 273; Yajn. I, 
259 f.; Gaut. 15, 15; Matsyapnr. 204. 7 usw. Oberhaupt chthonischen 
Machten wird er gespendet wie der Hekate, den Enmeniden, den Schlangen 
im klassischen Altertum. Wie wichtig der Honig bei verscbiedenen Volkern 
im Totendienst ist und wie gottlieh, zaubergewaltig, aphrodisisch, heil- 
kraftig, apotropaisch usw., dariiber mag man das Handworterb. d. deut- 
schen Aberglaubens nachlesen. bes. Bd. IV, Sp. 290; 293 — 300; 302 — 304; 
306 — 308, sowie auch Hastings, ERE. VI, 770; Samter, Familienfest der 
Griechen und Riimer I (1901), 84 — 86; Altheim, Terra Mater 134 (mit 
viel Nachweisen); Nork, Festkalender 144; 711; 717. Wenn dem Hochzeits- 
paar, namentlich der Braut. feierlich Honig zum Verzehren oder zu 
anderer Verwendung gereicht oder ihr der Mund damit bestrichen wird 
(Mannhardt, Mythol. Forscb. 356: 358; 362; Hastings, ERE. VI, 770 b; 
Samter, 1. c. 84 ff.; Friedr. S. KrauB, Sitte u. Brauch d. Siidslaven 431; 
439; 447), so soil dieser, wenigstens urspriinglich, sie fruchtbar machen. 
Bei gewissen Gelegenheiten wird der Gaa als Siihneopfer Honigkucben ge- 
opfert (Botticher, Rauinkultu- der Hellenen 203). Brot, Milch und Honig 
werden der miitterlichen Erde dargebracht (Jahn, Die deutschen Opfer- 
gebrauche bei Ackerbau und Viehzucht, S. 83). Honig und Milch war 
Opfergabe an Priapos (Dulaure, Divinites generatrices 135). Honig und 
Milch oder Milcherzeugnis. wie Butter, wird bei vielen Volkern den 
Baumgottheiten gespendet, und nocb der heutige Knabe im Oberhalbstein 
(Graubiinden) verspricht beim Pfeifenschneiden dem Weidenbaum: „Pfifli, 
Pfifli, schlupf heraus, dann geb' icb dir Butter und Honig auf der Bntter- 
kelle (Caminada, Ratischer Baumkultus, im Jabrbuch der histor.-antiqu. 
Gesellscb. v. Graubiinden, Bd. 67). Diese Bedeutnng des Honigs stammt 
aus den Wald- und Urtagen der Menscbheit, ebenso wohl der madhuparka, 
ein Gemiscb von Honig und Milch, das zum Empfang dem Gast und dem 
Brautigam bei der Ankunft am Haus der Braut gereicht wird, und vom 
„Honigbecher“ (madhugraha) beirn vajapeya sagt Hillebrandt, Rituallit. 
142, er scheme „eine nicht rnebr verstandene Hiuterlassenschaft aus 
alterer Zeit zu sein Beim Fraiienfest der Bona Dea war Wein wichtig, 
wurde aber „Milch‘‘ genannt, und das GefaB dieser „Milch“ „Honigkrng“ 
(mellarium). Wissowa, Rel. u. Kult. d. Riimer 2 217; Preller, Rom. My- 
thol. 3 400. Milch und nocb mehr Honig war eben dabei urspriinglich, 
Wein ein spaterer Eindringling. So spielt auch im Leben des Wedda der 
Honig eine groBe Rolle. Fritz Sarasin, Aus den Tropen usw. (Basel 1931), 
S. 34. So verrat sich in dem S. 83— -86 Dargelegten: uraltes Opfer ist dec 
Honig, das Wald- und Wildniserzeugnis, dann tritt die Milch (und deren 
Produkt) hinzu. Diese aber er»cheint als eine irreligiose Steuerung und 
wird deshalb „Honig“ genannt (wie in Rgv. X 106, 10, in den Riten des 
tu iums. der Pravargyatexte. im mellarium). Und andrerseits: Gottheiten 
mit Honig als wichtige Spende ,in.l alt. 
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Gottesdienstliche Verehrung des Baums oder der 
Baumgeister. 

Wie der zur Indrastandarte erlesene, so muB auch der fur 
andere Zwecke zu fallende Baum oder die ihn bewohnende 
Geisterschaft vor dem Niederschlagen gottesdienstlich verehrt 
werden. Aus Vishnudh. Ill, 89, 13 — 17 haben wir gehort, wie 
man den Bhuta im Baum opfert, sie bittet, ihn zu verlassen, 
oder wenn sie das nicht wollten, im Traum dies zu offenbaren. 
Statt dessen finden wir in Bhavishyap. I, 131, 17 c — 18; 23 c 
bis 34: „Nachdem man zu dem erwahlten Baum gegangen ist, 
soil man ihn mit Blumen und Balispenden verehren (fast genau 
gleich in Brihats. 59, 4cd), und zwar an einem rituell reinen, 
einsamen, von Haaren und Kohlen freien, nach Osten oder 
nach Norden oder nach Nordosten abfallenden, von Pfliigung 
durch die Menschen ledigen Stelle ! ). Und nachdem er an einem 
gliickhaften Tag gefastet hat, soil er ihn erst iibernachtigen 
(adhivasayet, d. h. soli er die Naeht in seiner Nahe schlafen). 
Dann soil er ringsum unter ihm den Erdboden (mit Kuhdiinger) 
beschmieren, mit Wasser, das durch den Gayatrlmantra gerei- 
nigt und geheiligt ist, ihn ringsum besprengen und, angetan mit 
einem frisch gewaschenen Gewanderpaar (1. paridhaute) , ihn mit 
Duftkranzen (oder: Duftstoffen, Kranzen), Kuchen und Bali- 
opferriten verehren. Darauf opfere der Sachverstandige in ku- 
cagrasumstreutem Feuer in des Baumes Nahe mit Deodarholz- 
scheiten und dem folgenden Mantra: „0m! Bhur! Bhuvah! 
Suvah!“ und verehre auch den Baum: „0m! Dem Prajapati. 
dem bestandig in der Wahrheit (im Wirklichen) Sitzenden 
(satyasada), o du beste innere Seele ( creshthantaratman ), Seele 
des Beweglichen und des Unbeweglichen! Sei du gegenwartig 
in diesem Baum, o Gott. Und mogest du in den vom Sonnen- 
gott erfiillten Kreis eintreten 2 )! Huldigung (dir)!“ Nachdem 
er ihn so verehrt hat, soli er ihn mit den Worten besanftigen 
(1. parisamtvayet) : „0 Baum, zum Segen der Welt geh du in 
den gliickhaften Gottertempel. Als Gott (wohl: devas tvam 
statt des freilich auch moglichen deva, tvam) wirst du dort 
bleiben, der Fallung und dem Feuer entnommen. Zur richtigen 


M Vgl. die Anm. 1, S. 66. 

2 ) Diese Worte sind an den Baum gerichtet, der hier ja ein Bild des 
Sonuengottes abgeben soli. Auch als Prajapati, der Genius der Zeu- 
gung und Erzeuger aller Seienden, wird hier wohl der Sonnengott gedacht. 
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Zeit werden dich die Leute mit Raucherwerkgabe und blumen- 
begleiteten Baliopfem verehren. Dadurch wirst du in selige 
Freude (nirvriti) kommen.“ Nachdem man aber an der Wur- 
zel des Baumes die Axt mit Duftsachen und Kranzen verehrt 
hat, soli man sie sorgfaltig so stellen, daB der Kopf nach 
Osten schaut. Mit Milchreis, Zuckerwerk (modaka), Mus, 
Fleisch, Kuchen und anderm Geback mit Rauschtrank, Blu- 
men, Raucherwerk und Duftmitteln verehre man den Baum, 
und nachdem man Gottern und Manen, Pigacas, Rakshasas, 
Sclilangengeistern, Asuras, Scharengeistern, Vinayakas usw. 
gottesdienstliche Ehre erwiesen hat, beruhre man den Baum 
und spreche: „Fur ein Bild des Gottes, o Gott der G'otter, bist 
du bestimmt. Huldigung dir, o Baum! Nimm du diese Ver- 
ehrung gebiihrlicherweise entgegen. 

Die Wesen, die hier wohnen, mogen nelimen 

Die Balispende, dargebracht nach Vorschrift. 

Sie mogen Wohnung anderswo beziehen. 

Sie mogen heut verzeih’n. Verehrung ihnen! 

Die vier letzten Strophen sind, wie schon erwahnt, z. T. ganz 
wortlich, z. T. beinabe wortlich gleich Brihats. 8 — 10. Die 7weit- 
letzte lautet in Bhavishyap.: Arcasu, devadeva, tvarn devaig ca 
parikalpitah. / Namas te, vriksha! Pujeyam vidhivat parigrihya- 
tdm. Statt dessen hat Brihats. 59, 10: Arcartham amukasya 
tvarn devasya parikalpitah usw. „Fiir ein Gotterbild des Gottes 
N. N. bist du ausersehen* 4 usw. Diese allgemeine Regel muBte 
in dem Traktat fur den All- und Eingott Surya, den persisch- 
indischen Sonnengott, muBte in Bhavishyap. I eine Beson- 
derung erfahren. Der Text ist aber verdorben. Statt devaig ca 
lese man devasya; die Verwechslung ist haufig. Devadeva wird 
der Baum proleptisch angeredet; als Statue des Sonnengottes 

Der Text (Bhavishyap. I, 131, 30 c — 31 b) hat: Paramannamodakau- 
danapalapupikadibhir bhakshyaih, Brihats. 59, 8 dagegen: paramannamoda- 
kaudanadadhipalalollopikadibhih. bhakshyaih. Nur dies ist metrisch ricbtig, 
das andere eine Verderbnis. So sollte es heifier. „Mit Reis, der in Milch 
gekocht ist, Zuckerwerk, Mus, Dickmilch, Sesampaste, Ullopika-Kuchen 
und anderm Backwerk. w Palala erscheint bfters in ganz ahnlicher Ver- 
bindung !z. B. in Vishnndh. II, 99, 47; III, 94, 3; 117, Satz 31; Brihats. 
95, 22; Yogay. VI, 19) und wird Sesampaste oder Sesamteig (dies be- 
deutet wohl tilapishta ) oder wohl noch eher: Kuchen aus Sesammehl und 
Zucker bedeuten, was nach dem PW. nur die Lex. angaben. In Heat. II 1, 
p. 502, Z. 3 wird Gane^a unter anderem palalais tilapishtaiq ca erehrt. 
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wird er „Gott der Gotter 44 sein. Statt arcasu habe ich nach der 
Brihats. arcartham gesetzt. Arcasu ware aber nicht geradezu un- 
moglich: „fiir Gotterbilder 44 usw. Doch ich zweifle, ob aus 
einem Baum mehrere Gotterbilder gemacht wurden. Ahnlich 
ist Agnipur. 43, 16 — 20 beim Stein fiir ein Gotterbild. Brihats. 
59 stimmt so genau mit Bhavishyap. I, 131 iiberein, da£ davon 
nicht weiter geredet zu werden braucbt. Nur laBt der stark 
zusammendrangende Yarahamihira manches ganz weg. 

Bei den Baumen fiir den Hausbau wird von Matsyapur. 257, 
2cd zum Beginn balipujd fiir den Baum, von Yishnudh. II, 
29, 48 c d mahatl puja fiir den Baum und seine Bewohner 
( vasaka) vorgeschrieben, von Brihats. 53, 121 a balipujd in der 
Yacht. Vgl. Hemavijaya (Bertel) I, 234 usw. 

Y ie ehrfurchtsvoll der zu fallende Baum behandelt wird, 
lesen wir z. B. in Frazer 3 II, 18 ff. Er wird zuvor versohnt 
und ihm gesagt, jemand anders habe befohlen, ihn niederzu- 
Hauen (ib. 18 f., 30, 36 f.), auch mancherlei andere Mittel, na- 
mentlich Opfer, werden angewendet, der drohenden Rache zu 
begegnen (ib. 18 f., 36 — 39). Die Pelau-Insulaner beschworen 
den Geist in dem Baum, in einem andem seine Wohnung auf- 
zuschlagen (ib. 35), ebenso die Alfuren von Poso, die Tobunku, 
die Tomori in Zentral-Celebes (ib. 35). Wenn die Dajakeu einen 
gewissen Baum fallen wollen, fordern sie den Geist auf, ihn zu 
verlassen oder andernfalls ibnen ein Zeichen zu geben. Sie hauen 
eine Axt hinein. Steckt sie am andern Morgen noch drill, dann 
ist’s gut. Ist sie herausgefallen, bat's der Geist verursacht und 
will bleiben (ib. 37). Die Giljaken tun einen ihrer heiligen Stbcke 
mit gerollten Schnitzeln an der Spitze, von denen spater die 
Rede sein soil, auf den Stumpf, wohl aufrecht, als phallokte- 
nisch, und geben so dem Geist sein Leben und seine Seele 
wieder (ib. 38) 1 ). 


1 ) Die gottliche Verehrung eines zu fallenden Baumes findet sich auch 
anderwarts in Altindien. Eine gute Entsprechung zu unseren Texten bietet 
Schiefners Anmerkung im Bulletin der Petersburger Akademie, Bd. XXIII, 
Spalte 540. Cato gibt die Siihneformel mit Schweineopfer an, die ge- 
sprochen werden muB, ehe man einen Baum fallt (Botticher. Baumkultus 
der Hellenen, S. 197). Wie in deutschen Landen wenigstens friiher bei 
solcher und ahnlicher Gelegenbeit ehrfiirchtig der Baum oder der Hol- 
lunderbusch um Verzeihung gebeten wurde, ist schon aus ^lannhardts 
Baumkultus belegt worden. Vgl. auch Hdw. d. deutschen Aberglanbens I, 
Sp. 955. Im Berner Oberland soil noch heute der Holzfaller erst ein 
apotropaisches Kreuz hineinhauen. Das Ausziehenmachen der Baumgenien 
erscheint auch beim arkodiaha: Bekanntlich ist die 3. Heirat unheilvoll. 
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Das Fallen des Bournes. 


Yon den Traumen in der Nacht vor dem Fallen redet neben 
dem Devipur. (beim Indradhvaja) nur noch Vishnudh. Ill, 89, 
18 — 20 und Agnipur. 43, 22 — 25, beide beim Gotterbild. Na- 
heres iiber das Niederhauen selber haben wir, im besondem 
fiir den Baum zum Gotterbild, schon aus Vishnudh. Ill, 89, 
20 c — 21 vernommen. Die Fallung am friihen Morgen, der von 
Zauber und Spuk freiesten Tageszeit, wird von Vishnudh. Ill, 
89, 20 c d; Brihats. 59, 12: Bhavishyap. I, 131, 3.3; 41 fiir das 
Gotterbild und damit auch fiir den Indrabaum anbefohlen, 
ebenso fiir das Hausbaumaterial in Brihats. 53, 12 (wo diva 
gewiB heiBt: „sowie es Tag ist“). Die mit Schmelzbutter und 
Honig bestrichene Axt findet sich auch in Brihats. 59, 12: 
„Nachdem er am friihen Morgen den Baum (fiir das Gotter- 
bild und damit auch fiir den Indradhvaja usw.) mit Wasser be- 
sprengt und im Osten und im Norden (oder wohl eher: im 
Nordosten) ihn angehauen hat, soil er mit honig- und schmelz- 
butterbestrichener Axt den Rest von da nach rechts herum ab- 
hauen.“ Fast vollstandig wortlich gleieh lautet Bhavishyap. I. 
131, 41. Die Bestimmung: „nach rechts herum“ (pradakshinam) 
bringt auch Brihats. 53, 121, hier fiir den Baum zum Hausbau, 
Ferner Vishnudh. Ill, 89, 21, beim „Auszug in den Wald“, 
ebenda und in Vishnudh. II, 29, 49 erscheint das mit Honig 
und Schmelzbutter bestrichene Beil, wie nicht minder in Agni- 
pur. 43, 26 fiir das ebenso beschmierte Werkzeug des Steins 
zum Gotterbild. Das Devipur. begniigt sich, wie wir gesehen 
haben, beim Indrabaum mit Honig allein. und dieser ist so 


Darum soli man vom Dorf in ostlicher oder nordlicher Richtung hinaus- 
gehen zu einem jungen Arkastrauch, nordlich von ihm mit Kuhmist be- 
schmieren, selber baden und den arka baden (d. h. mit Wasser begieBen), 
verschiedene Zeremonien mit ihm vornehmen, Mantras an die Sonne 
sprechen, opfem, die Gottheit im arka ausziehen machen ( arkadhidevatam 
udvasya) und dann den arka herausziehen und im Opferfeuer verbrennen. 
Man beachte, daB offenbar die ja stark chthonischen Wurzeln dazu ge- 
horen. SchlieBlieh heirate man dann eine kadali (Bananenbaum) . „Weil 
die 3. Frau rasch stirbt, handle so der Kluge.“ Baudh.-Grih., p. 369 f. Dies 
haben wir schon gehort. Vgl. Botticher, p. 203. Auch vom Ort des unge- 
heuer wichtigen Pushyasnanaritus soil man erst die unirdischen Wesen 
(bhutatii) entfernen mit dem Sprueh: „Wegbegeben mogen sich die Wesen, 
die diesen Ort behuten. Ohne mich mit den Besitzem des Grundes and 
Bodens (bhumin) zu verfeinden ( avirodhena ), will ich das Verehrungswerk 
ausfiihren 4 (Kalikapur. 89. 17 c — 18). 
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wichtig, daB ihn in Brihats. 43, 60 die Burger bei der Aufrick- 
tung der Indrastandarte in Handen halten miissen. GewiB liegt 
der Grund nicht nur in der allgemeinen Segenszauberkraft. 
sondern auch in seiner besonderen fur die Fruchtbarkeit x ). 

Auch der Baum fiir ein Gotterbild muB natiirlich richtig 
niederstiirzen. Das scharft nicht nur Vishnudh. Ill, 89, 22'f. 

x ) Dies gewinnt Wahrscheinlichkeit durch den Blick auf gewisse Primi- 
tive. Unter den Kiwai in Neuguiuea wird bei Zeremonien der Totengruppe 
die dafiir wichtige Sagopalme mit einer Steinaxt gefallt, die die leitende 
Frau mit Vulvasekret beschmiert hat. DaB das kdrnasalila oder „Liebes- 
wasser 4 ‘ Fruchtbarkeit und sonstiges Gliick spendet, bedarf keiner Aus- 
deutung. Bei denselben Kiwai begattet sich ein altes Ehepaar am Yam- 
feld, kamasalila davon wird auf ein Schwirrholz, das an sich schon Feld- 
und Gartenfrucht wachsen macht (Frazer 3 VII, 104; 106; vgl. 110; XI, 
228 — 231; Winthuis, Mythos etc. 224; 226 f; Kunicke in Anthropos VII, 
208) gestrichen und dies auf der Luvseite des Feldes geschwungen, damit 
der zauberische Stoff iiber das ganze Feld wehe. Mit dem jetzt doppelt 
magiegesattigten Holz grabt man dann das Loch, in das man die ersten 
Yams pflanzt. Sperma und kamasalila aus orgiastischen Massenbegattungen, 
also von hochst gesteigerter Geschlechtskraft durchdrungen, werden in 
einer Sagoschale gesammelt zur Fruchtbarmachung der Felder. Winthuis, 
Einfiihrung in die Vorstellungswelt primit. Volker 183 f. Wie segensvoll 
das im allgemeinen so gefurchtete Menstrualblut und die Menstruierende 
ofters wirken, haben wir im Kama beriihrt. So vertilgt Menstrualblut bei 
den alten Griechen und Romern Ungeziefer (Schweiz. Arch. f. Volksk. 
XXXIII, 134); vgl. Knuchel, Die Umwandelung usw. 76 f. Der Indianer- 
stamm der Yuchi in Oklahoma ist so entstanden, daB einige Tropfen vom 
Menstrualblut der Mutter der Sonne auf die Erde fielen (Frazer 3 VIII, 
75). Bei den Ainu ist Menstrualblut heilvoll und ein machtiger Talisman. 
Pilsudski in Anthropos V, S. 774. Viele Beweise der Segenskraft findet man 
bei Frazer 3 X, Note 1. Auch mit Schmelzbutter wird das Beil beim Fal- 
len des betr. Baumes bestrichen, und wie unendlich gliickbringend sie in 
Indien in Zauber, Religion, Ritus, Erotik, Pflanzung usw. ist, das konnte 
ein Buch fiillen. Besonders auffallig ist die standige BegieBung mit Schmelz- 
butter, die dem Linga. freilich nicht nur ihm, zuteil wird. Wonach vor 
allem das Glied des Gottes brennt, ist natiirlich das kamasalila. Schon dem 
niedrigst stehenden Zentralaustralier scheint dieses iiberschattend bedeu- 
tungsvol! zu sein: denn Fett oder Schmalz ist ihm Name fiir die Vulva, 
die weibliche Geschlechtskraft und die weibliche Urgottin. Mit Fett, das 
„die Schwanzenden einsalbt 44 , also mit der weiblichen Geschlechtlichkeit, 
und mit rotem Ocker, der mannlichen, schmiert er seine heiligen Kult* 
gegenstande, die tjurunga (alcheringa) ein. Winthuis, Mythos u. Kult der 
Steinzeit 38; 68 f.; 71; 80 f.; 84; 89: 173: 176: 214: 232. Dem phallischen 
Gott der Sklavenkiiste Legba, der mit enormem Penis dargestellt wird, 
salbt der Verehrer das Glied mit Palmenol, wenn er ihn um Vernichtung 
der Unfruchtbarkeit anfleht (Hastings, ERE. IX, 817 a; 821a). So diirfte 
vielleicht im letzten Grande die Gottlichkeit der indischen Schmelz- 
butter vom kamasalila kommen, natiirlich stark gefordert durch die Wich- 
tigkeit der Viehzucht und dann die Heiligkeit der Kuh. 
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ein, sondern auch in Bhavishyap. I, 131, 35 — 39 b lesen wir: 
„DaB sein Fall in der ostlichen Richtung sei oder in der nord- 
ostlichen oder in der nordlichen, s o soli man ihn niederhauen, 
nieht aber anders. In den drei Richtungen: der des Indra (der 
ostlichen), des Igana (der nordostlichen) und der nordlichen 
wird sein Niederfall als gliickhaft empfohlen, in der siidwest- 
lichen, siidostlichen und siidlichen Richtung ist der Niederfall 
nichts Gutes versprechend. In der nordwestlichen und west- 

lichen aber ist sein Niederfall mittelmaBig Ein sich nir- 

gends verfangendes (avilagna), getoseloses Niederfallen aber 
gilt als gliickhaft. “ Brihats. 59, 13, gleichfalls vom Baum fur 
das Gotterbild, d. h. zunachst, nennt ebenso die drei giinstigen 
Weltgegenden, sagt aber, Niederstiirzen im Siidosten bewirke 
Feuersbrunst, im Siiden Hungersnot, Krankheit im Siidwesten 
und Westen, Pferdeverlust im Nordwesten 1 )- Ebenso wird 
ausdriicklich der Osten, Norden oder Nordosten gefordert bei 
den Baumen fiir den Hausbau (in Brihats. 53, 121; Vishnudh. 
II, 29, 49 c — 50 b; Matsyapur. 257, 3), wahrend Brihats. 79,4 
fiir Sessel und Bettstatt nur die besonders unheilvolle siid- 
westliche Windrichtung ausschlieBt; aber aparayamya mag 
hier westlich, siidlich und siidwestlich, alle drei zusammen, 
ausdriicken sollen 3 )- 


x ) Regent des Siidostens ist der Feuergott, des Siidens Yama, der Todes- 
gott, urspriinglich wohl ein chthonischer Genius, des Siidwestens der 
Rakshasafiirst Nirrita, des Westens Varuna, der ja seit vedischer Zeit 
Krankheit verhangt, des Nordwestens Vayu, der Windgott. Der ist sonst 
Schutzgott der Vogel und wilden Tiere, unter den recht zahlreichen 
Pferdegottheiten habe ich ihn nicht gefunden. Nach J. M. Robertson, Pa- 
gan Christs 2 171, unten gehorten in der Antike die Windgotter zu den 
Unterirdischen und wurden ihnen schwarze Tiere geopfert, Vayu ist in 
Vishnudh. Ill, 58, 4; Matsyapur. 261, 18 schwarz, in Heat. II 1, p. 146 
luftfarbig, in Yogay. VI. 14 soil er wunderlicherweise aus weiBem Ton 
gemacht und mit weiBen Bliiten usw. verehrt werden. 

2 ) Ein Baum, der in Kambodscha fiir Hausbau gefitllt wird, darf im 
Niederfallen nichts beriihren. Hastings, ERE. Ill, 155 b. Der heilige Baum 
der Arunta (Aranda) in Zentralaustralien muB so gefallt und transportiert 
werden, daB er nie den Boden beriihrt. Frazer 3 X, 7. So ist die zauberische 
Mispel von einer Eiche besonders kraftig, wenn sie beim Einsammeln 
nicht die Erde beriihrt hat (Frazer 3 XI, 78, vgl. 77; 80). Nach aargaui- 
schem Glauben muB sie vom Baum geschossen und im Fallen mit der 
Hand aufgefangen werden (ih. 82, vgl. 280). Gleicherweise durfte 
die so vielfach hochmagische Vogelbeerrute, wenn in Schweden zum 
Schatzheben gebraucht, nicht auf die Erde fallen (Kuhn, Herabkunft des 
Feuers 180 f.). Die zum erstenmal Schwangere der Trohriander darf bei 
ihrem rituellen Bad nicht die Erde beruhren (Malinowski, Das Ge- 
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Die sorgfaltige Bezeichnung am Stamm, wo das untere, wo 
das obere Ende ist und aach welcher Himmelsrichtung eine be- 
stimmte Stelle des Baumes schaute, scharft Brihats. 59, 7, 
ebenfalls beim Baum fur ein Gotterbild, folgendermaBen ein: 
Lirigam va pratima va drumavat sthapya yathadiqam yasmat, I 
tasmac cihnayitavya diqo drumasyordhvam athavadhah. ,,Weil 
ein Phallus oder ein Gotterbild gemaB der Himmelsrichtung 
(der einzelnen Stellen des stehenden Baumes) aufgestellt wer- 
den muB, deshalb soil man die Himmelsrichtungen und das 
Oben und Unten des Baumes anzeichnen.“ Bhavishyap. I, 131, 
17 nun lautet: Lingam ca pratimdm caivam avasthapya yathd- 
vidhi. Ich setze: Lihgarn ca pratima caivam avasthapya yathd- 
diqam. Da bleibt aber noch das sinnlose caivam. Soil man dafiir 
etwa vrikshad, „vom Baume her beurteilt“, vermuten? Viel- 
leicht ist der Text, soweit er dasteht, richtig und ist einfach 
die zweite Halfte des Qloka verloren. Der Inhalt jedenfalls 
wird derselbe wie in der Brihats. sein. Vgl. auch Kirfel, Pur. 
Pancal. 92, 84- — 86. 

Ahnliches wie vom Fallen der genannten Baume horen wir 
von dem zum Opferpfosten (yupa) bestimmten. An wenigstens 
drei Baumen muB der Priester erst vorbeigehen und schlieB- 
lich dem betreffenden Baum dies mitteilen und sagen: „Dich 


schlechtsleben usw., S. 150), so wenig wie vielerorts Konige, Menstruie- 
rende und mehrerlei andere (Frazer 3 III, 3 ff.; X, 2ff.). Vom Christ- 
brand bei den Slaven horen wir: Am Christabendtag wird der Baum ge- 
fallt. Zuerst werfen sie eine Handvoll 'Sei/.en an ihn mit den Worten: 
„Gliicklicbe Weibnacht dir! fcfc Der Baum muB nach Osten fallen, gerade 
in dem Augenblick, wo die Sonne im Osten hervorscbaut. Ein bdses Vor- 
zeicben ware es, wenn er nach Westen fiele oder sicb in einem andern 
Baum verfinge. Wichtig ist aucb, den ersten Span nach Hause zu tragen 
(vgl. den ersten Span vom Baum fur den altindiscben Opferpfosten). Die 
Kinder singen Lieder an eine altbeidnische Gbttin Colleda, die angefleht 
wird, die Kiihe reichlicb Milch geben zu machen. Wenn die Sonne unter- 
geht, wird der Julblock hereingebracbt, und zwar mit behandschuhten 
Handen. Die Hausherrin bewirft den Trager dabei mit Weizen, in welchem 
der erste Span den ganzen Tag gelegen hat. Der Hausherr begriiBt den 
Block mit einem Glas Wein und trinkt auf seine Gesundheit, als ob er eine 
lebende Person sei. Dann wird ein Glas r o t e n Weins iiber ihn ausge- 
gossen. An manchen Orten beschmiert man das dicke aus dem Herd ber- 
vorschauende Ende mit Honig. In Dalmatien und anderwarts schmiicken 
ihn die jungen Frauen mit roter Seide, Blumen usw. Eine wichtige Rolle 
spielt iiberall das Korn und Geback daraus. Der Baum ist offenbar ur- 
spriinglich eine Art Vegetations-, besonders Korngenie. wie schon die 
Menge Stroh anzudeuten schiene, die die Hausmutter auf dem Zimmer- 
boden umherstreut. Frazer 3 X, 258 — 264. 
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hier. o Gott Waldbaum (vanaspate), erwahlen wir zum Gotter- 
opfer" (oder ahnlich). Mit einem entsprechenden mantra salbt 
er den unteren Teil des Baumes mit Schmelzbutter (erst vor 
dem Eingraben des Pfostens ebenso den oberen, nach dem 
Wortlaut des Spruchs beide mit Honig), legt einen Darbha- 
grashalm an den Baum mit der Spitze nach oben und spricht: 
..0 Pflanze, schiitze ihn! 0 Beil, verletze ihn nicht!“ So wird 
also der zauberische Grashalm zuerst vom Beil getroffen. Er 
beschwort den Baum, im Fallen weder mit der Spitze den 
Himmel zu ritzen, noch mit der Mitte den Luftraum zu scha- 
digen. Wenn der Baum in siidlicher oder westlicher Richtung 
niederfallt, bewirkt dies laut Apast-Qr. IX, 20, 4 den Tod des 
Opferers. Den Westen gestattet aber Qatap.-Br. Ill, 6, 4, 12, 
wahrend es den Siiden als Weltgegend der Totenseelen aus- 
schlieBt. Als Hohe des Stumpfes wird besonders genannt: daB 
ihn die Achse eines dariiberfahrenden Wagens nicht beriihre. 
Auf ihm opfert er Schmelzbutter, damit „nicht Unholde daraus 
aufsteigen' 1, (oder: damit „ihm hundert Schosse, tausend den 
Menschen erwiichsen 1 * )“. Der erste Span vom Fallen wird in 
das Loch getan, in das der Pfosten eingegraben wird: denn er 
ist des Baumes tejas (Samenkraft, Lebenskraft usw.). (^atap-Br. 
Ill, 6, 4, Iff.; 7, 1, 8 ff.; Apast.-Cr. VII, 1, 9 f f . ; 2, Iff.; 
Taitt.-S. I, 3, 5 : VI, 3 und 4; Vaj.-S. V, 42 usw. Vor der Ein- 
pflanzung wird der Pfosten mit der Spitze gegen 0 s t e n 
niedergelegt (Apast.-^r. VII. 9, 9; (iatap.-Br. III. 7, 1, 3). Vgl. 
Indra. S. 10. 


Der Schmuck des Indrabaums. 

■Nachdem der Baum in der geschilderten festlichen Weise in 
die Stadt oder in das Dorf gebracht worden ist, wird er noch 
besonders geschmiickt und dann aufgerichtet. Die Pracht des 
Schmuckes der Indrastandarte ist sprichwortlich. und beson- 
ders wenn der sorgfaltig bereitete Baum sich endlich erhob, 
entziickte sein Schmuck das Volk, wie z. B. Raghuv. IV, 3 andeu- 

1 ) Die ..Lnholde"’ drunten zu halten. dient der auf den Stumpf ge- 

legte Stein auf der griechischen Insel Siphos (Frazer 3 II, 37), das darauf 
eingehauene Kreuz usw. Die iVeubeschossung zu erwecken oder doch sie 
oder Ahnliehes vorzutauschen, tut man bei den Magh in Bengalen rasch 
einen griinen Zweig auf den Stumpf, ebenso auf Halmahera, oder unter 

den Giljaken den schon genannten beiligen Rollschnitzelsteeken (ib. 38). 
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tet. Das Indrabanner der Gotter, das die Asura vernichtet, ist in 
der Brihats. mit einer Menge Schellen und mit Kranzen, 
Glocken und pitakas geschmiickt, im Devipur. mit weiBem 
Sonnenschirm, Kranzen, Armbandern (kataka, vielleicht pitaka 
zu 1.), Schellen, Yakwedel, Facher und Phallen, in Bhavishyott. 
139, 3 mit Kranzen, Sonnenschirm, Glocken, Schellen, pitakas 
und budbudas. Der jedes Jahr auf Erden aufzurichtende Indra- 
baum tragt als Zier in Brihats. 43, 57: Sonnenschirm, Banner, 
Spiegel, Pfliige ( hala , andere Lesart: phala, Friichte), Halb- 
monde, verschiedenfarbige Kranze, Stengel des Bananenbaums 
und des Zuckerrohrs, Figuren von Schlangen (Tigern?) und 
Lowen, pitakas, Figuren von Rindern und Rossen J ) und Bild- 
nisse der Weltgegendbehiiter. In Kalikapur. 90, 31 ff. sind es: 
Leinwandbilder der Welthiiter, eine Menge Glocken und Glock- 
chen, Yakwedel, Spiegel, Gewinde, Blumen, Kranze, Perlen- 
schniire und wohl pitakas. Das Devipur. nennt nur Stengel 
oder Stammchen des Bananenbaums, Zuckerrohrstengel, Fahnen 
und andere verschiedene Prachtsachen, Bhavishyott. 139, 15 
bis 22 auBer den im einzelnen beschriebenen pitakas Kuca- 
gras, Blumenkranze, Glocken und Yakwedel, MBh. I, 63, 21: 
Duftkranze (oder: Duftmittel und Kranze), pitakas, Kranz- 
gehange (vielleicht eher: Kranze und Laubgewinde, malyada- 
ma-), die Jainaerzahlung: weiBe Fahnen 2 ), eine Menge Glock- 
chen, Kranze und Laubgewinde, Perienschniire, Biiscbel von 
verschiedenartigen Friichten und doyas. AuBerdem wird die 
Indrastange in Brihats. 43, 24 mit neuen, noch nie gewaschenen 
Gewandern umwunden, in Vishnudh. II, 155, 14 mit gliick- 
haften oder prachtigen (gubha) Gewandern bekleidet und mit 
Gold, d. h. wohl mit Goldplattchen, beschlagen, in Bhavishyott. 
139, 13 in Badegewander gehiillt, in Kalikapur. 90, 32 mit 
Gewandern oder Zeugstoffen umwickelt, in Bhavishyap. II, 2, 


D. h. wenn man meine Anderung von gavakshair in gavaiqvair an- 
n i mint. 

2 ) Die Fahnen sind Bild der Lange und Pracht. In Vishnudh. I, 146, 
52; Matsyapur. 207. 34 hei8t es bei der Beschreibung des fiir den vrishot - 
sarga geeigneten Stiers: „An welchen er (der im vorhergehenden ge- 
nannte Schweif) als ein der Fahne (oder: den Fahnen) des Indrabaumes 
gleichender Streif leuchtet, solche Stiere sind gliiekvoll/' Zwar haben 
beide Texte und Heat. II 2, p. 988; III 1, p. 1620 in der Wiedergabe aus 
dem Matsyap. gaktidhvaja-. Aber man muB Qakradhvajm.- setzen und mit 
Heat, -patdkabha statt -patahadhya. Der lange, auf dem Boden aufstrei- 
fende Schwanz des Stiers wird ofters erwahnt, z. B. gieich in der vorher- 
gehenden Strophe des Matsyapur. 
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8, 87 mit Kampfer duftig gemacht, mit Goldschmuck und ro- 
tem Gewand angetan. Obgleich die meisten unserer Darstellun- 
gen den Schmuck des Indradhvaja der Gotter und den des 
irdischen gesondert beschreiben, wird damit sicherlich keines- 
wegs gemeint sein, da8 nun der Schmuck des gottlichen nicht 
auch dem menschlichen zuteil werde. So z. B. erwahnen fiir 
diesen die Brihats. und das Devlpur. weder Schellen (Glock- 
chen, kimkini), noch Glocken (ghanta). Glocken und Glock- 
chen sind aber auch bei einem irdischen Maibaum von vorne- 
herein selbstverstandlich. 1st der Indradhvaja doch, wie wir 
sehen werden, die Verkorperung eines Wachstumsgottes und 
nichts so bezeichnend fiir Vegetationsdamonen wie Glocken. 
Spiegel finden wir auch beim europaischen Maibaum, und in 
Indien sind sie hervorleuchtende Gliickserzeuger und Unheils- 
abwehrer. Das gleiche gilt vom Kugagras, der Pflug dient zu 
zauberischen, zu reinigenden Riten und stimmt vorziiglich zu 
einem Gott und Fest der Vegetation, Heilbewirker sind auch 
Bananenstammchen — wie wir spater sehen werden, gehoren 
sie besonders dem Vegetationsgott Varuna an — , Zuckerrohr- 
stengel und Friichte verschiedener Art, Rind und RoB ge- 
biihren den Genien der Bodenbebauung und der Zeugung, das 
Pferd auch dem Sonnengott und dem Varuna, Yakwedel, 
Sonnenschirm, Banner, Kranze, Perlenschniire, Gewandung 
werden dem Indrabaum gegeben, weil er Indra und der Gotter- 
konig selber ist. 

GroBe Schwierigkeiten machen die pitakas, die in mehreren 
unserer Quellen erscheinen. Varahamihira beschreibt alle drei- 
zehn (in 43, 41 ff.), das Devipur. verstiimmelt diese Erklarun- 
gen. Bhavishyott. 139, 15 — 22 b ergeht sich ebenfalls in na- 
heren Angaben iiber die einzelnen. Aber sie sind sehr ver- 
schieden von denen der Brihats. und noch weit unbestimmter. 
Offenbar war alien, ja schon der Vorlage des Varahamihira. 
die Geschichte so nebelhaft wie uns. Utpala sagt nur, die pita- 
kani seien Schmucksachen, ebenso Hemadri. Wert diirfte vor 
allem die Mitteilung in Bhavishyott. 139, 21 besitzen, daB das 
zehnte pitaka wie ein Penis gestaltet sei; auch im Devlpur. 
ist ja der Indradhvaja, wenigstens der der Gotter. mit Phallen 
behangt oder wohl eher kerzenhaft besteckt. Auch die vom 
Sonnengott verliehene, einem Wagenrad ahnliche Zierde konnte 
zugleich auf Indra, den urspriinglichen Sonnengott, Bezug ha- 
ben. Sodann werden alle, mit Ausnahme der drei letzten, bei 
Varahamihira von chthonischen oder von Fruchtbarkeitsgottern 
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gegeben, was ebenfalls kein Zufall sein diirfte — auch Yama 
ist wohl chthonisch in seiner Urbedeutung, Vigvakarman gleich 
Prajapati oder gleich Tvashtar, deutlichen Zeugungsgottern des 
Rigveda. Doch die Erklarungen unserer Gewahrsmanner schei- 
nen mir allzusehr auf Spintisation zu beruhen, also jedenfalls 
auch schon die ibrer Vorlagen. Ich mochte gern, kann aber 
kaum pitaka, wie schon im ,,Weib“, S. 210 unten, einfach in 
seiner gewohnlichen Bedeutung als Korb fassen, und zwar als 
solchen fiir Getreide, vielleicht auch fiir Friichte. Die waren 
bei diesem Yegetationsfest ja sehr am Platz. Vielleicht ist mit 
doya in unserem Maharashtrlbericht etwa das gleiche gemeint. 
Doya oder dova scheint von dru, Holz, zu stammen; vgl. z. B. 
sruva, Loffel. Drova aber ware wie eva, „Lauf“, gebildet und 
stiinde drona nahe. Als Bedeutung von doya wird daruhasta. 
holzerner Loffel (Schopfloffel), angegeben. Besonders wenn 
man an einen Loffel zum Kornschopfen dachte, aber auch sonst, 
ginge das ebenfalls, mindestens weit besser als Jacobis zwei- 
felnde Yermutung „Klapper“. Wiirde nun aber der Indra- 
dhvaja wirklich mit pitaka in der alltaglichen Bedeutung be- 
hiingt, dann begriffen wir nicht, wie man auf jene Phantaste- 
reien hatte verfallen sollen, und soweit die Brihats. von den 
einzelnen Deutliches auszusagen weiB, sind es Schmuck- oder 
Bedarfssachen fiir eine Person, und eine solche ist ja der Indra- 
baum. Freilich auch die „Tochter“ und die „Mutter“ des 
Indradhvaja scheinen bloBes Hirngespinst oder wohl eher der 
vermutlich von einer einzelnen Autoritat stammende systema- 
tische Ausbau einer einfacheren ortlichen Besonderheit zu sein. 
Davon spater. 


Die Aufrichtung und Befestigung des Indrabaums. 

GewiB schon vor der Schmiickung ist der Baum vom Zimmer- 
mann noch einmal zurecht gehauen worden (Brihats. 43, 29 a), 
d. h. wohl: dieser hat unten geniigend weggenommen, daB er 
in den Sockel fiir den Indrabaum (Indrapada, (Jakrapada) 
hineinpaBt. Dann wird er mit Hilfe von Stricken durch die 
dazu beauftragten Manner langsam und vorsichtig aufgerichtet, 
indem man seinen FuB in den Sockel hineinschliipfen macht. 
Praropayed yantre heiBt es in Brihats. 43, 29 b. Dies und 
yantrenotthapanam kuryat in Vishnudh. II, 155, 18 wird ein- 
fach heiBen: richte ihn auf in der Vorrichtung zum Festhalten, 


7/ni 
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d. h. im Indrapada oder Qakrapada. Das Vishnudh. fahrt ja 
fort: Suyantritam tu tam kuryad grihastambhacatushtayam. 
Durch den Indrapada ware die Stange nicht hinreichend fest- 
gehalten, dem gleichen Zweck dienen ,,die wie ein Haus danim 
gestellten vier Pfosten 14 . Wir finden sie wieder in den Zitaten, 
die Nandargikar in seiner vortrefflichen Ausgabe des Raghu- 
vamca zu IV, 3 aus den Kommentatoren mitteilt. Sie gehen 
zum Teil im Wortlaut auseinander. Ich kombiniere zu: Dhvajci- 
karam catuhstambham puradvare pratishthitam I paurah kur- 
vanti garadi Puruhutamahotsavam (-ve). ,,Am groBen Fest des 
Indra, im Herbst, errichten die Burger seine Standartengestalt 
mit vier Pfosten, aufgestellt am Stadttor.“ Am umstandlichsten. 
aber kaum recht deutlich, spricbt sicb da Brihats. 43, 58 aus: 
Acchinnarajjum, dridhakashthamatrikam, suglishtayantrargala- 
padatoranam / utthapayel lakshma Sahasracakshushah. II Das 
padatoranam wird da dem ( griha )sthambhacatushtayam gleich 
sein. Dies torana ist ganz primitiv, am besten entsprache etwa 
.,Galgen“. Vier Pfosten werden im Viereck dicht am und um 
den Indrabaum in die Erde gegraben, oben dariiber kommen 
vier Querbolzer, die fest an den Baum anschlieBen. Diese 
Querriegel (argala) bilden eine Klammer (ein Mittel festzu- 
halten, yantra). Die vier Pfosten dieses Gestells werden wohl 
ziemlich hocb iiber die Erde emporragen. Wenigstens bekame 
so der Baum einen sichereren Halt. Der mafica, das Geriist, in 
dem der Indrabaum in Bhavishyap. II, 2, 8, 88 steht, wird 
das Namliche sein. Was bedeutet aber mdtrika, „Miitterchen, 
Matrize, Schablone 1 ' (s. Kaut. Register unter dem Wort)? 
Laut Bhavishyott. 139, 14 wird der Ort, wo der Indrabaum 
zu stehen kommt, „bezeiehnet durch die matrika“. Wie man 
von vorneherein erwarten darf, dient also ein standiger beson- 
derer Platz fiir den Indrabaum, und fortwahrend an diesem 
Ort ware auch die matrika. So wird wohl matrika und Indra- 
oder Cakrapdda das gleiche und ein Gefiige aus widerstands- 
fahigem, dauerhaftem, gegen rascbes Verfaulen gefeitem Holz 
ganz unten am und im Boden sein, rund oder viereckig und 
den untersten Teil des Indrabaumes fest einklammernd. Die 
vier Pfosten des padatorana oder „FuBgalgens‘‘ konnten dann 
nicht ganz gerade binunterlaufen, sondern miiBten etwas schrag 
gegen den Indradhvaja stehen, da ihr unteres Ende sonst ja 
wegen der matrika nicht Raum fande. Dies ware auch an sicb 
das Wahrscheinliche, weil sie so eine festere Stiitze abgaben. 
Meine Auffassung entfemt sich nun weit von Utpalas pargva- 
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dvaye matrikadvayam, karyam und seinem: matrika — torana- 
pargvasthakdshtham, ebenso von Heat. II 2, p. 408 Mitte, wo 
ich dridham mdtrikddandaig ca statt dridhamatrikadandasya 
lese. Da erklart Hemadri matrikadandau = toranastambhau. 
Danach hatten wir also nur cinen einfachen, nicht einen Dop- 
pelgalgen und hieBen dessen zwei Seitenbalken matrika. Das 
scheint mir mit dem Text unvereinbar, obschon es offenbar 
eine ziemlich alte Auffassung bildet. Aucb in der Sache taugt 
sie wenig. In Vishnudh. Ill, 117, Satz 21 hat das durch die 
Stadt gefahrene Gotterbild eine matrika, gewiB um es festzu- 
halten. Das kann sicherlich kein Gestell sein wie das padato- 
rana, wahrend eine Sockelvorrichtung gut entsprache. Ferner 
lesen wir in Vishnudh. Ill, 96, 130 (=Hcat. II 2, p. 844 
unten) : Cubhe ’ hni puruam yantrastham tatkalam pratimam 
ca tarn / samatripithikam garte ( wohl samatripithikdgarte) 
sthapatir vinivecayet. „An einem gliickhaften Tag soil der 
Baumeister das schon vorher in einer Vorrichtung zum Fest- 
halten befindliche Gotterbild in dem Loch, das mit matrika 
und Sockel versehen ist, aufstellen.“ Oder: „in dem Loch, das 
den in der matrika bestehenden Sockel enthalt,' 4 was noch besser 
schiene. 

Nach dem von Utpala zitierten C^oka des Garga halten 
auBerdem noch acht nach den acht Himmelsgegenden hin lau- 
fende Stricke den kostbaren Baum. Jedenfalls sind sie ziem- 
lich hoch an der Indrastange angebracht. Das PW. sieht in den 
matrika die Pflocke, an die man unten die Stricke festbindet, 
was gewiB verkehrt ist. In Amerika werden die vor jeder Pra- 
sidentenwahl von den zwei groBen Parteien alliiberall durchs 
Land aufgerichteten keineswegs niedrigen „poles“ — die de- 
mokratischen sind ein Hickorybaum mit der Rinde und einem 
Wipfel, die republikanischen eine geschalte Fichte oder Fohre, 
beide mit einer Fahne beflaggt, die den Namen des Prasident- 
schafts- und des Vizeprasidentschaftskanditaten tragt — nicht 
einmal mit gleich guten FuBbefestigungen versehen, von Strik- 
ken ganz zu schweigen. Aber stiirzt der Indradhvaja zu Boden, 
daun hat das furchtbare magische Folgen. Von einer amerika- 
nischen Wahlfeldzugsstange konnten aber hochstens ein paar 
Menschen totgeschlagen werden. 
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Doppelte Darstellung der Gottheit als Indrabaum und 
als Indra im Bild. 


Der Ort, wo der Indrabaum aufgestellt wird, heiBt Indra- 
sthana oder Cakrasthana. Nur Vishnudh. II, 155, 1 — 5 b ge- 
wahrt nahere Auskunft iiber ihn. Gleich im nachsten vom 
Vishnudh. beschriebenen Fest finden wir ganz Ahnliches: „In 
sinnenentziickender Gegend, nordostlich von der Residenz des 
Konigs (gibira), soil er das Haus der Bhadrakali herrichten, aus 
bunten Gewandstoffen und geschmiickt (oder: mit bunten Ge- 
wandstoffen geziert). Die Bhadrakali aber soil er dort auf 
Leinwand malen lassen und verehren“ (Vishnudh. II, 158, 2 
bis 3 b). Leider ist auch hier nicht klar, ob in Bhadrakali- 
griharn kuryac citravastrair alamkritam die nahere Bestimmung 
citravastrair zu dem ihr vorhergehenden oder zu dem ihr fol- 
genden Wort gehort. Auch in Vishnudh. II, 155, lc — 2 b: 
Pragudakpravane kuryac Chakrartham bhavanam gubham I 
vasobhih gay ana m guddhair (Heat, gubhrair) ndnaragais ta- 
thaiva ca konnte man vasobhih zum vorhergehenden ziehen 
und iibersetzen: „fiir Qakra soil er ein prachtiges Haus aus Ge- 
wandstoffen machen und ebenso ein Ruhelager aus reinen von 
verschiedenen Farben.“ Auf jeden Fall zeigt der Zusammen- 
hang, daB sowohl das „Haus“ der Bhadrakali oder Durga, wie 
das des Indra eine zeltgleiche Umfriedung ist, wenigstens die 
des Indra oben offen. An der Mitte des Bettes fur Indra befin- 
det sich der Standort seines Baums. Auf dem Bett selber lie- 
gen die auf Leinwand gemalten Bilder des Gottes und seiner 
Gattin, seines rechts, ihres links 1 ). Diese Vorbereitung des 
Festes geschieht schon am ersten Tag der lichten Halfte des 
Monats, und die Verehrung der beiden Gottheiten in diesen 
ihren Bildern geht fort Tag um Tag ($1. 5ab; 20f.). In unge- 
mein deutlicher Weise wird so das Fest als ein Vegetations- 

x ) In Kalikapur. 90, 22: 36 wird ein Bildnis nnr des Indra gemacht; 
hier aus Gold, aus anderem Metall, Holz oder Ton, natiirlich je nach 
Vermogen, und am FuB des Indrabaums untergebracht. Beide befinden 
sich hier in einem jedenfalls mit Zeltwand oder sonst umzogenen Kreis, 
und auch hier empfangt das Bildnis gesonderte Verehrung. — Auf dem 
altindischen Liebeslager liegt der Maun immer an der rechten Seite des 
Weibes. Kath.-Samh. 20. 6 Mitte u. 9; g a tap.-Br. I, 1, 1, 20; II, 5, 2, 17; 
VI, 3,1.20: \ II, 5, 1, 6; Pangav.-Br. VIII, 7, 10 usw. In Alexandria warden 
am Adonisfest Bildnisse der Aphrodite und des Adonis auf zwei Betten 
ausgestellt und neben ihnen reife Friichte aller Art, Kuehen und Griin. 
Frazer 3 V. 224. 
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und Zeugungsfest gekennzeichnet; das Lager der zwei ist ein 
Liebeslager. Wie so oft bei den Vegetationsfeiern, die wir im 
„Kama“ betrachtet haben, wird auch hier dieselbe Vorstellung, 
dieselbe Wachstumsmacht doppelt verkorpert: in dem auf 
Leinewand gemalten Bild des Gottes und seiner Gattin 1 ), beide 
zusammen auf dem Ehebett liegend, und in dem Baum, der 
wohl urspriinglichsten Gestalt der hier gefeierten Wachstums- 
macht. Und die innige Zusammengehorigkeit wird auch hier 
durch unmittelbare Zusammenstellung der zwei Formen des 
Waehstumsdamons zum Ausdruck gebracht. Hier sei nur erin- 
nert an den blumen- und bandergeschmiickten Maibaum mit 
einem Strohsack daran, auf dem in effigie ein junger Mann 
und ein Madchen liegen (Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender 
aus Bobmen [Prag 1863], S. 174 ff.). 

DaB aber der Indrabaum Indra selbst sei, bekundet sich 
wer weiB wie oft. Qakrasthana oder lndrasthana, „Standort des 
Indra“, bezeichnet den des Indrabaums, Indrapada oder Qakra- 
pada, „Sockel des Indra“, den Sockel des Baumes, dessen 
FuBbefestigung. Die gleiche Bedeutung hat Indra oder Qakra 
in Indraprayana (Vi. 30, 6), Qakrapata, Qakrotthapana und 
Qakrocchraya (Vishnudh. II, 157, 1; Kalikap. 90. 43; Yajn. I, 
147), in Qakrakumari, Qakrajanani, Qakrajanitri und Qa- 
kramatrika (Brihats. 43, 39 — 40; Heat. II 2, p. 406; Kalikapur. 
90, 18 f.). Qakra heiBt der Indrabaum in Brihats. 33, 20; Vish- 
nudh. II, 154, 1; Kalikapur. 90, 1; 44. cf. 45; Bhavishyott. 139, 
39; Qakra und Giribhid in Bhavishyott. 139, 29, Puramdara, 
Qatakratu in Kalikap. 90, 46, Vasava ib. 48. Entsprechend fin- 
den wir Qakram utthapayet in Bhavishyap. II, 2, 8, 82; Heat. 
Ill 2, p. 910 unten; 911 oben und Mitte, Indram utthapayanti 
in Kaugikasutra 140, 7 und Ath.-Parig. XIX, 1, 7, utthapyah 
Puramdarah in Heat. Ill 2, p. 911 Mitte, Purandaram utthapya 
in Bhavishyott. 139, 34; sthapayec Chakram in Heat. Ill 2, 
p. 908 Mitte; sthapite Qakre in Heat. Ill 2, p. 911 unten, 
uttishthate und nishidati Vajrapanih (der Indrabaum wird 
aufgerichtet, bezw. niedergelassen) in Heat. Ill 2, p. 912 oben. 
Der Einwand, (]akra oder Indra sei einfach Kurzform, ware 
hier nichtig im Hinblick auf all die vielen sprachlichen und 
sachlichen Beweise. Im Augenblick konnte ich auch nur ein 
einziges ahnliches Beispiel mit Qakra anfiihren: Qakra = 


x ) Im Kalikapur. in dem Bildnis des Gottes allein, das hier wohl nicht 
auf einem Bett sich befindet. 
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Qakradiq (neben Igana = Iqanadic) in Garudap., Brahmak. 36. 
82) 2 ). Laut Vishnudh. II, 156, 23 f. sind all die vielen Mantra 
des Kap. 157 an den Baum (ketu) gerichtet. In 28 Qloka wird 
dieser da in lauter Worten gepriesen, wie sie sonst Indra feiern. 
So heiBt es z. B. in Ql. 4: „Du bist der Herr immer ohne Herrn, 
erhebe dich (bei der Aufrichtung gesprochen), du von den 
Gottern Geehrter.“ Bhavishyott. 139, 38 betitelt den Indra- 
baum: .,Gott mit dem Donnerkeil in der Hand.“ „Gotterfeinde- 
toter”, Vielaugiger“, „Burgenbrecher'‘. Im Mantra beim Nie- 
dersenken des Mahendradhvaja in Bhavishyott. 139, 40 = 
Kalikapur. 90, 46 c — 47 b redet man diesen an als Puramdara 
und (Jatakratu und fordert man ihn auf, wieder (in seinen 
Himmel) zu gehen. Wie Vishnudh. II, 157, 3 c d und, daher 
abgeschrieben, Agnipur. 268, 6 c d erklart, ist eben der Indra- 
baum der auf der Erde weilende (bhumishtha) Gott selber. 
Wie sehr der Indrabaum als Indra, als eine menschliche Ge- 
stalt, gedacht wird, sehen wir auch daraus, daB seine Teile 
als sein Kopfwirbel oder Scheitel, sein Gesicht, seine Arme, 
und sein Bauch bezeichnet werden. EinigermaBen ahnlich in 
Nepal: Am Indrafest „figures of Indra with outstretched arms 
are erected all about the city, and are invoked as especialy 
sacred to the memory of deceased ancestors. “ Oldfield, Sket- 
ches from Nipal II (1880), p. 314. Nur die Gorkha haben 
dort den Indrabaum selber bewahrt (S. 319 — 320). 

Vielleicht entsprechen nun das Liebeslager der Gottheiten 
zur Seite des Indradhvaja und dessen Zeltumhegung nur einer 
ortlich beschrankten Sitte, ebenso der ,',Kreis“ mit dem Indra- 
baum und dem Indrabildnis an dessen FuB. Wie gesagt, konnte 
ich diesen Teil des Festbildes auBerhalb von Vishnudh. II und 
Kalikapur. 90 nicht belegen. Aber wir miissen halt auch be- 
denken, daB wir uberall mehr oder minder gedrangte Aus- 
ziige vor uns haben, nirgends eine ausfiihrliche Gesamtbehand- 
lung. Ob eine solche wirklich vorhanden war, diirfte sehr zwei- 
felhaft sein. DaB aber unsern verschiedenen brahmanischen 
Beschreibungen mindestens eine eingehendere, vollstandigere 
zugrunde liegt, erhellt ganz deutlich. Doch wie dein auch sei, 
der Wesensart des Festes und seiner Gottheit entspricht auch 


U Ebenso steht Agni fur Siidosten in Heat. II 1, p, 63, Vayu fur Nord- 
westeu und Icaka fiir Nordosten in Agnipur. 43, 3. Und so ofters von deu 
Himmelsriclitungen. Bei den Wochentagen heiBt in den Puranas manch- 
mal der Sonntag einfach Arka, der Montag Soma usw. Aber das alles sind 
vereinzelte und beschrankte Typen. 
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der oben genannte Zug so vorziiglich, daB wir ihn auf keinen 
Fall als etwas Vereinzeltes betrachten diirfen, obschon ja auch 
das Indradhvajafest haufig, ja meistens, viel einfacher wird 
gefeiert worden sein, als unsere Gewahrsmanner es schildern. 
Sie reden samtlich von seinem Verlauf in der Konigsstadt mit 
all dem Glanz und Ritus, den die Hofgeistlichkeit und die 
hauptstadtische, ja fiir das ganze Land Segen oder Verderben 
erzeugende Feier forderte. 


Verehrung des Indrabaums und Freuden des Festes. 

Wie schon bei der Hereinfiihrung wird der Indrabaum natiir- 
lich auch bei der Aufrichtung mit Opferdarbringungen und 
Spriichen verehrt. Nach Brihats. 43, 56 sollen die von 51 dem 
Manu zugeschriebenen Mantras sowohl bei der Wassertauche, 
Heimholung und Bekranzung wie bei der Aufrichtung, „An- 
fiillung“ (mit der Gottheit) und Niedersenkung des Baumes 
gesprocben werden, und das Devipur. (Heat. II 2, p. 409 
unten) schlieBt sich dem an, indem es sagt, die Verehrung 
beim Niederlassen sei die gleiche wie beim Aufrichten. Ahnlich 
gebietet Vishnudh. II, 155, 23, der namliche lange Preis, den 
Kap. 157 mitteilt, solle beim Hereinbringen und beim Auf- 
richten rezitiert werden. Vemiinftiger mutet Bhavishyott. 139. 
39 c — 40 an, wo bei der Niedersenkung ( visarjana , zugleich: 
die ,,Entlassung“ einer Gottheit am SchluB des Ritus) der 
Spruch den im Indrabaum verkorperten Gott auffordert, die 
Darbringung anzunehmen und nun wieder davon, d. h. wohl in 
seinen Himmel, zu geben. Genau gleich lautet der Entlassungs- 
mantra in Kalikap. 90, 46 c — 47 b. Aber diesem Spruch werden 
wohl auch hier noch andere vorhergehen. Es herrscht ja groBe 
Verschiedenheit in den betr. Spriichen, obschon Brihats. 43, 
54 f. und Vishnudh. II, 157, 28 f. gleich lauten. Als Spenden 
an den aufgerichteten Baum nennt Vishnudh. II, 155, 19 mit 
formelhafter Wendung: Duftmittel, Kranze und Speisen in 
reicher Fiille, 24: Schmucksachen, Gewander, Sonnenschirm. 
Kranze und Laubgewinde (daman), Bhavishyott. 139. 37 f . : 
Koloquinten, Springkiirbisse, Kokosniisse, Friichte des kapittha 
(Feronia elephantum), Zitronen, Orangen, allerlei Geback und 
Speise, Vishnudh. II, 155, 20 f.: allerhand Baligaben, Ver- 
ehrung der Brahmanen und standig Tanz und Gesang. Die 


103 



zwei letztgenannten verstehen sich bei jedem altindischen Fest 
als ein Hauptgottesdienst von selber. AuBerdem werden vor 
allem durch den feierlich festlich gewandeten Hofpralaten 
reichlicb Feueropfer vollzogen mit Mantras, namentlich an 
Indra *). 

Verehrung dieses Gottes und seiner Verkorperung: des Bau- 
mes ist natiirlich vor allem aucb die glanzende Festfeier selber 
mit ihrer rauschenden Musik, dem durcheinander wogenden 
Volk in seinem Festputz, Lustgelarm und sonstiger Bezeigung 
der Gehobenheit, wie besonders die Brihats. und Vishnudh. II 
sie schildern. Auffallen muB die Gesittetheit, besonders wenn 
wir bedenken, daB es ein Vegetations- und Fruchtbarkeitsfest 
ist. Zwar Vishnudh. II, 155, 17 gebietet dem Fiirsten, an Platz 
um Platz siiBen Rauschtrank (madhu) zu spenden, und dieser 
wird seine bekannten Nebenwirkungen nicht verfehlt haben, 
sodaB wohl auch die „Werke der goldenen Aphrodite 44 und die 
mehrfach erwahnten Lustdirnen nicht leer ausgingen. Aber 
eine nahere Hindeutung darauf erscheint nirgends, wobei frei- 
lich nicht vergessen werden darf, daB unsere Darstellungen 
mindestens zum groBern Teil auf einer Hauptvorlage, wenn 
nicht gar auf einer einzigen Schrift, fuBen. Diese aber lieB 
offenbar geflissentlich beiseite, was dem guten Anstand wider- 
sprach, ein Verfahren, das scbon im Rigveda weitgehend ge- 
iibt wird. Aber auch vom Sonnen- und Indrafest Pongal wird 
uns meines Wissens geschlechtliche Ausschweifung nicht be- 
richtet. 


Hohe und Herrichtung des Indrabaums. 

Inmitten all des Opferrauchs und der Gabenspenden, der 
Musik und des Tanzes, des Volksgewimmels und der Festtoll- 
heit, namentlich der Betrunkenen, der Vorfiihrungen durch 
Mimen und Gaukler und in jiingerer Zeit des nachtlichen 
Feuerwerks ragt der Indrabaum empor. Nicht nur als Bild 
reichen Freudenb ringers und klaglichen Sturzes zur Erde oder 
der Verganglichkeit irdischer Herrlichkeit erscheint er, sondern 


M Kalikapur. 90, 38 f. verordnet neben Feueropfern als Darbringungen 
an \ asava nnd andere Gottheiten: „Kucben usw. mit Balispenden, mit 
Milchreis usw., Schmelzbutter, unenthiilstes Korn, Blumen, Durvagras.‘ fc 
Ob Vasava bier aber der Baum oder das Bildnis des Indra ist, erfahren 
wir nicht, diirfen jedoch annehmen, daB kein Unterschied gemacht werde. 
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auch als Bild bedeutender Hohe. Belehrend sind da Stellen, 
wie MBh. I, 70. Hier wird ein gewaltiger Urwald beschrieben, 
und in (d. 14 heiBt es: „Dieser Wald aber prangte mit seinen 
bliitenbedeckten Baumen, deren Aste ineinander verschlungen 
waren, und die der Standarte des groBen Indra glichen.“ Na- 
tiirlich denkt der Dichter aueh da an den Schmuck des Indra- 
baums, aber der Kommentator Nil. hat gewiB Recht mit dem 
zweiten Teil seiner Erklarung: „iiberaus hoch wie Indrastan- 
darten. 44 In Ram. VI, 76, 54 wird ein gewaltiger Baum mit 
dem Indrabaum und dem Berg Mandara verglichen. Nach Bri- 
hats. 43, 21; Vishnudh. II, 155, 9 f.; Heat. II 2, p. 405 (d. h. 
nach dem Devipur.) ; Kalikapur. 90, 14 f. wird dabei der ganze 
Stamm genommen, naehdem man oben vier Fingerbreiten und 
unten deren acht abgeschnitten bat. Die Zahl acht, iibrigens 
eine sehr haufige Gliickszahl in Altindien, finden wir ja mehr- 
fach in Verbindung mit dem Indrabaum. Kern meint, es be- 
ziehe sich auf die acht yama, in die der Tag zerfalle. Sollten 
die vier die 4 Monate der Regenzeit, und die acht die iibrigen 
acht versinnbildlichen? Aber lassen wir das; es mag einfach 
eine theologische Tiftelei sein. Der Natur der Sache entsprache 
der ganze Baum mit jeweilig passendem Wegfall besonders am 
unteren Ende. Sollte das Abschneiden am Kopf mit der 
Kopfung der Vegetationsdamonen zusammenhangen? Der 
Pfingstbaum wird wie der Pfingstbutz gekopft. Sartori III, 
208; Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr 2 , S. 84; 197; 
Kama, 56 f.; 149; Frazer 3 IV, 206 — 210. Das vom Baum des 
Opferpfostens abgeschnittene obere Stiick soil fiir den cashala 
verwendet werden, von dem dann spater mehr. 

Wie wir gehort haben, finden sich auch bestimmte Hohen- 
angaben, zunachst 28 hasta bei Garga, der ja auch von Vish- 
nudh. II, 154, 22 als Gesetzgeber fiir die Feier namhaft ge- 
macht wird. Varahamihira nennt in 43, 11 die tlberlieferung, 
natiirlich die schriftliche (agama), als seine Quelle, und in 43, 
51 erklart er, die nun folgenden Mantras seien von Manu ge- 
maB der Uberlieferung (oder: von Manu laut des Zeugnisses 
der Uberlieferung) vorgetragen worden. Wahrscheinlich wird da 
Manu, wie sonst ungezahlte Male, aus der Luft gegriffen. Mehr 
Gewicht hat der Name des ja auch von Varahamihira so oft 
aufgerufenen Gewahrsmannes Garga. Von diesem bringt Utpala 
zu Brihats. 43, 39—40 Verse mit jenen 28 hasta bei. Bhavish- 
yott. 139, 13 gibt 20 an. Ein biBchen groBer sind die zwei 
GrundmaBe in Bhavishyap. II, 2, 8, 84, die dann je nach dem 
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Stand des Stifters verlangert werden. Aber diese Quelle flieBt 
in jeder Hinsicht auf so bedenklichem Boden, daB wir aus ihr 
wenig Sicheres schopfen konnen. In Kalikapur. 90, 16 f. laufen 
die Hohenangaben je nach rite, cum laude, magna cum laude, 
summa cum laude von 33 bis zu 78 engl. FuB. Als selbstver- 
standlich diirfen wir von vomeherein annehmen, daB man als 
Verkorperung des groBen, herrlichen Gottes auch einen groBen, 
herrlichen Baum ausgewahlt habe, und schon Angefiihrtes und 
das Bharatiyanatyacj. stiitzen diese Annahme. Den wird man dann 
schon friih in mannigfacher Weise zugerichtet und vor allem 
geschmiickt haben. Namentlich die Uberladung mit allerhand 
daran befestigten Dingen stiiBt unser Gefiihl ab. Aber eines- 
teils unterscheidet sich ja das asthetische Empfinden der Pri- 
mitiven stark von unserm; „einfache“ Menschen sind meistens 
nicht fur das ,,Einfache“. Und sodann walten beim Maibaum 
Vorstellungen aus magisch religioser Welt. Uns schiene da der 
Baum allein, hochstens etwa mit Friichten, Ahren, Pflugfiguren 
und Blumenkranzen behangt und wenigstens die Krone unver- 
sehrt das wiirdigste Sinnbild zu sein. Aber schon unsere Weih- 
nachtsbaume kdnnten uns belehren. In Chicago sah ich sogar 
einen, der mit Dollarscheinen geschmiickt war. Auch hier ana- 
logischer oder sympathetischer Zauber? Wie sehr man in Eu- 
ropa die dem Indrabaum entsprechenden Maibaume zurecht- 
stutzte und herausputzte oder dies noch tut. erfahren wir vor 
allem aus Mannhardts „Baumkultus“. Hier nur eine Stelle: 
„Stadtische Maibaume. vorziiglich in England, hatten vielfach 
eine Form angenommen, welche die einfache Grundgestalt kaum 
noch erkennen laBt. Der Vergleich datierbarer Abbildungen . . . 
laBt . . . deutlich die allmahliche Entwicklung aus einer Urform 
zu ihren Spielarten von Stufe zu Stufe verfolgen. Danach er- 
gibt sich als der den meisten SproBformen zugrunde liegende 
Haupttypus der folgende. Der Schaft des Maibaumes erhob sich 
auf einem kiinstlichen, mit Gras bewachsenen Erdhiigel, auf dem 
der Reigen statt hatte. Dieser Erdhiigel ward dann vielfach 
durch eine Einzaunung gegen Beschadigung . . . oder durch 
Zimmerwerk oder Steine an den Seiten gegen das Zusammen- 
sinken gesichert und bekam dadurch mehrfach eine polygone 
Form; auch lieB man ihn wohl in mehreren Terassen empor- 
steigen . . . Die Spitze der unten abgeasteten Maistange bildete ur- 
spriinglich die lebendige Krone des Baumes selbst . . . spater viel- 
fach ein angebundenes Baumchen oder ein Blumentopf, in den 
ein lebendes Baumchen gepflanzt war.. . Unterhalb des Wipfels 
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waren Banner und Flaggen angebracht . . . sodann viele bunte 
Bander; schlieBlich ein Kranz oder mehrere Kranze iiber die 
Aste der Krone gehangt . . . oder lotrecht an Nageln am Schafte 
herabhangend oder endlich in horinzontaler Lage den Baum 
umgebend. In diesem Falle pflegte der unterste Kranz der 
groBte und breiteste, jeder nach oben hin folgende kleiner und 
schmaler zu sein. Die Zahl dieser Kranze oder blumenumwun- 
denen Reifen, die an oberhalb am Stamm zusammenlaufenden, 
den Speichen eines Rades gleichenden Schniiren befestigt 
waren, macbte 2 — 3 aus . . . zuweilen wurden sie so stark, z. B. 
zu Necton in Norfolk Pfingsten 1817, bis auf 20, vermehrt, so- 

daB sie bis auf Mannesbohe vom Boden fiinf Sechstel des 

ganzen Schaftes umspannten ... Von diesen Kranzen hingen 
urspriinglich vergoldete Eier als Sinnbilder des neuer- 

wachenden Lebens herab spater wurden dieselben, unver- 

standlich geworden, durcb vergoldete Balle von Holz oder 
Metall ersetzt . . . Unterhalb der groBen Kranze setzte sich die 
spiralformige Umwindung des Stammes mit einer eng an die- 
selbe angeschlossenen Guirlande bis auf den Erdboden fort . . . 
Hieraus entwickelte sich meines Erachtens die bunte, spiral- 
formige Bemalung oder Beschalung vieler deutscher und 
englischer Maibaume“ (S. 175 — 177). 

Dieser letzte Satz enthalt wohl Verkehrtes. 1st den Pri- 
mitiven das Spiralformige = vulva, wie Winthuis andeutet, dann 
diirfte die spiralformige Abschalung das Urspriingliche und die 
UmschlieBung durch das weibliche Geschlechtsglied darstellen. 
natiirlich am zeitenfemen Anfang. So sind die ein paar FuB 
hohen heiligen Gerten oder Stocke der Ainu und der Giljaken 
am oberen Ende in spiralformige Spane (spiral shavings) 
zurechtgeschnitzelt. Frazer 3 VIII, 185; 186, Anm.; 192; 196. 
In Kama, S. 201 haben wir gehort, daB mit so ausgeschnitzel- 
ten Weidenstecken in Japan die Buben am Fest der phallischen 
Gottheiten umherliefen und die jungen Frauen damit schlugen, 
ihnen Fruchtbarkeit zu bewirken. Die Giljaken pflanzen solche 
Sleeken mit spiralformigen Schnitzelspanen als Wachstumszau- 
ber auf den Stumpf des eben gefallten Baiuns, wie wir soeben 
vernommen haben. Die Stecken sind jedenfalls pballoktenisch, 
androgyn, indem die Schnitzelspane das Weibliche verkorpem. 
In Schweden mid Norwegen ist die zu Jobannis aufgerichtete, 
mit frischem Laub, Bandern usw. behangte Maistange zierlieb 
abgeschalt und mit gerollten Holzspanen umwickelt, 
Reinsberg-Diiringsfeld, Das festl. Jahr 2 228. Man w'ird sich kaum 
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enthalten konnen, die sonderbaren Holzspanerollen ebenso auf- 
zufassen, also in dem Baum ein androgynes Wesen zu sehen. 
Fiir den Schonheitszauber malen sich die Tanzer der Trobriand- 
inseln schwarze Spiralen auf Stim und Wangen (Malinowski, 
Das Geschlechtsleben der Wilden usw. 242). 

Nun beschrankt sich aber die Gleichung Spirale = Vulva kei- 
neswegs auf Naturvolker. Ich erinnere nur an lat. vulva (ur- 
spriinglicher volva) von volvere drehen, winden, an meine Be- 
merkungen iiber „Muschel“ fiir Vulva und iiber die Gliickswir- 
kung der „Windungen“ beider (auf S. 233 des Kama) und an das 
ebenso gebrauchte Wort ,,Schnecke“, an unser „Schraube‘” 
= Vulva, sowie an „Schraubenmutter“ und „Mutterschraube‘% 
wo „Mutter“, wie noch heute im Volksmund, natiirlich das weib- 
liche Gesehlechtsglied bezeichnet, und an das ,,Gewinde“ der 
Schraube. So diirfte auch die spiralformige Abschalung 
oder Bemalung des Maibaumes als eines Phallusbildes urspriing- 
licb die ihm fiir sein Werk der Befruchtung so notige Kteis 
darstellen und jene dann zu der spiralformigen Umwindung 
gefiihrt haben. Vergessen wir auch nicht, was Forscher auf die- 
sem Gebiet festgestellt haben: der primitiven Vorstellung 
ist Ahnlichkeit Identitat. das uns als Symbol Geltende die 
betr. Wirklicbkeit selbst — sie kennt nur Konkretes. 


Die Tochterchen und die Mutter des Indrabaums. 

In einsamer GroBe aber erhebt sich der europaische Fest- 
baum. Nicht anders steht es in Altindien an den vielen Lite- 
raturstellen. die den Indrabaum erwahnen. und nicht anders 
in all unseren naheren Beschreibungen oder Vorschriften, aus- 
genommen in Brihats. 43, in dem wohl aus ihr schopfenden 
Devipur. und im Kalikapur. Nach den beiden ersten stehen 
beim Indrabaum seine sieben oder fiinf, nach dem Kalikapur. 
seine fiinf tochterchen 11 (Qakrakumaryah) von verschiedener 
GroBe und in deren Mitte die „Mutter“ des Indrabaums, in der 
Brihats. und im Devipur. um ein Achtel hoher als all die Tbch- 
terchen oder Magdlein. Mit der Mutter des Indrabaumes zusam- 
men ergaben die sieben Tochterchen wieder die schon bespro- 
chene Acht und die fiinf mit der Mutter die Zahl der sechs 
Jahreszeiten spaterer Zahlung, wahrend fiinf und sieben den 
Jahreszeiten alterer Einteilung entsprachen. Ebenso sind sechs 
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der Monate des ayana oder des Sonnenlaufs von einer Sonnen- 
wende zur andern. So stiinden beim Sonnengott Indra die von 
ihm erzeugten Jahreszeiten und Monate. „Mutter“ darf man 
kaum so genau nehmen, in den Mythologien wirren sich oft 
Mutter, Schwester, Tochter und Gattin eines Gottes durchein- 
ander, ist eine bestimmte Gottin bald das eine, bald das andere. 
So konnte die Mutter des Indrabaumes urspriinglich seine Gat- 
tin gewesen sein. Vielleicht aber verdankt die Mutter ihr 
Dasein einer versprengten Erinnerung an uralte Zeit, wo der 
Yegetationsbaum als weiblich gait. Davon dann spater mehr. 
Dann ware die „Mutter des Indra entwicklungsgeschichtlich 
angesehen, wirklich seine Mutter. Aber wie sich das alles auch 
verhalten mdge, ich mochte schier in dem ganzen Abschnitt 
von den Tochterchen und der Mutter, trotzdem daB Brihats. 
43, 39 behauptet, Manu habe sie geboten, nur eine Theologen- 
symbolisterei sehen. Verwirklicht hat man sie wohl hiichstens 
vereinzelt, sonst miiBte sich doch irgendwo an anderer Stelle 
eine Spur dieser Tochterchen und dieser Mutter zeigen, denn 
sogar die Worter „Indras Tochter 11 (oder: „Magdlein“) und 
„Indras Mutter 11 kommen meines Wissens sonst nicht vor 1 ). 


1 ) An und fur sich freilich waren die acht oder sechs Nebenbaume nicht 
unmoglich. In der Herrschaft Zdechovic werden zu Pfingsten zehn junge 
Fichten aus dem Wald geholt und auf dem Dorfplatz aufgestellt; neun 
im Kreis herum und in deren Mitte eine bedeutend hohere. Die Kronen 
sind mit Bandschleifen und BlumenstrauBen geziert. Am Sonntag nach 
Pfingsten wird ein zweitesmal unter den Maien getanzt und gesprungen 
und wirft man zuletzt nnter schmettemden Tuschen die Baume um. 
Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 258. Auf der Herr- 
schaft Neupilsen werden zum Pfingstfest drei ebenso geschmiickte Fichten 
nebeneinander aufgestellt und an einer Querstange mehrere lebende Fro- 
sche aufgehangt (ib. 260). Diese Tiere finden sich ja auch anderwarts in 
der Welt, auch in Indien, als Regenzauber, besonders wenn sie gekopft 
werden. Auch ein Ritus beim Agnicayana kann gewiB nur ein Regen- 
zauber sein: Der Adhvaryupriester fahrt mit einem Bambusrohr, an dessen 
Spitze eine Avakapflanze, ein Rohrzweig und ein Frosch befestigt sind, 
iiber den Hochaltar hin. Weiteres in S. 224, Anm. 1. Alle vier sind 
Wasserdinge und Wasserzauber. Die auch von abendlandischen Gelehrten 
iibernommenen altindischen Deutungen treffen nicht das Richtige. Siehe 
Taitt.-Samh. V, 4, 4, 2 f.; Maitr.-Samh. Ill, 3, 5; Kath.-S. XXI, 7; Apast.- 
(Jrautas. XXVII, 12, 7 usw. Auch anderwarts in Bohmen erscheinen meh- 
rere Tannen oder Fichten mit der groBten in der Mitte (Reinsberg- 
Diiringsfeld, ib. 260). Noch bedeutsamer ist die Nachricht in Oldfield. 
Sketches from Nipal (d. h. Nepal) II, S. 319 — 320. Am Indrafest errichten 
die Gorkha eine Bannerstange von 80 FuB Hohe mit einer groBen roten 
Fahne, auf die eine Anzahl „indischer Symbole“ (Hindu symbols) usw. 
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Die JSachtfeier und die Festpflichten des Konigs und 
seiner Hauptberater. 

Iudische Feste pflegen in der Nacht ihren Hohepunkt zu 
erreichen, und immer wieder finden wir die Vorschrift der 
-,Yigilie“ ( jagara[na ]) bei religiosen Feiern. Beim Indrafest 
fallt die groBe Nachtfeier auf die Nacht vom 11. auf den 12. 
der lichten Monatshalfte. Obendrein sagt Vishnudh. II, 155, 
15 c f f ., am Elften finde das jagarana und am Zwolften die 
Aufrichtung statt, ebenso Brihats. 43, 29; 38. Man erwartet 
aber doch wohl eher die Nacht n a c h der Aufrichtung. So 
wird die Sache denn auch vom Devipur. dargestellt (Heat. II 2, 
p. 409, Z. 6 ff .) , ebenso von Bhavishyott. 139, 27, nur soil 
hier dann alle Nachte, in denen der Baum stehen bleibt, 
Vigilie sein, was indischen Gepflogenheiten entsprache. 

Auch diese Vigilie, ja namentlich sie, ist eine frohe Feier 
fiir das Volk. Es ergotzt sich an Tanzen, Gesangvortragen, 
schauspielerischen Auffiihrungen, wie Vishnudh. II, 155, 17 
angibt, gewiB auch an Gauklerstiicken, Ringkampfen usw., 
wie sie bei religiosen Festen Sitte waren. In verhaltnismaBig 
sehr neuer Zeit, aber jedenfalls nicht erst in der des Col. Tod. 
kamen die beliebten, offenbar von den Italienern eingefiihrten 
Feuerwerkswunder hinzu. Vor allem aber wurde die Nacht- 
feier durch den schon besprochenen Rauschtrank belebt, ihn 
spendete wie in friiheren Zeiten Europas dem Volke die hohe 
Obrigkeit. Ein Geben konnte man’s freilich auch hier kaum 
nennen; der Staat, indisch geredet: der Konig, hatte ja seine 
..Zuckerstengelpresse der Steuern“, sich schadlos zu halten, 
wenn nicht gar, wie uns Kautilya das so anschaulich vorfiihrt, 
sein Monopol des Spirituosenhandels, durch das er aus dem 
verschmitzt gekraftigten Sauflaster die unentgeltlich geflosse- 


gemalt sind. Der Ausdruck scheint ein verschamter zu sein. Um die groBe 
Stange stellen sie zwolf kleinere umher. Die heutige Dentnng der Banner- 
stange ist natiirlich verkehrt, bemerkenswert aber, daB bei den Gorkha 
gerade das Wesentlichste: der Baum, erhalten ist, sonst aber nicht in 
Nepal. Die zwolf kleineren Baume diirften die zwolf Monate verkorpern. 
Ein Wunderliches MiBverstandnis konnte in Hopkins, Epic Mythology, 
S. 125 den Leser irrefiihren. Er sagt da, zwei Indradhvaja wiirden in 
Ham. II, 77, 25 und VI, 45, 17 vorgefiihrt. Sie kommen auch anderwiirts 
vor, z. B. in MBh. IX, 12, 24. tiberall aber haben wir da halt zwei 
Manner, die mit Indrab’aumen verglichen werden, so miissen natiirlich 
auch diese im Dual stehen. Als Beispiel diene die letztgenannte SteHe’ 
Yugapat petatur virav ubhav Indradhvajav iva (namlich im Kampf). 
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nen Tropfen reichlich bezahlt bekam. Vishnudh. Ill, 117, Satz 
30 verordnet noch: „Und zur Zeit der Vorfiihrungen (von 
Schauspielen, Tanzen, Ringkampfen, Gauklerstiicken usw.) soli 
er das zuschauende Volk durch Beschenkung mit Kranzen, 
Betel, Salben usw. ehren.“ Das Kapitel malt das allgemeine 
Bild eines religiosen Festes. Ja, sogar den unsichtbaren Zu- 
schauern, d. h. den Geisterwesen (bhuta), soil er da nach alien 
Gegenden und Zwischengegenden hin, von der Biihne binaus 
gesehen, „Speise u. dgl. mehr mit Wasser, Friichten, Blumen, 
in Fett gebackenen Kucben aus Sesammehl und Zueker 
(palala), Ullopikakuchen und Zuckerwerk hinstreuen.“ 

Wir sehen also, das Volk hatte zu solchen Zeiten Lust, der 
Konig aber Last. Ja, nicht nur er von den ReichsgroBen. Vor 
allem laut Brihats. 43, 30 entfaltete beim Indrabaumfest in der 
Residenzstadt der Hofpralat die glanzvolle Wiirde seines Am- 
tes und brachte reichlich Feueropfer dar. Sonst jedoch hatte 
er auch die Biirde seiner Stellung; fasten muBte er. Zusammen 
mit ihm aber auch der Astrolog, der Reichskanzler und der 
Konig selber. Auf ihnen lag die Verantwortung fur das Heil 
des ganzen Landes, wie denn auch nach der altindischen An- 
schauung letzten Endes der Fiirst alles Gliick und Ungliick 
seines Reiches erzeugte; sie muBten niichterner und wacher 
Seele acht geben, daB alles nur Mogliche fiir das Gedeihen des 
Landes geschah. Wie da an alien Ecken und Enden das Unheil 
drohte, ersieht man ja aus unsern Texten, und Dutzende von 
Stellen mit ahnlichen oder gleichen Unheilsvorzeichen, ja nach 
indischer und iiberhaupt urtiimlicher Anschauung: von Unheil 
erzeugenden Dingen konnten neben unsern mantischen 
Prunkstiieke zugestellt werden, manche noch eingehender und 
phantasieschwelgerischer. Aber das ergabe eine Abhandlung fiir 
sich und dabei kaum etwas wesentlich Neues, obschon vielleicht 
manche nicht uninteressante Parallele zu abendlandischem 
Aberglauben. Auch Kaugikasutra 140 und besonders Ath.- 
Parig. XIX tischen natiirlich in ihrer iibrigens wenig eintrag- 
lichen Behandlung des Indramahotsava die Portenta bei dieser 
Feier auf und gebieten, daB der Konig und der Brahmane, 
d. h. der Hofpralat. gebadet, in neuer, noch nie gewaschener 
Gewandung, duftig gesalbt, in der fiir gottesdienstliche Riten 
notigen Verfassung und asketischer Begehung hingegeben, 
fasten und opfern sollen. Ihr tapas stromt denn auch als zau- 
berische Kraft der Abwehr und des Segens mystisch hinaus 
in Stadt und Land. Der Astrolog sodann muB aufpassen wie 
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ein Hechelmacher, da8 ihm ja keines der von den Texten ge- 
nannten Omina entgehe, und der Purohita hat sofort, wo es 
notig ist, mit Auslosch- oder Siihneriten ( ganti, prayagcitta) 
einzugreifen. 


Die Wegschaffung des Indrabaums und das Festdatum. 

Aber trotz der mantischen, religiosen und wirtschaftlichen 
Wichtigkeit des Indrabaums hat dessen Herrlichkeit nur kurze 
Dauer; all die Pracht wird rasch in Staub und Kot gestiirzt, 
was die altindische Literatur haufig hervorhebt. Wie wir von 
vorneherein annehmen miissen, laBt man ihn wohl mit Hilfe 
von Stricken oder Seilen zu Boden. Dies wird gemeint sein, 
wenn es heiBt, er falle nieder rajjumukta (Ram. VI, 46, 17) 
oder muktaragmi (ib. IV, 17, 2). In MBh. VII, 94, 70 (Mbh. 
K. VII, 143, 1) stiirzt er zur Erde yantranirmuktabandhana und 
den Erdboden ertonen machend. Das konnte heiBen: „nachdem 
seine Bindung von der Vorrichtung zum Festhalten gelost 
worden ist,“ also wohl einfach: nacbdem er von der festhalten- 
den mechanischen Vorrichtung gelost worden ist. Oder: „nach- 
dem seine Stricke von der (sie haltenden) Vorrichtung zum 
Festhalten gelost sind.“ Vielleicht aber ist in all diesen Stellen 
nur die Rede von den Stricken, die den Baum im Stehen balten. 
Sonderbar mutet es uns an, daB er bei Nacht niedergelassen 
wird (Bhavishyott. 139, 39 : Heat. II 2, p. 409; III 2, p. 912; 
Kalikapur. 90, 52 f.); denn das Niederstiirzen des Indradhvaja 
wird ofters als unheilvoll bezeiebnet, und die Nachtzeit stei- 
gert bosen Zauber. Man konnte meinen, bei Nacht, namentlich 
zu der Zeit, wo kein Verkehr mehr ist, konne weniger leicht 
jemand verletzt werden. Aber von vorneherein, diirfen wir an- 
nehmen, der magische Schaden solchen Anblicks werde den 
Grund bilden. Das geht auch aus Kalikapur. 90, 52 ff. hervor. Der 
Konig darf nicht sehen, wie der Indrabaum niedergelassen wird 
(Heat. Ill 2, p. 911) so wenig wie z. B. eine Mond- oder Son- 
nenfinsternis oder ein Portentum (Kalikapur. 91, 57 f.). Sieht 
jemand einen Indrabaum im Traum niederstiirzen, so bringt 
das dem Fiirsten den Tod und dem Traumenden Unheil. Nege- 
lein, Traumschliissel II, 139; 356; 358. 

Vom letzten Schicksal des Baumes oder Gottes redet zu- 
nachst nur unsere ausfiihrlichste Darstellung, namlich Vish- 
nudh. II: in 155, 26 c — 27 wird er von Elefanten an einen FIuB 
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gebracht und von diesem davongefiihrt, eine SchluB-Wasser- 
tauche und eine Entledigung, wie wir sie in der haufigen indi- 
schen Sitte kennen, das Bild der Gottheit am Ende des Festes 
oder des Ritus ins Wasser zu werfen, und zugleich eine an die 
Schiffbestattung des Gottes oder Helden erinnernde Verab- 
schiedung: auf dem Leben gebarenden und Frucbtbarkeit brin- 
genden Wasser zieht der Leben und Fruchtbarkeit wirkende 
Sonnen- und Vegetationsgott im Tode davon, aber zu neuem 
Leben und neuer Lebenzeugung. Ja, der Mantra von Kalikapur. 
90, 52 — 54 bittet den Indrab aum, der auch hier nach seiner 
Herabnahme ins Wasser geworfen wird, und zwar in ein ,,un- 
ergriindlich tiefes“, er mbge das Jahr lang zum Gedeihen der 
Welt in dem Wasser bleiben, gewiB Regen und Fruchtbarkeit 
erzeugend, harrend, bis er iibers Jahr in seinem Nachfolger 
wieder in Licht und Jubel ersteht; ist er doch Indra selber. 

Die Frage nach der Zeit der Niedersenkung laBt sich am 
besten im Zusammenhang mit der Zeit des Festes iiberhaupt 
behandeln. Am haufigsten wird es in die lichte Halfte (die 
erste) des Praushthapada oder Bhadrapada verlegt (Mitte 
August — Mitte Sept.). Nur diese Angabe in Vishnudh. II, 152. 
4; Heat. Ill 2, p. 767 Mitte; Kalikapur. 90, 16, vgl. 4, und im 
Ath.-Parig. Kaugikas. 140, 2 — 3 sagt: „Im Proshthapada in der 
lichten Halfte oder im Agvina der Auszug (in den Wald, um 
den Baum zu fallen, pravega), in Verbindung mit (dem nak- 
shatra) (Jravana die Auf rich tung.“ Genaueres bringt vor allem 
Vishnudh. II, 154: die Feier beginnt nach Ql. 4 am 1. der hellen 
Halfte mit der Herrichtung des Ortes, des Bettes und des Bildes 
und mit dem Anfang der Verehrung des Indra und seiner Gat- 
tin. Am 8. wird der Baum in die Stadt gebracht (155, 9; 14), 
vom 8. — 12. verehrt (14 f.), am 12. aufgerichtet (18), dann vier 
Tage lang in seiner aufgerichteten Herrlichkeit verehrt (24 f.), 
am 5. Tag nach der Aufrichtung, also am 17. des Monats und 
schon am Anfang der dunklen Monatshalfte herabgenommen. 
Ebenso Brihats. 43, wo aber kein Wort von Bild und Bett ver- 
lautet (23; 38; 67). Am 4. Tag, gewiB nach der Heimholung, 
also am 12. des Monats, findet in Brihats. 43, 51 auch die 
„Anfiillung“ (mit der Gottheit) statt, ausdriicklich am 12. das 
gleichbedeutende adhivasana in Kalikapur. 90, 20. Auch in 
Bhavishyap. II, 2, 8, 82 und Kalikapur. 90, 24; 43 wird der 
Indrabaum am 12. der lichten Halfte des Bhadrapa aufge- 
stellt, und an diesem Tag findet nach Apte der Qakrotsava 
statt. Bhavishyott. 139, 9 aber hat nur varshante ..am Ende der 
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Regenzeit' 4 oder vielleicht eher: ,,innerhalb der Regenzeit 44 , 
vgl. 7: in der Regenzeit wurde das Indrabanner von Vasu zur 
Erde herabgebracht. In $1. 13 kommt aber Qravane hinzu „im 
Cravana 44 (Juli — -August). Wabrscheinlich sollte man aber 
Qravane, ..unter dem Sternbild £ravana“ lesen, was besonders 
auch zum Kautpkasiitra stimmte. Brihats. 43, 38 sagt: unter „Qra- 
vana oder auch einem andern Mondhaus, 44 Bhavishyott. 139, 
39 befiehlt die Verehrung vom Mondstand im (^ravana bis zu 
dem in Bharani, Kalikapur. 90, 43 f. die Niedersenkung unter 
Bharani, die Aufrichtung unter Cravana 1 ). Das Devipur. (Heat. 
II 2, p. 408, Mitte) verordnet, daB die Aufstellung am 8. gukla 
Praushthapada oder Acvina (Sept. — Okt.) erfolge. Nach den 
Angaben der zwei groBen Epen wurde die Standarte sieben 
Tage vor dem Vollmond, und zwar des Agvina, laut MBh. I, 63, 
20 am Tage nach ihrem Einzug in die Stadt, errichtet und dann 
am Vollmondstag zur Erde niedergelassen (s. mein ,,Weib im 
altind. Epos 4 ', S. 220, Anm. 3). Verehrung des Gottes sieben 
Tage lang befiehlt auch Kalikapur. 90, 41. Von wo an, ist aber 
bier nicht geniigend deutlich. Eingehend mit dem Datum unter 
besonderen Umstanden beschaftigt sich Heat. Ill 2, S. 907 ff. 
Laut der Zitate auf S. 907 kommt das Indrafest, falls ein zwei- 
ter Monat Ashadha (als Schaltmonat) sei und Vishnu also erst 
karkatake (wohl im (Jravana) einschlafe, beim Stand der Sonne 
im Lowen, also im Bhadrapada, bezw. im (Jravana. Dagegen 
bringt S. 908 ein Zitat aus Viriiicya: wenn Vishnu erst karka- 
take einschlafe, werde es im Agvina gefeiert, sonst einen Monat 
friiher. Damit stimmt so ungefahr die Zeit in einem Zitat aus 
Satya (S. 908). Im allgemeinen aber gilt wohl: Dvadagyam tu 
site pakshe mdse Praushthapade tatha I Qakram utthapayed 
raja Vicva - Qravana - Vasave, also am 12. der hellen Halfte 
des Praushtapada unter den Mondhausern Uttarashadha 2 ), 
Qravana oder Dhanishtha (910 unten, aus dem Brahmandapur.). 
Hemadri fiigt hinzu, wenn der 12. in das erste Viertel des 
Mondstandes in C ra 'ana falle, sei dies das Allergliickhafteste, 
und zitiert dann: „,Wenn der Mond seinen Anfangsstand in 
Cravana hat, richte der Fiirst den C a bra auf und im letzten 
Viertel des Standes in Bharani und in der Nacht, wenn man 
schlaft (supte), lasse er ihn nieder . . . Man lasse C a kra, den 
Gott, so hinfallen, daB es der Konig nicht sieht. An einem 

Regnet's d a, dann einen Halbraonat lang. Agnipur. 127, 19. 

-) Die Vicee devds sind Regenten der Uttarashadha. 
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Sonntag oder an einern Dienstag 1 ). am Tag einer Geburt oder 
eines Todes (wohl in der koniglichen Familie) oder bei einem 
Portentum wie Erdbeben usw. mache man den (Jakra nicht 
fallen 2 ). “ Dann S. 911 Mitte, von \riddha-Vasishtha: Candra- 
grihagate bhanau y add svapiti Keqavah / Qaqiputragrihe bhanau 
na cotthdpyah Puramdarah. Hemadri erklart: Candragriham 
Karkatakah , Qaqiputragriham, Kanya. Man wird sa statt na 
lesen miissen; denn es folgt, mit athavaha eingefiihrt, also vom 
selben Autor: Dvirashadhe ca Kanyayam (im Agvina, kaum im 
Bhadrapada) Qakram notthapayed yadi / rajho rajyarn vina- 
qyeta praja caiva nipidyate. II Kale tu sthapite Qakre ciram 
jivati parthivah I prajanam cotsvavad evam bhaved rikshavati 
(1. riddhavati reich an aufgespeichertem Korn) kshitih. // Auf 
S. 911. letzte Z. bis 912 bringt Hemadri dann von Garga bei: 
Simham gate dinakare sitacarupakshe / Haryadyapadam (das 
erste Viertel des Mondstandes in £ravana) upagaccati vai 
caqanke uttishthate vividhamandiravrindabandho (1. — band- 
hur? Oder vividhamandanavrindabandho? ). II Yamyam tato niqi 
(in der Nacht unter Bharani) nishidati Vajrapanih. Also auch 
hier Bhadrapada, soweit ieh sehe. Auf S. 912 Mitte kommt 
hinzu (aus dem Devipur) : „Das Fest des £ a kra aber ist im 
Bhadrapada zu feiern, wenn die Sonne im Lowen steht, und 
zwar am 12. der lichten Halfte, unter dem Mondhaus £ravana. 
Sein Niederstiirzen aber sei unter Bharani am 9. des Agvina. 
Nachdem man die Heilighehre (die Durga) verehrt hat, soil man 
ihn sofort niedersenken (entfernen).“ Also auch eine langere 
Festdauer als die gewohnliche kommt vor (auch im Kalikapur. 
scheint aie liinger zu sein). Hillebrandt, Ved. Mythol. 2 II, 
S. 226, Anm. erwahnt, auf Wilson fuBend, das einzige dem 
Indra gefeierte Fest im jetzigen Hindukalender falle auf den 
12. oder 13. Bhadra, also „genau in die Mitte der Regenzeit“, 
Indra werde aber Krishna untergeordnet. Ich wiiBte von gar 
keinem Fortleben unseres wenigstens noch zu Col. Tods Zeit 
iiberall im Radschputenland gefeierten Indrafestes in der Ge- 
genwart. Auch Oldfield sagt vom Indrafest: It is peculiar to 
Nipal, no festival of the sort occurring in the plains of India 
(II, 312). Das dort beschriebene ist aber sehr entartet nnd, wie 


D Sowohl Mars, wie die Sonne sind ja unheilvoll, daher auch ibre 
Tage. 

2 ) Kalikap. 90, 47 f. In Hemadris Qakram prasadayed devam yatha 
raja na pagyati andere ich also prasadayet in prapatayet, und am SehluB 
lese ich (Qakram naiva pradhvamsayet (statt praqamsayet). 
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schon erwahnt, auBer bei den Gorkha indrabaumlos. Andere 
Angaben, namentlich die des Epos, riicken die Feier sogar ans 
Ende der Regenzeit herab, sodaB sie sogar „im Herbst“ ein- 
treten kann. 

Nun behaupte auch ich, in den Altind. Rec^tsschr. 386, Anm., 
das Indrafest werde nach der Anschauung der alten Inder ge- 
feiert, damit Indra reichlich Regen spende. Aber in der dort 
angefiihrten SteUe, in Raghuv. IV, 3, steht davon ja kein Wort; 
ich habe es wie andere aus den von Mallinatha zu dieser Stelle 
angefiihrten Strophen herausgelesen. Die erste ist Bhavishyott. 
139, 41: Evam yah kurute yatram Indraketor, Yudhishthira, I 
Parjanyah kamavarshi syat tasmin rashtre , na samgayah, „Wer 
so das Fest des Indrabaumes feiert, in dessen Reich wird Par- 
janya nach Wunsch regnen“ (d. h. zur richtigen Zeit und weder 
zu wenig, noch zu viel). Ahnliche VerheiBungen beschlieBen 
Kapitel von religiosen Begehungen wer weiB wie oft, und die 
eben angefiihrte steht auch in Bhavishyott. 139 n e b e n an- 
d e r n. AuBerdem ist ja hier gar nicht Indra, sondern Par- 
janya der Regenspender. In all den anderen Darstellungen fin- 
det sich sogar nicht ein Wort von Regen, sondern nur im all- 
gemeinen von Gliick, Gedeihen usw. in dieser und in jener Welt. 
Auch in der iibrigen Literatur wiiBte ich keine Stelle, durch 
die sich das Indrafest als Regenfeier erweisen lieBe. In Nepal 
freilich wird nach Crooke in Hastings, ERE. VI, 457 a die Indra- 
yatra gefeiert, um Regen zu sichern (verbunden mit der rathaydtra 
zu Ehren der Devi Kumarl). Die Wassertauche des Indrabaums 
vor der Aufrichtung, das Wegschwimmenlassen in einem FluB 
oder die Versenkung in ein tiefes Gewasser und die Umhiillung 
mit Badegewandern *) kann natiirlich nicht als Beweis gelten; 
solche Dinge gehoren, man kann wohl sagen, zum eisernen Be- 
stande der Vegetations- und Fruchtbarkeitsbegehungen in aller 
Welt: Regen braucht es ja zum Wachstum. Die Zeit des Indra- 
festes spricht gegen die Regenbedeutung. Sollte es den rich- 
tigen Regenfall bewirken, dann diirfte es doch wohl nicht in 
die Mitte der Regenzeit oder gar an deren Ende, ja in den 
Herbst, wo heiteres Wetter als selbstverstandlich gilt, hinein- 
kommen, sondern in oder vor den Anfang. Nur Apast. I, 3, 
11, 20 entsprache entschieden dieser Anforderung. Da werden 

M Wer fastend mit einem nassen Gewand angetan einen bestimmten 
Mantra spricht, erzeugt in kurzer Zeit Regen. Vishnudh. II, 124, 74 (dar- 
au- Agnipur. 259 , 53 ). Das \ ishnndh. bezieht diesen (^loka wie das ganze 
Kapitel aus dem Rigvidhana (dort = II, 17, 5). 


116 



im Kapitel von den Zeiten, wo das Vedastudium untersagt ist, 
zwei hohe Feste genannt: das Friihlingsfest und das Ashadha- 
fest, und der Kommentator Haradatta bemerkt dazu: „Das 
Friihlingsfest findet im Monat Caitra am 13. der lichten Halfte 
statt. Mit dem Wort Ashadha ist ein in diesem Monat gefeiertes 
ihm ahnliches Fest, das Indrafest usw., gemeint 1 ).“ DaB er mit 
dem „Indrafest“ recht hat, geht aus anderen Zeugnissen her- 
vor. Yajn. I, 147 und Vi. 30, 6 fiihren das Indrafest im gleichen 
Zusammenliang an, sonst aber keines. Auch (Jankha verordnet: 
Kein Vedastudium beim Niederfallen des Indrabaums (Cakra- 
dhvajaprapatane. Heat. Ill 2, p. 756). Gobhila-Grihyas. Ill, 3, 20 
zeugt wohl ebenfalls fur den Ashadha als Zeit des Indrafestes. 
Da heiBt es: „Nicht studieren sollen sie am Vollmondstag der 
Monate Karttika, Phalguna und Ashadha. “ Da hatten wir also 
aller Wahrscheinlichkeit nach die Feste unserer Trilogie: 
Liebes- oder Friihlingsfest (Holi), Balifest und Indrafest. Die 
fur Schuler frohe Kunde des freien Tages am Indrafest erklingt 
auch anderwarts; Heat. Ill 2, S. 765 fiihrt als ein Manuwort 
an: „Beim Niedersinken des Indrabanners nicht drei Tage und 
drei Nachte lang.“ Offenbar ist dieses Niedersinken auch hier 
hochst unheildrohend. Aus einem Purana (puranat) bringt Heat. 
Ill 2, p. 767 Mitte den £loka: „Im Monat Bhadrapada, o Ko- 
nig, kommt die Indrastange hervor (Indrayashtipravartanam) . . . 
das wird eine Zeit des Nichtstudiums genannt.“ Auch Yajn. 
I, 147 nennt ja ausdriicklich ,,Niedersturz des Indra, sowie 
dessen Aufrichtung“, wie denn iiberhaupt groBe Festtage stu- 
diumfrei sind, entweder ganz oder nach dem (ersten) Essen 
(Gaut. 16, 43; Heat. Ill 2, p. 757 unten) 3 ). DaB bei der Indra- 
yatra einen Tag und eine Nacht kein Vedastudium statthabe, 
gebietet auch Vishnudh. II, 52, 134: Heat. Ill 2, p. 745 (hier 
Wort des Markandeya). Im Ashadha, nach der landlaufigen 
Angabe am 10. der lichten Halfte, fangt nun die Regenzeit an. 
In Nepal beginnt das Indrafest am vierten Tag vor dem Voll- 
mond des Bhadu (Bhadrapada) und dauert bis zum vierten Tag 
nach ihm (Oldfield, 1. c. 313). 

So erstrecken sich also die Angaben fur die Zeit unseres 
Festes durch vier Monate hindurch: Ashadha, (^ravana, Bhadra- 


Kanin Indrotsavadi = „Anfang des Indrafestes 11 . 

2 ) In Heat. Ill 2, p. 772 wird Gaut. 16, 43 f. so zitiert: Urdhvam 
bhojanad utsave. Pradhitasya ca upanayanad urdhvam bhojanad ahoratram 
anadhyayah, 44, also recht verschieden von Stenzlers Text. 
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pada, Alvina. Solch groBe Verschiedenheit laBt sich aus ort- 
licher, klimatischer Verschiedenheit nicht wohl erklaren, son- 
dern nur aus einer Verdunkelung der Bedeutung des Gottes 
und seines Festes. Ganz richtig bemerkt Hillebrandt: „Die Kul- 
mination der Sonne trifft mit dem Eintritt der Regenzeit zu- 
sammen“ (Ved. Mythol. 2 II, S. 227). Fassen wir Indra als ur- 
spriinglichen Sonnengott, was seit Hillebrandt fiir jedermann 
feststehen miiBte und spater noch besprochen werden soil, dann 
miissen wir wohl ebenfalls im Ashadha (Mitte Juni bis Mitte 
Juli), und zwar, wie wir wissen, in dessen lichter oder wohl 
erster Halfte das urspriingliche Datum fiir das Indrafest erblik- 
ken, d. h. es entspricht dann unserem Johannisfest. Der Indra- 
baum ware also genauer ein Johannisbaum 2 ). Die natiirlichsten 
Sonnenfeste sind Sommer- und Wintersonnenwende, Friihlings- 
und Herbsttagundnachtgleicbe. GewiB mit Recht sagt Pfannen- 
schmid, German. Erntefeste usw., S. 17 — 19, dies seien uralte 
Hauptfeste der Indogermanen. „Schon RV. X, 179, 2 zeigt 
Indra in deutlicher Beziehung zur Sonnenwende, 1 ' erklart Hille- 
brandt, Ved. Mythol. 2 II, p. 192. Leider bin ich des von ihm 
genannten Zeugnisses durchaus nicht so sicher. „Die Sonne ist 
auf ihres Weges Mitte getreten“ scheint mir doch eher den 
Mittag zu bezeichnen, urn so mehr, als in der folgenden Strophe 
der Gott ausdriicklich zur Mittagsspende geladen wird. Zweifel- 
haft ist mir auch, ob eine Anspielung auf unser Fest vorliege 
in Taitt.-Samh. I, 6, 12, 3: ,,Die Brahmanen richten dich, 
o Indra, auf wie eine Bambusstange“ (vamgam iva). 


Der Pongal, das siidindische Fest der Sonne 
und des Indra. 

Die vier eben genannten Samkrantifeste werden denn auch 
heute noch gefeiert, am meisten. was bis in indogermanische 
Zeit zuriickzugehen scheint, das der Wintersonnenwende, im 
Siiden Indiens Pongal geheiBen. Beschrieben wird es von Du- 
bois-Beauchamp 3 . S. 571 ff.; Wilson, Works II (1862), p. 

„Im allgemeinen geht die Tendenz des Rituals, wie sich an dem 
Beispiel der urspriinglich fixierten und spater beliebig dargebracbten 
Atiratra, Mahavrata, Vishuvat, Dvadagaratra zeigen laBt, mehr dahin die 
Opfer von einer bestimmten Zeit zu losen, als damit zu verbinden.“ Hille- 
brandt, Rituallit., S. 124 unten. Auch das konnte EinflnB geiibt haben. 
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158 ff.; bes. 170 ff.; Natesa Sastri, Hindu Feasts, Fasts and 
Ceremonies, p. 18 ff.; T. Ramakrishna, Life in an Indian Vil- 
lage (London 1891), p. 178 ff. und am besten von Charles E. 
Gover, The Pongol Festival of Southern India im Journal 
Royal Asiatic Society, New Series V, Part II, p. 91 ff. Es dauert 
3 Tage. Auch 7. Gover legt dar, daB es eine urtiimliche Feier 
sei, ohne Verfalschung durch Brahmanen und Hinduismus, auf 
vedischem Grunde ruhend, das groBte Fest im ganzen Jahr. 
Neue Kleider, Gerate usw. werden angeschafft. Am friihen 
Morgen des ersten Tages oder des Bhogi-Pongal, vor Sonnen- 
aufgang, ziinden die Jungen ihre schon mehrere Tage vorher 
bereiteten FeuerstoBe an, bestehend aus Stecken, Stroh, trocke- 
nem Kuhdiinger, diirren Blattern und was sonst brennen will 1 ). 
Fernehin zum Horizont rotet der Schimmer der Feuer das 
diistere Dunkel. Wenn das Feuer niedergebrannt ist, springt 
das junge Volk dariiber weg (S. 97) 2 ). Jede StraBe, jedes GaB- 
chen hat sein Feuer. An diesem ersten Tag findet Festessen 
und Beschenkung aller Welt statt. Der zweite Tag heiBt Maha- 
Pongal oder Surya-Pongal, „der Pongal des Sonnengottes“. 
Dessen groBes Ereignis ist das Kochen des neuen, eben ge- 
ernteten Reises. Bei dessen Aufkochen rufen alle: Pongal! 
Pongal! Surya, Surya. Pongal! 44 Pongal bedeutet: „kochend 44 
oder „gekochter Reis 44 3 ). Dann folgt gegenseitige Begliickwiin- 
schung und die Frage an den Nachbar oder den Begegnenden: 
..Hat er gekocht? 44 Beide rufen aus vollem Halse: .,0 Pongal. 
Pongal! O Surya, o Indra, Pongal, Pongal! 44 (So Gover. S. 188.) 
Ehe die einzelnen essen, erhebt der Hausherr seinen Teller 
mit beiden Handen iiber den Kopf empor, ebenso die Mitspei- 
senden, und alle rufen: „Surya, Surya, wir bringen dir dies 
dar. IB, o Gott, die Speise, die wir dir darbringen. Du hast sie 
uns gespendet 4 ).“ 

Der dritte Tag heiBt Mattu-Pongal, d. h. der Pongal des 
Viehs. Das Vieh wird in einem Gewasser ganz rein gewaschen 


Ebenso L. Scherman, Indische Neujahrsfeste, Die Einkehr. 30. De- 
zember, S. 421. 

2 ) Dieser Teil der Sonnen- und Fruchtbarkeitsfeste, namentlich aucb 
der Johannisfeier, ist ja allbekannt. 

3 ) Ebenso im wesentlichen die anderen einschlagigen Stellen. 

4 ) Laut eines Berichtes tut naeh der Ernte jeder Hausherr bei den 
Tscheremisen etwas von jeder Art Getreide zusammen mit Malz. Kuchen. 
Bier in ein GefaB und halt es zur Sonne empor, indem er den Gottern 
fur ihre Gaben dankt. Frazer 3 VIII, 51. 
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und gescheuert, prachtig geschmiickt und mit ashtanga ver- 
ehrt 1 ).. Bei dieser Zeremonie werden die Tiere viermal feierlich 
umwandelt") und mit Wasser, in das man Saffran, Baumwoll- 
samen und Blatter des Margosabaumes getan hat und das da- 
durch gelb und bitter geworden ist, besprengt. Keine Frau darf 
dabei zugegen sein (p. 114) 3 ). Spater laBt man auf ein Zeichen 
hin die Herde los und macht einen Heidenspektakel. Die er- 
schreckten Tiere, an deren Homer man Schniire von Kokos- 
niissen, Bananen, Glocken usw. befestigt hat, rennen toll da- 
von. Durch die heftig umherschlagenden Anhangsel werden sie 
in noch wildere Angst und Flucht gejagt. An jeden Schwanz 
hangt sich ein Junge und raubt die an dem fliehenden Opfer 
baumelnden Sachen, ein ofters gefahrliches Unternehmen. Dann 
aber diirfen die Kiihe und Stiere grasen oder sonst schmausen, 
wo sie wollen, in Feld, Speicher, Laden; niemand darf sie weg- 
treiben 4 ). Der 4. Tag betitelt sicb Kanru-Pongal, „Pongal der 
Kalber“. An diesen geschehen die gleichen Dinge wie vorher- 
gebenden Tages an den Kiihen und Stieren. Hierauf folgen 
noch drei Tage der Ruhe und des Schmausens. Beim Pongal 
und an jedem Tag des Magha machen die Frauen kleine Ballen 
aus Kuhmist, in die sie eine Limonenbliite (citron flower) 
stecken 5 ). Immer ein solches Kiigelchen legen sie da nieder, 
wo sich in den bekanntlicb von ihnen jeden Tag mit Reismehl 
auf der Erde gemachten geometrischen Figuren die Linien 
schneiden. Alle aber werden aufbewahrt und am Ende des 
Monats von den Frauen zum nachsten Tank getragen und hin- 


3 ) D. h. mit Niederfallen auf alle acht Glieder: Stirn, Hande, Brust, 
Kniee, FiiSe. Auch anders erklart, wie z. B. im Margagirshamah, des 
Skandapur. 10, 30 f.: auf Hande, FiiBe (FuBspitzen), Kniee, Brast, Kopf 
und mit Seele ( manas ), Rede und Blick (drishtya). 

2 ) Bei Dubois-Beanchamp 3 , p. 573, dreimal. 

3 ) Ein Erbe aus alter Zeit; bei Viehziichtem diirfen haufig Frauen in 
keine Beriihrung mit dem Vieh kommen. Hastings, ERE. X, 460 b. 

4 ) Ebenso Dubois-Beaucbamp 3 , S. 573. Er berichtet aber nichts von 
der wilden Jagd, und die Horner sind bei ihm mit verscbiedenen Farben 
bemalt, um den Hals Kr'anze von griinen Blattern mit Blumen dazwiscben 
gehangt (ebenso Wilson, S. 171; Mitte; Ramakrishna 185) und an diese 
Kuchen, Kokosniisse und Friicbte. Sowie die Tiere diese abschiitteln, 
werden sie wie heilige Dinge von der Menge verzebrt. Vgl. auch Bali, 
S. 89 f. 

°) Bei Dubois, p. 572, Ramakrishna 179 und Scherman eine Kiirbis- 
bliite. Bei Ramakrishna 179 tun es die kleinen Madchen. 
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eingeworfen *). Gover fiigt hinzu: „indem sie damit das Unheil 
des Monats wegtragen.“ Ebenso Scherman. Magha ist ja ein Un- 
gliicksmonat (s. z. B. Dubois-Beauehamp 3 , p. 572). Es mag das 
also mitspielen, wird aber kaum die urspriingliche Anschauung 
widerspiegeln. Wie haufig Gotterbilder am Ende des Festes 
oder des Ritus in ein Gewasser geworfen werden, habe ich er- 
wahnt. Es ist ein Regen-, aber wohl auch iiberhaupt ein Lebens- 
und Fruchtbarkeitszauber. Die Mistkiigelchen aber stellen, wie 
sonst ofters, die Ackergottheit dar, hier wohl Indra. Nach Go- 
vers Beschreibung ist Pongal ein Fest zu Ehren Indras und des 
Sonnengottes, Natesa Sastri nennt den Pongal einen Tag, „wo 
durch ganz Indien die Sonne verehrt“ werde (S. 19). Sie werde 
da im Hof angebetet mit Hilfe von Diagrammen aus roter 
Schmiere (mud), die die Sonne und den Mond darstellten 
(describing, S. 19). Scherman tibernimmt auch den Mond 
(S. 422, Sp. 1). Ob der Mond aber nicht eine MiBdeutung ist? 
Auch daB Pongal „durch ganz Indien“ als ein Tage der Sonnen- 
verebrung gefeiert werde, ist mindestens irreleitend. Nach dem 
von Wilson eingefiihrten indischen Gewahrsmann Muthia bietet 
man den gekochten Reis am Morgen dem Sonnengott dar, am 
Mittag und am Nachmittag aber dem Indra (S. 170 unten f.). 
Indra ist ja Mittagsgott. Muthia berichtet ferner, der erste 
Festtag, der der samkranti, sei der Sonne geweiht, der zweite 
oder Viehpongal dem Indra (bei Wilson. S. 172). Rottlers 
Tamil Dictionary teilt den ersten Tag dem Indra, den zweiten 
der Sonne, den dritten oder Yiehpongal dem Krishna zu (Wil- 
son 173, Anm.). Krishna ist auch hier, wie anderwarts, natiirlich 
nur ein neuerer Einringling. Davon gleich mehr. Natesa Sastri 
stimmt mit Rottler iiberein: am ersten Tag oder Bhogi-Pongal 
wird Indra, am zweiten oder Samkramana oder Surya-Pongal 
die Sonne verehrt (S. 18 f.). Dubois, p. 572 bezeichnet ebenfalls 
den zweiten Tag als Surya-Pongal. Ramakrishna, S. 180 unten 
sagt nur, daB vom neuen Reis der Sonne und dem Indra ge- 
opfert werde, dem Indra als dem Regengott (das letzte im Ein- 
klang mit Wilson, p. 171). Hochst beachtenswert sind hier 
wieder Govers Worte: „0bgleich der ganze EinfluB der Brah- 
manen dagegen angewandt wurde, vermochte doch der land- 
liche Konservatismus der Landbebauer ihm zu widerstehen, und 
iiberall ist Indra der Konig des Pongal. In sehr brahmanischen 


t) Dubois 572 sagt: werfen sie in ein Tank oder an anderen einsamen, 
aber reinen Ort. 
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Distrikten wurde ein KompromiB herbeigefiihrt, demzufolge 
Indra und Krishna die Ehren des Festes teilen“ (S. 94). Auch 
Surya als Festgottheit des Pongal stellt wohl eine Neuerung 
dar. Natiirlicherweise ist ihm der Tag, wo die Sonne in das 
Tierkreisbild des Steinbocks (Makar a) eintritt, gewidmet. Aber 
in jener langst entschwundenen Zeit, wo Indra selber noch le- 
bendig im BewuBtsein als Sonnengott leuchtete, lag dazu keine 
Veranlassung vor, es sei denn man habe in ihm zu sehr oder 
einseitig die Friihlings- oder Sommersonne oder den Fruchtbar- 
keitsgott gesehen. Da der Pongal sich deutlich als eine Vieh- 
zucht- oder Ackerbaufeier bekundet, dem Surya aber meines 
Wissens diese Gebiete nicht angehoren, sondern Indra, so kann 
auch der Pongal urspriinglich nur diesem gelten. 

Gover sucht nachzuweisen, und zwar mit Erfolg, daB der 
Pongal ein Fest der Erstlingsfrucht und des Erstlingsopfers 
sei 1 2 ), und er betont, daB an ihm vollige Gleichheit herrsche, 
wo Mann, Weib, Kinder und Diener zusammen aBen, kein 
Standes- und Kastenunterschied gelte und auch die Tiere mit- 
einbezogen wiirden — alles der Widerschein einer urarischen 
Zeit, wo das ganze Yolk zur Einheit zusammengeschlossen ge- 
wesen sei, vor der Brahmanisierung. Kein Brahmane verrichtet 
die Zeremonien beim Pongal, sagt er, mit Ausnahme einer klei- 
nen Einzelheit am Ende des Festes: Priester ist der Hausvater. 
Auf jeden Fall verraten diese Ziige ein uraltes Bauernfest, ahn- 
lich den romischen Saturnalien und andern Festen, bei denen 
Knecht und Magd nicht Knecht und Magd sind. Siehe Bali, S. 
265. In Ramakrishnas Bericht (S. 185) schmausen zuerst die 
Manner, nach ihnen speisen die Frauen und zuletzt werden die 
Diener gefiittert. Das wird das Haufigere sein, aber nicht das 
Urspriingliche. 

Auch J. A. Sauter, der 15 Jahre in Indien, besonders in Siid- 
indien, lebte, hat den Pongal kurz beschrieben in einem Auf- 
satz „Feste in Indien", der in der Berliner Morgenpost, Sonn- 
tag, 26. September 1926, erschienen ist: „Das Fest aber, das 
sich der groBten Universalitat erfreut, ist der Pongal (wort- 
lich Reiskochen) um die Wintersonnenwende. Ich mochte es 
mit unseren Weihnachten vergleicben ') ; eine Zeit der Ge- 


1 ) DaB der Pongal eine Erntefeier sei, wird auch gestiitzt durch einen 
in Bengalen bei der Makarasamkranti geiibten Brauch, den Wilson, p. 162, 
berichtet: Die Frauen binden Strohhalme an die Hausmobel und Getreide- 
speicher mit dem Ruf: „Mbge das MaB Korn sich 52 mal vermehren!“ 

2 ) Am Abend des Dreikbnigstages geht in Herefordshire der Hausherr 
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schenke, gegenseitigen guten Willens und reinster Gastfreund- 
schaft. Familien, die der Kampf mn das Dasein ein Jahr lang 
auseinandergehalten hat, sind wieder vereinigt in Frohlichkeit 
und Liebe am hauslichen Herde .... Am ersten Festtage ver- 
sammeln sich die Angehorigen und Freunde der Familie und 
verbringen die Zeit mit Spiel, Gesang und festlichen Gelagen. 
Der zweite. Surya-Pongal, ist der Sonnengottheit gewidmet. An 
diesem gehen die Hausfrauen nach verrichtetem Bade mit ihren 
noch triefenden Kleidern an den Herd, der im Freien aufge- 
baut ist, und kochen ein Gericht aus Reis und Milch, das sie 
dem Gotte darbringen, mit dem Ausruf: „0 Pongal, Pongal !“ 
Das Bild des Gottes ist nachst dem Herde aufgestellt, da die 
Speise heiB geopfert werden muO. Am dritten Tage wird dem 
Vieh Yerehrung gezollt. Die Horner der Kiihe und der Ochsen 
werden bemalt und vergoldet und deren Hals mit bunten Kau- 
rimuscheln und klingenden Schellen behangt . . . Leider ist 
dieses der einzige Tag, an dem ein armer Ochse in Indien sich 
seines Daseins freuen kann.“ 

Eine sehr interessante Einzelheit erfahren wir durch Dubois- 
Beauchamp 3 , p. 574: Am SchluB des Festes bildet die Menge 
einen groBen Kreis. In dessen Mitte laBt man einen Hasen los. 
Im Verlangen zu entweichen rennt er herum und herum und 
von einer Seite zur anderen. Das gibt viel SpaB, bis er endlich 
gefangen wird. Ahnlicherweise wurden bei dem Fruchtbarkeits- 
fest der Floralien in Rom Hasen und Ziegen im Zirkus gehetzt. 
Ovid, Fasti V, 371 f.; Preller, Rom. Mythol. 3 I, S. 433. Beleh- 
rende Vergleiche und Parallelen zu einzelnen Ziigen des Festes. 
namentlich aus dem alten Rom und aus England bringt Wilson, 
S. 173 ff. bei. Der Verlauf des Pongal erscheint in den Bench- 
ten wesentlich gleich, manches von Gover nicht Erwahnte 
kommt durch die anderen hinzu. 


mit seiner schmausenden Gesellschaft in den Stall, trinkt mit drolligem 
Toast dem Stammochsen zu, ebenso seine Freundeschar den andern. 
Dann hangt man dem Stammochsen einen Kuchen mit groBem Loch in 
der Mitte ans Horn und bringt ihn dazu, ihn abzuschiitteln. Reinsberg- 
Diiringsfeld, Das festliche Jahr. 26 f.; Grooke II, 306; Frazer IX, 318 f. 
Vorher am Abend werden zwolf kleinere Feuer urn ein groBeres auf einem 
Weizenfeld angeziindet und mit lautem Halloh umringt. Ob das wohl To- 
tenseelenfeuer sind im Einkiang mit anderem Totenseelenkult zu Weih- 
nachten? Oder ist es eine Sonnenfeier mit einem groBen Feuer fur die 
Sonne und zwolf kleinern fiir die zwolf Monate. vergleichbar dem Indra- 
baum der Gorkba mit zwolf kleinern Baumen um ihn her? Dies wohl eher. 
Vgl. Frazer IX, 318 f. 
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Das Indrafest im Harimmca: 

Pongal des Viehs und Indrabaumfeier verbunden. 

Wie der junge Emporkommling Krishna als Gottheit auch in 
dieses Fest hineinhumbugsiert worden ist, erzahlt kurz eben- 
falls Ramakrishna, S. 181- — 183 und erzahlen zahlreiche Pura- 
nas. Die alteste, urspriinglichste und beste Bearbeitung, die ich 
kenne, findet sich in Hariv. II, 15, 19 = Calc. 3787 ff. Krishna 
und sein Bruder Baladeva verbringen die zwei Regenmonate 
im Wald bei den Hirten. Es nabt das Fest des Indra oder des 
Indrabaums (Qakramaha), und die Hirten schicken sich an, es 
zu feiem. Krishna aber fragt: „Was ist denn das Indrafest, um 
dessentwillen ihr so sehr in Freude geraten seid?“ Einer von 
den Altesten unter den Hirten antwortet: ,,Vernimm, weshalb 
die Standarte (dhvaja) des Indra verehrt wird. Beherrscher der 
Gotter und der Wolken ist Indra, und dies ist sein Fest. Von 
ihm angetrieben, seinen Befehl ausfiihrend und mit seinem 
Bogen geschmiickt, erzeugen die Wolken mit ihrem neuen Was- 
ser die Feldfrucht ( sasya ). Spender des Wolkenwassers ist der 
Vielgerufene. Von dem durch ihn hervorgebrachten Korn 
(sasya) leben wir (vartayamo mit Nil.’s Lesart) und die andern 
Menschen und erfreuen die Gottheiten (durch Opfer). So 
wachst auch das Gras und werden die Kiihe mit Kalbern geseg- 
net und werden sie genahrt samt den Stieren 1 ). Indra hat die 
Kiihe des Sonnengottes gemolken 2 ), die himmlischen, milch- 
reichen, und diese lassen die neue Milch, die von den Wolken 
getragene, stromen. Wahrend er auf den windbespannten Wol- 
ken dahinfahrt, hort man seine die Berge (oder: die Baume) 
zerspaltenden Donner. Wie durch seine Diener laBt er durch 
die vielen nach Belieben dabinziehenden Wolken den Regen 
stromen. Manchmal schmiickt er gleichsam den Himmel mit 
Wolken, die wie ein Gewittertag anzusehen sind, manchmal mit 
Wolken so schwarz wie gemischtes Kollyrium, manchmal mit 
solchen, die die Luft von den Perlen des Spriihregens erglan- 
zen machen. Deshalb verebren in der Regenzeit alle Konige, 
wir und die anderen Menschen den Gotterkonig Qakra mit 
Festen.“ 


1 ) Also auch hier ist Indra Korngottheit, obscbon erst als Regengeber, 
und Genius der Viehzucht. 

) D. b. die Strahlen der Sonne, die ja die Feuchtigkeit von der Erde 
und vom Meer emporziehen. Kiihe (go) heiBen die Sonnenstrablen ofters, 
namentlich in den groBen Epen und im Hariv. 
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Krishna aber halt den Hirten in langer, eindringlicher Rede 
vor: „Wir sind im Wald wohnende Hirten, leben nur von unse- 
ren Rindem. Die Rinder sind unsere Gottheit und die Berge 
und die Walder. Die Bauern leben vom Acker, die Handler von 
den Waren, u n s e r Lebensunterhalt sind die Rinder. Das ist 
die dreifache Wissenschaft 1 ). Was dem Menschen das Leben 
gewahrt, das soil er verehren, sonst geht es ihm iibel. Am 
Ackerland endet die Dorfgrenze, an der Dorfgrenze der Wald, 
am Wald das Gebirge, und all die Berge sind unser fester Auf- 
enthalt")- Die Berge bei diesem Wald (d. h. die Berggeister) 
nehmen verschiedene Gestalt nach Belieben an und ergotzen 
sich auf ihren Bergkuppen. In Lowen verwandeln sie sich und 
in Tiger und schiitzen ihre Walder, indem sie die Holzfaller 
hinwegschrecken 3 )- Wer von den Waldbewohnem sich gegen 
sie versiindigt, den fressen sie auf. Die Brahmanen weihen Got- 
tesdienst den Mantras, die Bauern der Ackerfurche, die Hirten 
den Bergen. Darum laBt uns dem Berg Opfer darbringen. Jetzt 
ist der fiir die Rinder durch das siiBe Wasser und Gras so ange- 
nehme Herbst gekommen. Lichtfarbig durch die bliihenden 
Priyakabaume (Terminalia tomentosa), mancherorts dunkel- 
farbig von Banasana 4 ) ist der Wald, leuchtend von dichtem 
Gras und ohne das Geschrei der Pfauen 0 ). Wasserlos, fleckenfrei, 
nicht von Kranichen begleitet, ohne Blitze ziehen die Wolken 
dabin und dorthin wie Elefanten ohne StoBzahne . . . Der Him- 
mel scheint die Fiirstenweihe zu empfangen: er tragt die wei- 
Ben Wolken als Diadem, wird von den Schwanen als Yakwe- 
deln gefachelt und hat den Yollmond als lichten Sonnen- 
schirm . . . Die Fliisse (im Sanskrit weiblich) ziehen zu ihrem 
Gatten: dem Ozean mit den (auf ihnen schwimmenden) Cakra- 
vakavogeln als Briisten, den Sandbanken als runden Hiiften 
und den (weiBen) Schwanen und den Vogeln Ardea sibirica als 


*) Traividyam. Wohl zugleich ein Hieb gegen die drei Veden. 

2 ) Also wohl auch hier: Indra ist der Ackerbangott, Schutzgenins der 
Dorfleute. „Wir aber sind ja Wald- und Bergmenschen. Was haben wir 
mit ihm zu schaffen!“ 

3 ) Vgl. Qrooke, Popul. Rel. etc. 2 I, 62 unten; 260; Palijataka, Nr. 272. 

4 ) Ich weiB nicht, welcher Baum gemeint ist. Banasana ist = dhanus 
und dhanus nach den Lexiken ein Name der Buchanania latifolia und 
des Baumes Semecarpus anacardium. 

5 ) Wahrend der Regenzeit schreien die Pfauen gewaltig. Die Kraniche 
begleiten die Wolken, namentlieh die Weibchen. Sie werden vom Donner 
schwanger. 
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(gliicklichem) Lachen 1 ). (Unten) das Gewasser mit seinen wei- 
fien Lotosblumen und (oben) der von Sternen wunderbare 
Himmel lacheln gleichsam einander an. An den von den freu- 
detrunkenen Brachvogeln durchtonten, von der Reife des wil- 
den Reises weiBen, durch die Freiheit von Regen entziickenden 
Waldern hat das Herz seine Lust. Rote Lotosblumen und weiBe 
und dunkelblaue bilden eine wassergeborene Pracht. Es ist als 
habe die Erde viele Augen, weil die durch den Wechsel der 
Jahreszeiten lose gewordenen Federn der Pfauen in deren Tanz 
(wahrend der eben beendeten Regenzeit) auf sie herabgef alien 
sind. In den durch die Reife des Reifes entziickenden, weit sich 
dahinziehenden 2 ) Rieselfeldern und in den Waldern haben die 
Vogel, Korn fressend und Fische fressend, ihr Geschrei begon- 
nen 3 ). Die jungen Saaten, die die Wolken in der Regenzeit mit 
Wasser begossen haben, sind jetzt iippig geworden. Freudevoll 
wohnt der Mond am reinen, wie eine Stahlwaffe blaublanken 4 ) 
Himmel, nachdem er seine Wolkenhiille abgelegt hat und von 
den Vorziigen des Herbstes hell entziindet worden ist. Doppelt 
milchreich sind die Kiihe, doppelt briinstig die Stiere, doppelt 
groB die Herrlichkeit der Walder, prachtig von Korn die Erde. 
Die Himmelslichter, die jetzt von den Wolken befreit sind, die 
von Lotosblumen bedeckten Gewasser und die Seelen der Men- 
schen, sie alle erstrahlen in Heiterkeit. In den Hiirden, aus 
denen das Gerausch der Butterfasser wie lautes Gelachter 
ertbnt, schweift die Herbstzeit wie eine schdne Lustdirne um- 
her°). LaBt uns jetzt den Berg verehren, der voll ist von Friich- 
ten und jungen SchoBlingen, der einer Wolke mit Regenbogen 
gleicht, dessen Gebiische (hoch aufgebaut) wie Hauser erschei- 


*) Lachen und Lacheln sind in Indien iminer weiB. Lachen und Lacheln 
i-'t Licht. und die Zahne sind weiB. 

2 ) Dies aus II, 19, 55 d. 

s ) .,Steht dann der smaragdgriine junge Reis unter Wasser, das sich 
rasch mit Fischen. Krebsen und Schnecken helebt, wird man stets Strand- 
laufer und Reiher ihrer _\ahrung nachgehen sehen ,k (Fritz Sarasin, Aus 
den Tropen, Basel 1931, S. 61, von Ceylon). 

4 ) Vgl. II, 19, 54 a. 

’) Schoner, aber ahnlich Martin Schutze in seinem priichtigen Gedichte 
Autumn Gypsy: 

I found her wandering over the hill 

One warm October day; 

Her feet sun-glints, that swift and still. 

O’er waving grasses stray . . . 
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nen, dessen Schlingpflanzenwuchs herrliche Pavilions bildet ’), 
der iiberzogen ist von gewaltigen Wurzeln: geschmiickt mit 
Schlangen, und namentlich die Kiihe (laBt uns verehren). Die 
Horner mit Kranzen geschmiickt, Pfauenfederbiischel als Schei- 
telschmuck tragend, mit herabhangenden Glocken und den Blu- 
men des Herbstes geziert, sollen zu Heil und Segen die Kiihe 
verehrt werden, und es beginne das Opfer an den Berg. Mogen 
die G o 1 1 e r den Indra verehren, von uns soil der Berg Opfer 
empfangen a ).“ 

Die Hirten stimmen ein von Schmeichelei triefendes Loblied 
auf Krishna an, die Milch dreier Tage wird von der ganzen 
Hiirde zusammengespart und Vieh geschlachtet, man backt, 
kocht und riistet sonst fur das Fest. Die Hirtensiedlung hallt 
von Wonnegeschrei, die Kiihe briillen, die Kalber muhen, Tei- 
che von Dickmilch, Meereswirbel von Schmelzbutter, Strome 
siiBer Milch, hohe Haufen Fleisch, Berge von Mus erfiillen die 
Hiirde. Das alles samt Duftkranzen und Raucherwerk bildet 
das Opfer an den Berg. 


Her golden tresses were shot with fire 
As sun-lit tnaple trees: 

And through them, eyes of deep desire — 

Blue sky through golden leaves . . . 

(Songs and Poems [Chicago 1914], S. 42.) 

I ) Ich lese lataparamamandapam. 

J ) Die gottliche Verehrung der Kiihe, weil sie den Meuschen den 
Lehensunterhalt schaffen, hat bekanntlich wer weiB wie viele indische 
Entsprechungen; sogar die toten Werkzeuge ihres jeweiligen Berufs ver- 
ehren die Hindus, wie haufig beschrieben worden ist. Schon in der rigve- 
dischen Zeit lebte ein Dichter — - und er stand kaum allein — , der einen 
unserm Text ahnlichen und in der Literatur oft und verschieden aus- 
gestalteten Gedanken in einer Form ausspracb, die ganz wie modern- 
frivole Obergescheitheit anmutet: 

Bhaga ist — Kiihe. Indra — Kiihe. diinkt micb, 

GenuB des ersten Somatranks ist — Kiihe. 

Was Kiihe sind, das ist, o Leute, Indra. 

Fiirwahr, mit Herz und Seele lieb ich Indra. 

Ihr Kiihe, ihr macht fett sogar den Magern, 

Den HaBlichen auch macht ihr schon von Antlitz, 

Gliickhaftes redend. macht das Haus ihr gliickhaft. 

GroB nennt man eure Kraft in der Versammlung. 

(VI, 28, 5 f.) 

., Kiihe" ist ja vedischer Ausdruck fiir Reichtum, Geld. 
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In diesen verwandelt sich Krishna durch seine Zaubergaukel- 
kunst ( maya ), d. h. in den Geist des Berges, und verzehrt diese 
ihm dargebotenen Gaben. Oben auf dem Berg sehen ihn die 
Hirten stehen, zugleich als Berggeist und doch als Krishna 
kenntlich, und nachdem er so nach Herzenslust gegessen und 
getrunken hat, lacht er in dieser gottlichen Gestalt: „Ich bin 
gesattigt. 11 Dabei aber steht er noch in seinem eigenen Leib als 
ihr Kamerad Krishna mitten unter ihnen und verehrt zusam- 
men mit ihnen sich selber. Zu dem auf dem Berge stehenden 
Gott sprechen die Hirten: „Wir sind deine Sklaven. Was sollen 
wir als deine Diener tun?“ Yom Berg herab erschallt die Ant- 
wort: „Von heute an verehrt mich. Icb bin euer erster Gott. 
Durch mich wird euch reicher Rinder- und sonstiger Segen.“ 

„Darauf umringten die Kuhherden truppweise den Berg 
zum Zweck der Lustration ( nirajanartham II, 17, 32 = 3884), 
samt den Stieren, ringsumber. Diese froherregten Kiihe rann- 
ten zu Hunderten und Tausenden dahin, mit ihren Kranzen auf 
dem Kopf und den Bliitenbiischeln als Schmuck des oberen 
Teiles der Vorderbeine *), die Hornerspitzen geschmiickt mit 
Blumengewinden und Kranzen. Und die Kuhhirten liefen ihnen 
nach, indem sie diese ibre Rinderschatze dahintrieben, die 
Glieder mit verteilt dahinlaufenden Schmuckstreifen aus ver- 
schiedener Farbe, in roten, gelben und weiBen Kleidern, bunte 
Reife aus Pfauenfedern am Oberarm tragend, die Arme be- 
wehrt mit Waffen, die wohlgebundenen Haarbander bunt von 
Pfauenfedern 2 ). So strahlten die Hirten iiber die MaBen bei 
dieser wunderbaren Festzusammenkunft. Die einen sprangen 
auf die Tiere hinauf, die anderen tanzten vor Freude, wieder 
andere Rinderhirten packten die Kiihe (am Schwanz), wahrend 
diese ungestiim dahinrannten 1 ' (II, 17, 32 — 37 b = 3884 c bis 
3889). 

Von Zorn erfullt aber sprach Indra, als sein Fest hintertrie- 
ben war, zu der Schar jener Wolken, die beim Weltuntergang 
die ganze Welt unter Wasser setzt: ,,Heda, ihr Wolkenelefan- 
ten, die Rinderhirten stellen sich feindlich gegen mein Fest. 
Die Kiihe, die ihr bester Lebensunterhalt sind und von denen 
ihr Hirtenstand kommt, die sollen sieben Tage und Nachte 

- 1 ) Sapidastabakangadas. Vgl. Gover, 1. c. p. 114: „Then heavy garlands 
of flowers are brought forth and placed on the horns, round the necks, 
over the quarters of the patient beast.’ 4 

2 ) Bomb. II, 17, 35 hat mayurapattravritanam keqabandhaih suyojitaih. 
Calc. 3888: mayuracittrapattrais tu nsw. Ich setze: mayurapattracittrais lu 
keqabandhaih usw. 
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von Regen und Wind gequalt werden. Und auf (meinem Elefan- 
ten) Airavata reitend, will ich selber schreckliche Wasser ent- 
lassen. Regen und Wind, wie Donnerkeile sausend. Von euch 
durch wiitenden Regen und durch den (heftig) wehenden Wind 
getroffen, werden die Kiihe samt den Hiirden auf Erden das 
Leben lassen . . ,,Darauf bedeckten diese schwarzen, don- 
nemden, furchterregenden Wolken den Himmel von alien Sei- 
ten, Bergen vergleichbar. Zusammenprall der Blitze erzeugend, 
von Regenbogen geschmiickt, iiberzogen die Wolken den Him- 
mel mit Finsternis. Die Augen der Menschen glaubten, ein 
Meer sei in die Luft hinaufgestiegen, schwer zu durchtauchen, 
grenzenlos, unergriindlich — das groBe Gewitter. Keine Vogel 
flogen mehr, keine Waldtiere liefen dahin, als derart die herg- 

hohen Wolken von alien Seiten drohnten t)beraus lichtlos 

war die Luft, da Planeten und Sterne nicht mehr zu sehen 
waren, und ihr des Mondes und der Sonne Strahl geraubt. Von 
dem Wasser, das die Wolken schon ergossen hatten und das sie 
immerfort ergossen, schien die Erde ringsumher nur aus Was- 
ser zu bestehen. Durch das Gebriill der Wolken und das Tosen 
des Regens wie eingeschiichtert, zitterten die Graser samt den 
Baumen. „Der Untergang der Welt ist gekommen, nur e i n 
Meer die Erde!“ so sprachen die furchtgemarterten Rinderhir- 
ten. Laut briillten die Kiihe und regten sich nicht vom Fleck, 
die Haare gestraubt, triefend der Kdrper, diinn der Bauch und 
die Euter. Die einen starben, andere stiirzten zur Erde samt 
ihren Kalbern, einige Mutter standen da, indem sie mit ihrem 
Vorderleib sich urn die Kalber bogen.“ 

Da vollbrachte Krishna seine bekannte, oft gefeierte Helden- 
tat, daB er den Berg Govardhana herausriB, und mit e i n e r 
Hand (auch: mit einem Finger) als Schirm emporhielt. Leb- 
haft und zum Teil sehr gut wird geschildert, welcherlei Erschei- 
nungen an dem in so sonderbare Lage versetzten Berg hervor- 
traten, und wie sich alles unter dies schiitzende Dach fliichtete. 
Nach sieben Tagen muB Indra, vollig erfolglos, mit seinen Wol- 
ken abziehen (nach Ramakrishnas Bericht [S. 122], weil ja nur 
die indratreuen Bauern, nicht aber die siindigen Hirten. litten). 
Er kehrt auf seinem Staatselefanten zuriick und macht Krishna 
demiitig und mit langer Schmeichelrede seine Aufwartung. 
Doch so tief er sich da auch unter Krishna stellt, mahnt er ihn 
dennoch, daB er, Indra, alter sei als jener 1 ). Er bringt ihm 

1 ) Ahnlieh in Hariv. II, 127, 33 ff.: Als Krishna den Bana besiegt und 
gestiirzt, das Reich dessen Minister Kumbhanda gegeben hat und nacb 
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zunachst von den gdttlichen Kiihen in den Himmelshohen, 
deren Welt auch hier hoher ist als sogar die des Brahma, und 
die nur noch Vishnu-Krishnas Welt iiber sich hat (II, 19, 26 ff. 
= 3885 ff.), den Dank, daB Krishna die Kiihe auf Erden und 
die Welt der Kiihe gerettet habe, und die Botschaft der himm- 
lischen Kiihe: ,,Von heute an sei du unser Konig, unser Fiirst“ 
(indra, 19, 43). Indra fahrt fort: „Deshalb laB dich mit 
diesen goldenen, himmlischen, mit himmlischem Wasser ge- 
fiillten, von mir mit eigener Hand geneigten Kriigen durch 
mich zum Fiirsten weihen. Ich bin ja der Fiirst (indra) 
der Gotter, du hist der Fiirst der Rinder geworden. Als Govin- 
da (Rinderfiirst) werden dich die Leute in der Welt preisen. 
Von den vier Monaten der Regenzeit, die mir gesetzt sind, will 
ich die Halfte dir zuteilen, namlich die zweite, die Herbstzeit. 
Von jetzt an werden die Menschen nur zwei Monate (davon) 
mir zuerkennen. In der Mitte der Regenzeit (von vier Mona- 
ten) ist mein Banner(fest, dhvaja /). Von d a ab wirst du Ver- 

ehrung empfangen Da wirst du die von Triganku und Aga- 

stya durchzogene Weltgegend (den Siiden) durchziehen, du 
der tausendstrahlige (oder: du als der tausendstrahlige) Son- 
nengott, erhitzend durch deine eigene Feuerkraft . . . Wenn 
dann . . . in den dahingestreckten Rieselfeldem (kedara) die 
Ahrenkopfe des Kalamareises geneigt sind, und an den Feld- 
grenzen das schdne Korn steht . . . und die Feste herbeigekom- 
men sind 2 ), dann wird der heilige Herbst eintreten, wo du 


Dvaraka heim will, steckt dieser Verrater ihm zu. daB die Kiihe des Bana 
in Varunas Verwahrung seien. Wer ihre Milch trinke, der werde iiber- 
stark und unbesieglich. Krishna erinnert sich da, daB ihm seine Gattin 
Satyabhama gesagt habe, er solle, wenn das gut gehe, diese Kiihe mit- 
bringen. Weil die Asura ihre Milch tranken, alterten sie nicht. Als 
Krishna ans Meer kommt, will er die Kiihe rauben. Varunas Heer besiegt 
er und bedrangt den Gott gewaltig, als dieser zur Verteidigung herbei- 
kommt. Varuna halt ihm eine Rede, in der er ihm teils schmeichelt, teils 
aber sein Unrecht vorhalt; er selber habe mit Bana einen Vertrag ge- 
schlossen, die Kiihe zu bewahren. Krishna konne sie nicht eher bekommen, 
als bis er ihn, den Varuna, tote. Er solle aber Ehrfurcht vor ihm haben, 
denn er. Varuna, sei alter (und groBer, jyeshtha) als Krishna. Zuletzt 
laBt dieser ihm die Kiihe und zieht ab. Krishna erscheint hier eher als 
ein frecher Lausbub gegeniiber dem edeln Varuna. 

1 ) Ail. sagt: Varshardhe Aqvinaguklapratipadi dhvajah. Das ist natiirlicb 
der helle Unsinn. Aber der arme Sunder hatte halt varshardhe im Text 
vor sich und die Feier im Alvina im Leben oder in seinen Biichern. Dann 
miiBte es aber varshante heiBen. Vielleicht ist Nil.s varshardhe daraus 
verdorben. 

) Ail. nennt „Agrayana, Vajapeya nsw.“. Agrayana ist die Feier des 
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vom (viermonatigen) Schlaf auferstanden bist ... Da feiern die 
Menschen auf Erden dich und mich, den groBen Indra und den 
Nebenindra ( Upendra , d. h. Vishnu-Krishna) in standartenge- 
staltigen Stangen 1 ). Und den Menschen, die vor nnser beider 
Walten sich verneigen, wird kein Unheil nahen“ (II, 19, 44 
bis 60). Darauf vollzieht Indra die Fiirstenweihe des Krishna 
mit der bekannten freudigen Beteiligung von Himmel und 
Erde: Blumenregen fallt vom Himmel, bimmlische Musikin- 
strumente ertonen, die Erde erstrahlt in so reiner Gestalt, als 
sei sie von einem einzigen Meer abgewaschen -), gleich der 
Gotterwelt ist die Welt der Menschen wie von Nektarflut 
erquickt 3 ). 


Gennsses der Erstlingsfrucbt, ihre Hauptgottheit fast immer Indra, meist 
dem Agni vergeseilschaftet; daneben werden aucb Prajapati, C* va _ usw. 
in den Grihyasutras genannt. Gobb. Ill, 8, 9; Qankh. Ill, 8, 2; 4; Agval. 
II, 2, 2 ff.; Parask. Ill, 1, 2 ff.; Manava II, 3, 11. 

!) Dhvajakarasu yashtishu. Auch hier ist also der Indrabaum Indra. 

2 ) Ich lese in II, 19, 65 viniktam statt viviktam. 

3 ) Diese Kapitel des Hariv. sind von Brahmapurana (Anandagrama- 
Ausgabe) 187, 31 — 188 stark verkiirzend und sprachlich in recht weit- 
gehendem MaBe umformend bearbeitet worden. Aus dem Brahmapur. hin- 
wiederum stammt Vishnupur. V, 10 — -12. 10, 1 ist == Brahmap. 187, 31. 
£loka 2 — 15 bringt die Beschreibung des Herbstes, hier aber durchweg 
mit Bildern, die die Naturerscheinungen mit Seelenerscheinungen des 
Yogin oder Weltentsagers vergleichen. Das Brahmap. laBt die lange Schil- 
derung des Herbstes, die ich nur zum Teil ans dem Hariv. iibersetzt habe, 
und andere, die im Hariv. vorliegen, ganz weg. So konnte das Vishnupur. 
hier nicht das Brahmap. ausschreiben. Der Kompilator des Vishnupur. hatte 
den Hariv. vermutlich zu iiberbieten versucht, anscheinend aus eigenen Mit- 
teln. Dann kommt Vishnup. V, 10, 16 — 32 = Brahmap. 187, 31 — 48. Ql. 33 ist 
ohne Entsprechnng im Brahmap., 34 — 36 nach Hariv. 16, 7 — 8 und 10 gemo- 
delt. Darauf Vishnup. 37 — 48 = Brahmap. 187, 50 — 61, und Vishnup. 11, 1 — 25 
= Brahmap. 188, 1 — 23 (im Brahmap. verloren sind die 2 (,’ioka nach 7, 
d. h. Vidyullatakagapatatrastair iva ghanair ghanam (dicht) / nadapuri- 
tadikcakrair dharasaram apatyata. II Andhakarikrite loke varshadbhir am- 
gam ghanaih / ad hag cordhvam ca tiryak ca jagad dpyam ivabhavat. II 
Es folgt Vishnup. 12, 1 — 26 = Brahmap. 188, 24 — 29 (SchluB). Auch die 
vorhergehenden und die folgenden Kap. des Vishnup. stimmen mit denen 
des Brahmap. wortlieh iiberein und werden daher stammen. Ware nicht 
die Schilderung des Herbstes im Vishnup., dann miiBte man einfach glam 
ben, die paar dem Hariv. entsprechenden und im Brahmap. fehlenden 
(Jloka seien im Brahmap. oder doch in der AnandaQrama-Ansgabe einfach 
verloren gegangen. Nun fehlt aber in diesen Ausgaben, besonders auch 
im Brahmapur., so viel, was anderwarts im Text erscheint, daB wahr- 
scheinlich das Vishnup. auch seine Herbstschilderung in s e i n e m 
Brahmap.-Text vorfand. Immer und immer wieder zeigt es sich, daB die 
1 a n g e r e Darstellung die altere ist, ganz im Gegensatz zu der land- 
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Hier haben wir also das Indrabannerfest und den siidindi- 
schen Pongal (zu dem man sich vorbereitet „as soon as the 
rains have finished 44 , Gover, 1. c., p. 95) in einer einzigen Feier 
vereinigt. Geflissentlich wird Indra als Gewitter- und Regen- 
gott gekennzeichnet. Aber sein Standartenfest findet auch hier 
nach Ablauf der Regenzeit statt, und er ist es, dem alle vier 
Monate der Regenzeit, also von Ashadha cukla 10 bis Karttika 
cukla 10 angehoren; deren zweite Halfte tritt er hier dann dem 
Krishna ab. Diese zweite Halfte aber ist die Haupterntezeit. 
Schon damit bekundet sich Indra auch als Ackerbau- und Ern- 
tegott, d. h. wie schon in vedischer Zeit — siehe Hillebrandt, 
Yed. Mythol. 2 II, p. 151 — als der Gott des Sommers, der Zeit 
der starken Sonnenkraft 1 ). Er ist der „groBe Indra 44 , Vishnn- 
Krishna nur der „Nebenindra 44 ( Upendra ), Indra ist ,,alter als 
Krishna 44 . Dieser letztgenannte erscheint auch hier trotz alles 
Bestrebens, ihn iiber alle Gotter emporzuhimmeln, nur als 
Gottheit eines Berg- und Hirtenvolkes, und sogar seine Kronung 
durch den Gotterkonig macht ihn nur zum „Rinderkonig“ oder 
„Rinderhirtenindra“. Diesem Parvenii zuliebe wird hier vom 
Harivamga Indras groBes Fest in die Mitte der Regenzeit ver- 
schoben, wahrend es nach derselben Quelle doch eigentlich im 
Herbst sein sollte, um die Zeit der Herbst-Tagundnachtgleiche. 
Wir haben hier einen Fingerzeig, wie willkiirlich man mit dem 
Datum des Indrafestes umsprang. Der Herbst macht sich aber 
um so natiirlicher, als Indra ja auch Erntegott war und an 
Emtefeiern wie dem Agrayana stark beteiligt 3 ). Das Indra- 
bannerfest auch des Hariv. wird also durch Verschmelzung mit 
Herbstfeiern zu Ehren Indras zustande gekommen sein. 


Andre Standartenfeste. 

Belehrenderweise fallt ein andres, aber weit weniger wichti- 
ges Bannerfest, Dhvajaropana genannt, in die Zeit um die Friih- 
lings-Tagundnachtgleiche, auf den ersten Tag der lichten 

laufigen Ansicht in solchen Fallen. Ein gutes Beispiel ist auch diese Partie 
des Brahmapur., verglichen mit dem Hariv. 

Ihm gehort die Mittagspressung, der Mittag, der Sommer, n i e die 
Regenzeit, in der alteren Periode. Hillebrandt, 1. c. 217, vgl. 151; 188; 191. 

2 ) Am \ ollmond des Alvina findet eine Milchreisspende an Indra statt. 
(Jankh.-Grih. II, 16, 1; hier und am Vollmond des Pranshthapada in Pa- 
rask. II, 15 und 16. Anderwarts wird fiir den Vollmond des Agvina Q i V a 
genannt. A S val. II, 2; Gobh. Ill, 8, 1: Khad. Ill, 3. 
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Halfte des Caitra (Mitte Marz — Mitte April), auf einen Tag, 
der ebenfalls ein Neujahrstag ist wie der Pongal. Da wird eine 
Stange aufgerichtet, gekront von. einem Frauen kleidungs- 
stiiek und einer Wasserkanne (lota) aus Messing. So Underhill 
42. Diese beiden Dinge weisen auf eine Fruchtbarkeitsfeier. 
Gupte, S. 83 sagt, auf eine hohe Stange hange man silk-and- 
gold clothes und einen Blumenkranz, ganz oben drauf komme 
die lota von Messing oder Silber. Fast genau ebenso Balaji 
Sitaram Kothare, 1. c., p. 1. Diese Standarte wird „in der ge- 
wohnlichen Weise“ gbttlich verehrt und ein Familienfest ge- 
feiert, das in manchem dem Pongal gleicht. Sie verrat sich als 
endrogyn ebenso wie die folgende. Auch diese Feier fiihrt man 
auf den Konig Vasu Uparicara zuriick (Underhill 42; Gupte 83). 

Eine eigentiimliche Abart des Indrabaumes scheint die heuti- 
ge Stange des heiligen Zahir-Pir zu sein, von der Sherring in 
seinen „Hindu Castes and Tribes as Represented at Benares“ 
eine kurze Notiz gibt, welche J. C. Oman, Indian Life, Religious 
and Social zxun Ausgangspunkt eines langeren Aufsatzes macht 
(S. 66 ff.). Eine lange Bambusstange wird zuerst mit zaube- 
rischen (rituellen) Sachen gewaschen, bezw. beschmiert, dann 
mit zwei grofien dreieckigen 1 ) Stiicken Tuch behangt, 
einem dunkelblauen und einem r o t e n, sowie am „Hals“ 
und bis unten herab mit Fachem, Kokosniissen usw. behangt, 
am „Kopf“ mit einer Kopfbedeckung voll Pfauenfedern 
herausstaffiert. Oman, p. 74 sagt treffend: „The fans and moor- 
chals are probably attached as emblems of royal . . rank.“ Nach 
dem heutigen Glauben soil es der Heilige Zahir-Pir als Brauti- 
gam sein. Der vielbeneidete Mann, der die Stange in Prozes- 
sion durch die StraBen tragt, heiBt sein „R o B“. Er fiihrt sich 
auch so wild auf wie ein iibenniitiges Pferd und bekommt 
Futter tmd Priigel wie ein Gaul. Damit die Stange nicht falle, 
was schreckliches Unheil im Gefolge hatte, wird sie an drei 
oder vier langen, hoch oben angebrachten Seilen gehalten. 
Nachdem man sie unter ohrenzerreiBendem Gelarm stundenlane 
umhergefiihrt hat, wird sie in einen FluB getragen, dann 
aber zusammen mit den vielen ihresgleichen an einen Ort ge- 
bracht und da ein Volksfest oder Jahrmarkt (mela) abgehalten, 

,,The /Triangle 6 is also a symbol of the female or productive powers 
of Nature, and as such, a simple representation of it is very often sculp- 
tured in the centre of a stone slab, and placed, instead of any figure of 
the goddess, in shrines sacred to the Saktis or female divinities. 46 Oldfield, 
Sketches from Nipal II, 205. 
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bei dem es auch Wettrennen und Wettspiele gibt. 
Dieser „Stangenkult“ ist eine Sache der StraBenreinigerkasten, 
und jedes Jahr im Juli oder August wird „die Stange des 
Zahir-Pir aufgericbte t“, wie der Ausdruck lautet. 


Der Indrabaum ein Sonnen- und Vegetationsbaum . 

Der Baum nun ist das Allerwichtigste am Indrafest, ja im 
Licht der Tatsache, daB Indra, Qakra usw. in diesen Verbin- 
dungen so oft die Bedeutung Indrabaum hat, sollte man wohl 
gar Worter wie Qakrotsava, Indramahotsava, Indramaba usw. 
iibersetzen: „das Fest des Indrabaums“. Nun finden wir ahn- 
liche Baume in Ost und West, vor allem in germanischen, also 
auch englischen Landern. Nirgends aber gelten meines Wissens 
diese Baume und ihre Feste einem Regengenius, sondem immer 
Sonnen- und Fruchtbarkeitsgottheiten, wie namentlich Mann- 
hardt und nach ihm andere Forscher zutage gefordert haben. 
DaB mit europaischen und auBereuropaischen Vegetations- und 
Erntebrauchen und -festen die „Wassertauche“ verbunden zu 
sein pflegt und in mehrfacher Weise dieser Regenzauber auch 
mit dem Indradhvaja, ist schon erortert worden. Hier ergab 
er sich um so natiirlicher, als ja Indra in spaterer Zeit tatsach- 
lich ein Gewittergott war. Wirklich bedurft aber hatte es fur 
diese ZUge keineswegs einer solchen Bedeutung des Indra. Die 
„Indrastandarte“ erwachst aus einer weit alteren, urspriing- 
licheren Natur dieses Gottes — er ist ein Sonnen-, Fruchtbar- 
keits- und Vegetationsgenius, ja ein phallischer. 


Indra als Gott der Sonne , 
namentlich der Friihlingssonne im Rigveda. 

Zu den wenigen ganz festen Erkenntnissen vedischer For- 
schung, betreffend die Naturbedeutung der vedischen Gott- 
heiten, gehort meines Erachtens die Entdeckung Hillebrandts, 
daB Indra urspriinglich ein Sonnengott sei. Wie man seitdem 
noch Viderspruch und wesentlich andere Deutung verlauten 
lassen konnte. diinkt mich hochst sonderbar. Meine Zustimmung 
mochte ich aus eigener Vedalektiire begriinden. Schon Rigveda 
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I, 32 zeigt luce clarius, daB Indra ein Sonnen-, ein Friihlings- 
gott ist. Da horen wir: Vritra kampft mit Nebel und Hagel, 
mit Blitz und Donner, indem er im Gebirge auf den Was- 
s e r n liegt und sie f e s t h a 1 1. Indra totet ihn mit dem vajra, 
und iiber seine Leiche stromen die Wasser, iibermiitig 
emporsteigend, hinweg, sie, die der Drache mit Macht 
rings umschlossen gehalten hat. Losgebunden rannen 
jetzt die Wasser: die sieben Strbme zum Meer. Da 
zeugte Indra Sonne, Tag und Morgenrote, d. h. zum Greifen 
aufdringlich: nach der Herrschaft des Winterdracben, nach dem 
langen Winterdunkel, bringt er wieder das langer- 
sehnte Licht mit dessen Warme. VersehlieBer der 
Strbme (nadivrit) ist Vritra (I, 52, 2; VIII, 12, 26). Auf seine 
Kinnladen schlagt Indra den ,,Donner“ nieder, d. h. den 
donnergleich niederkrachenden vajra (I, 52, 6). „Als Indra die 
Deckel („Verschliisse“ bei GraBmann und Geldner) der Ge- 
wasser aufgetan und das tropfbare Gut auf den Bergen in 
seiner Gewalt hatte, als er den Drachen erschlagen, da lieB er 
am Himmel die Sonne aufsteigen (I, 5, 4). Frohlockend 
singt VI, 30, 4f.: 

Ja, das ist wahr: wie du ist gar kein andrer, 

Kein Gott, o Indra, und kein Mensch ist groBer; 

Den Drachen, der die Flut umlagert, schlugst du. 

Los lieBest du die Wasser hin zum Meere. 

Der Wasser Tore hin nach alien Seiten 
Erbrachst du und des Berges Feste, Indra. 

Da wardst der Welt du und der Menschen Konig 
Und schufst du Sonne, Tag und Morgenrote. 

(Vgl. II, 15, 8.) 


Und vice versa I, 56, 5: „Als du bei deinem Kampf um das 
Licht im Rausch voll freudiger Erregung den Vritra erschlugst, 
da lieBest du die Flut der Wasser heraus“ (vgl. I, 52, 8 — 10). 
Wie in I, 32, 1 Indra die Bauche der Berge spaltet und spal- 
tend die Wasser freimacht, so ruft in I, 57, 6 bewundernd der 
Dichter: ,,Als du, o Indra, den groBen breiten Berg mit dem 
vajra in Stiicke zerspelltest und die festgehaltenen Wasser zum 
FlieBen loslieBest, da nahmst du ganz und gar alle Gewalt an 
dich.“ Ahnlich IV, 16, 7: „Den Vritra, der die Wasser einge- 
schlossen hatte, schlugst du weg. Die Flut brachtest du in Lauf 
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z u m M e e r, indem du ihr Herr wurdest. 44 Indra erschlagt den 
Vritra und laBt die Fliisse frei, die jetzt felsenwehr- 
durchbrechend dahinstromen (III, 32, 11; IY, 18, 6f.). 
,,Den in den Wassern versteckten Drachen, der sowohl den 
Himmel, wie die Vasser festgebannt hatte, hast 
du, o Held, mit Mannesmut erschlagen 44 (II, 11, 5). „Im Soma- 
rausch hat Indra mit dem vajra in der Hand den flutenver- 
sperrenden Drachen in Stiicke gehauen, daB die Labefluten der 
Fliisse, wie Vogel zu ihren Nistplatzen, dahineilten zum 
Meer 44 (II, 19, 2f.). Vgl. z. B. II, 22, 4. „Er erschlug den 
Drachen und lieB die sieben Fliisse frei, er schloB die z u- 
gedeckten Schleusen (der Fliisse) auf 44 (II, 12, 3; IV, 28, 1). 
Sogar die bekannten Fliisse Vipag und Qutudri sprechen in III. 
33, 6: „Indra hat uns ausgefurcht, der Vajrabewehrte; Vritra, 
den VerschluB ( paridhi ) der Fliisse, stieB er weg. 44 Immer und 
immer wieder horen wir: Indra hat den Drachen, der die Was- 
ser, die Fliisse, die sieben Fliisse versperrte (II, 14, 2), ein- 
geschlossen hatte (IV, 16, 7), nimmersatt, in unerweckbarem 
Schlafe ausgestreckt, belagerte (IV, 19, 3), sie verschlungen 
hatte (X, 111, 9), sie inne hatte, indem er von Dunkel umhiillt 
war (X, 113, 6), sie umschlossen hatte (III, 32, 6), erschlagen 
und so die Wasser, die Fluten, die Fliisse, die sieben Fliisse 
befreit, losgelassen, lossausen lassen, nach Lust zum Meer eilen 
lassen, wie liebebegehrende Frauen (zum ersehnten Mann), wie 
Renner im Wettlauf laufen lassen usw. Siehe I, 130, 5; 85, 9; 
II, 14, 2; 17, 3; III, 32, 6; IV, 16, 7; 19, 2 ff.; V, 30, 6; 
X, 111, 9; 113, 6; 133, 2 usw. Jubelkreischend rauschten jetzt 
die Wasser dahin, wie fromme Frauen jauchzten sie Loblieder, 
sangen sie dem Indra, und tosten, als brachen sie die F e 1 s e n- 
wehre entzwei (IV, 18, 6f.). Ein wildes Alpenschauspiel des 
Friihlingslosbruchs ist der Vritrakampfj da ,,rollten die 
Steine (vom Gebirge) dahin wie Wagen 1 ), du befriedigtest 
die dahinstromenden, faBtest zusammen die Wogen, die ge- 
hemmten Fliisse lieBest du laufen 44 (IV, 19, 5). Das waren einige 
der bis zur Ermiidung wiederkehrenden Lobpreisungen der fiir 
den Rigveda wichtigsten GroBtat Indras. Mit Recht hat Hille- 
brandt sie zum Ausgangs- und Angriffspunkt seiner Natur- 
deutung des Gottes gemacht. Auf seine Zusammenreihung und 
Besprechung der einschlagigen Stellen sei zur Erganzung nach- 
driicklich verwiesen (bes. Ved. Mythologie 2 II, S. 154 ff.). 

a ) D. h. so rasch und so tosend. 
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Nur Umbildungen oder andere Gestaltungen des gleichen 
Mythus von Indra dem Besieger der Wintererstarrung und des 
Winterdunkels sind die Mythen von Vala, Cushna, den Pani 
usw. DaB ^lushna ein Damon der Diirre sei, kann ich nicht 
finden; wo wir wirklich Naheres liber ihn erfahren, ist er ein 
anderer Vritra. In Ausdriicken, die durchweg an die Beschrei- 
bung des Vritrakampfes erinnern, namentlich an I, 32, wird 
Indras Schlacbt mit Cushna in V, 32 geschildert. Hier bloB ein 
paar Strophen: „Du erbrachst den Born, du lieBest die Aus- 
fliisse ( khani , die Schleusen) los, schafftest Lust ( aramnah , 
schafftest Ruhe, Behaglichkeit usw.) den eingezwangten Wogen, 
als du den groBen Berg auf tatest, als du, den Danava er- 
schlagend, die Giisse (dhara) freimachtest. Du lieBest die zu 
diesen Zeiten eingezwangten Borne rinnen, das Euter der Berge, 
o Vajrabewehrter. Als du, o Gewaltiger, den Drachen er- 
schlugst, der sorglos dalag, o Indra, da hast du ungestiime Kraft 
angetan (1 — 2). Jenen, der sich an diesen berauschte, den Sohn 
des N e b e 1 s, der iippig gedeihend im D u n k e 1 ging, die Wut 
des Danava, den Cushna, schlug der mit dem starken Soma 
Bewirtete, schlug mit dem vajra der Va jrabewehrte nieder (4). 
Jenen, der so bos aufschwellend dalag und in sonnenlosem 
D u n k e 1 gewaltig anwuchs, ihn totete laut bedrohend Indra, 
der vom geprefiten Saft berauschte Stier“ (6). Auch in Str. 5 
kampft Cushna j m Dunkel gegen Indra an. In I, 121, 10 wird 
Indra gebeten: „Ehe die (von (Jushna ausgehende) Finsternis 
den Himmel erreicht (also: die ganze Welt erfiillt), wirf dein 
GeschloB auf den phaliga (nach dem PW. ,wohl VerschluB‘) 1 ) ; 
die Kraft des Cushna, die rings ausgebreitete, die nimm vom 
Himmel weg, an den sie festgeknotet ist.“ Konnte man sich 
eine bessere Schilderung des Winterdunkels und der Winter- 
erstarrung denken? Ja, am Himmel festgeknotet scheint dem 
unter dem Elend und der Lange des Winters Leidenden die 
Nacht des Winterdamons zu sein. Wer soil, wer wird sie von 


1 ) Das Wort erscheint auch in Apast.-Mantrapatha II, 22, 3. Die Pa- 
rallele in Bharadv.-Grihyas. II, 28 hat dafiir parigha (Riegel), in Baudh.- 
Grihyas. (Mysore 1920), p. 239, paliga. Die verderbte Lesart f epham ali- 
kam in Hirany-Grih. I, 14, 7 ist jedenfalls aus gephapaligam und dies 
aus gephaphaligam entstanden. Indra soli da der Gattin einen Riegel fur 
den Penis anderer Manner in die Scheide hinabstoBen. In Taitt.-Samb. 
II, 3, 14, 4 ist Phaliga ein neben Vala genannter Damon, den Indra zu- 
sammen mit den Marut vernichtet. Auch das weist auf die gleiche Be- 
deutung. 
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da wegreiBen! Man denke doch z. B. nur daran, wie unsere 
eigenen Dichter, besonders die mittelalterlichen, vom Winter 
reden. Und was das Beiwort des Qushna, was kuyava, „Korn- 
schadiger“, anlangt, so erfahrt der Bauer kalterer, ja sogar noch 
recht warmer Gegenden genugsam, wie der Frost die Feldfrucht 
packen kann. Was der Schlauch (krivi) in VIII, 51, 8 (= Val. 
3, 8) sei, den Indra mit Waffengewalt erlangt, als er den (^ushna 
niederdonnert, wiiBte ich nicht zu sagen. Raten laBt sich frei- 
lich schon. Der „Wolkenschlauch“ paBt gar nicht in die Stelle. 
Ja, man konnte fragen, ob gushna, „zischend“, da nicht ein Bei- 
wort des Schlauches sei, ebenso wie in der eben iibersetzten 
Strophe V, 32, 4 starker Anschein dafiir sprache, daB man 
ubertragen solle: „Die Wut des Danava, die zischende, schlug“ 
usw. (statt: „die Wut des Danava, den Qushna“) *), sodaB also 
das Lied unmittelbar von Vritra sange. In I, 121, 10 ginge das 
aber nicht an, denn hier wird in der vorhergehenden Strophe 
der Qushna des Kutsa genannt, was eine schlimme Entgleisung 
oder Verwecbslung sein wird. Zusammen mit Kutsa, einem 
Konig, fur den Indra den Qushna totete oder toten half, er- 
scheint namlich gushna in den meisten der zahlreichen Stellen, 
an denen er, gewohnlich in stereotyper Formel, genannt wird. 
Da ist er teils ein menschlicher, teils ein damonischer von 
Vrita ganz verschiedener Widersacher. Der Rigveda kennt 
also nach meiner Ansicht zwei Qushna, die dann vermengt 
werden. 

Natiirlich muBte Ahnliches wie von Indra nun auch vom 
Genius des Zauber- und damit auch des Gebetswortes, von 
Brihaspati, geriihmt werden. In II, 24, 3 z. B. horen wir: „Er 
trieb die (eingesperrten) Kiihe heraus, durch Zauberwort zer- 
brach er die Hohle (oder: den Vala), weg tat er wie in einen 
Versteck das Dunkel, hervorleuchten lieB er das Licht.“ Und 
Str. 18: „Mit Indra als Gefahrten lieBest du, o Brihaspati, die 
vom Dunkel umschlossene Flut der Wasser los (nir aparn aubjo 
arnavam, genau die gleiche Formel wie vom vritrabekampfen- 
den Indra in I, 56, 5; 85, 9). In II, 23, 3 besteigt Brihaspati, 
die Finsternis verdrangend, seinen den Kuhstall erbrechenden, 
das Licht gewinnenden Wagen, und in Str. 18 klafft vor Bri- 
haspatis Majestat der Kuhstall auseinander, mit Indra als Ge- 
nossen treibt er die von Dunkel umschlossene Flut der Wasser 

1 1 Vgl. I, 61, 10: „Mit seinem vajra, mit dessen Kraft fiirwahr zerhieb 
Indra den Zischenden ( qushantam ), den Vritra, wie eingesperrte Kiihe 
befreite er die Fliisse/ 4 
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hervor. Die Kiihe ia vedischen Mythen, namentlich denen von 
Indra, sind sowohl die Wasser wie die Herde der Lichtstrahlen. 

Damonen, besonders Vala, haben das Licht, die Sonne, die 
Morgenrote, oft: „die Rinder“ oder ^Kiihe^, in einer dunkeln 
Berghohle eingesperrt, Indra oder Indra und seine Heifer be- 
freien sie (z. B. Ill, 31, 4ff., vgl. I, 62, 5; III 39, 5; VI, 32 2). 
Manchmal vollbringen auch nur sonst als seine Bundesgenossen 
Genannte das gleiche groBe Werk. So z. B. in I, 71, 2; IV, 1, 13 
bis 17 die „Vater“, in II, 24, 2 — 5: IV, 2, 3 — 10 Brihaspati. 
Hier nur IV, 1, 17: 

Das Sturmesdunkel schwand, der Himmel strahlte. 

Das Licht der Gottin Morgenrot’ erhob sich. 

Die groBe Himmelsflur bestieg die Sonne, 

Der Menschen Grades und ihr Krummes schauend. 

So, nachdem auch hier die „Vater“ die „Kiihe“ aus dem Berg- 
verlieB herausgefiihrt hatten. 

Immer wieder und wieder spielen sich Indras GroBtaten in 
den Bergen ab, wie wir reichlich gesehen haben. Ebenso seine 
Besiegung des (Jambara (IV, 30, 14), sein StrauB mit den die 
Kiihe versteckenden Pani (X, 108, 7) usw. Wie einen neuen 
(d. h. ungebrannten) Krug zerbricht er dabei den Berg (X, 
89, 7). Ebenso seine brahmanische oder priesterliche Dublette 
Brihaspati: „Aus den Bergen hat er die wandernden, erquik- 
kenden Kiihe herausgebracht. Er zersprengte die Haut der 
Erde, indem er sie aus dem Felsen holte. Mit feuerglii- 
henden Strablen sprengte er ihr Gefangnis. Der Sonne 
gleich schleuderte er des Himmels Feuerbrand hinab, 
durch Licht vertrieb er das Dunkel aus der Luft, die Morgen- 
rote, Licht und Feuer fand er, durch die Sonne (arkena) ver- 
drangte er die Finstemisse (X, 68, 4 — 9). Die Sanger der Vor- 
zeit, die Ahgiras, haben die Sonne und den Tag wieder- 
gefunden (IV, 16, 3f.). Sie waren die Gehilfen Indras, als 
er die groBe Finsternis beseitigte (IV, 16, 4). 

Da waren sie, der Gotter Trinkgenossen, 

Die satzungtreuen Dichter ferner Vorzeit, 

Das tief versteckte Licht, sie fanden's wieder. 

Das Morgenrot durch W ahrheitswort erzeugend. 

VII, 76, 4. 

Wie viel lieBe sich da noch hinzufiigen, namentlich um zu 
zeigen. wie die Befreiung der Strome und die N e u g e- 
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winnung des Lichts die zwei Teile der einen groBen in 
der Bergwelt geschehenden Tat des Indra sind. Eine Aufrei- 
hung der zahlreichen Stellen, die da erklaren, daB mit der Vri- 
trabesiegung auch das Licht kommt, findet sich bei Hillebrandt, 
Ved. Mythol. 2 II, S. 182, Anm. 1. Ungezahlte Male horen wir, 
daB Indras Kampf gekampft wird; „die Sonne 4 ' oder ,,das Licht 
zu gewinnen 44 . Von diesem einen Kampf wird Indra im Rigveda 
auch der Genosse und Heifer in der arischen Menschen Kampf 
um das Licht, einerlei, was im einzelnen Fall mit diesem oft 
bildlichen Ausdruck gemeint sein mag. Es ist das ewige Hohe- 
lied des My thus von der Macht des Winterfrostes und des Win- 
terdunkels, wie sie die lebendigen und lebenschaffenden Fliisse 
und Rinnsale in starre Bande schlagt, das Licht der Sonne raubt 
und in einen Felsenkerker einschlieBt. Wie viel hat namentlich 
das Kalevala von der Winternacht zu singen! Die zauberische 
Wirtin des Nordlands (Pohjolan ementa) — das Kalevala ist 
darin ganz brahmanisch, daB in ihm Zauber und Zauberwort die 
eigentliche Gottheit ist — sperrt die Sonne und den Mond ein 

In den Steinberg von Pohjola, 

In den eisenfesten Felsen (47, 34 f.). 

Oder: 

In den Steinberg von Pohjola, 

In des Kupferberges Innres. 

Nun liegt tiefe, ununterbrochene Nacht auf der Erde, bis 
beide von den Kalevalahelden befreit werden. Genau ebenso 
schlieBt die Nordlandswirtin 

In dem Steinberg von Pohjola, 

In des Kupferberges Innern 

den Sampo ein, jene Wundermiihle des Segens (42, 49 f.). Auch 
er ist die Sonne, wie der von den Philistem ins Gefangnis ge- 
worfene mahlende Simson (von schemesch die Sonne abgeleitet). 
Auch das Feuer raubt die Zauberin, bis die Helden Wainamoi- 
nen und Ilmarinen es aus dem Wasser, wo es ein Fisch ver- 
schlungen hat, wiedergewinnen (47. Rune). In Indien oder in 
der vorindischen Zeit nun kommt der junge Held Indra: die 
Friihlingssonne — die BergverlieBe aus Eis und Gestein bre- 
chen auf, die Strome stiirzen zu Tal, Triimmer ihres Gefangnis- 
ses: Gestein und Geroll aus den Bergen mit sich wirbelnd, ihre 
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Fahrt hinab zum geliebten Meer ist ein einziger brausender 
Jubelhymnus, und vom Himmel, dessen winterfinster lauemde 
Nebel- und Dunkelhiille weggerissen ward, leuchtet selig das 
Licht in die tanzenden Fluten. 

Zu diesem Bergpsalm stimmt es aufs beste, daB Indras ge- 
wohnlicbe Gefahrten bei der Vritraschlacht die Marut sind, 
urspriinglicb wobl Totenseelen, dann wie Totengeister aucb 
anderwarts, z. B. in Germanien, Wind- und Sturmgenien und 
so in natiirlicher Entwicklung auch Regengottheiten. Als Ge- 
witter- und Regengdtter begegnen sie uns im Rigveda immer 
wieder, und zwar aufs allerdeutlichste, und als solche kennen 
sie auch die andem Vedas. Auch die Urbedeutung dieser Ge- 
hilfen des Indra verrat sich, wie ich meine, unmiBverstehbar: 
es sind die Fohnstiirme des Friihlings. Die Lenzes- 
sonne mag in den Bergen lange und warm scheinen, der Schnee 
und das Eis leisten hartnackigen Widerstand. Sowie aber der 
Fohn darein fiihrt, taut’s in einer Nacht mebr als sonst in vielen 
Tagen. Und wirklich fohnhafte, kraftvoll ungestiime, larmende 
Gesellen sind die Marut. „Wenn ihr das Feste hinwegfegt, das 
Schwere dahinwirbelt, ihr Manner, die Baume der Erde durch- 
fahrt, durchfahrt die Berggegenden, dann gibt es fur 
euch keinen Widersacher im Himmel und auf Erden . . . Die 
Berge machen sie erheben, weg klauben sie die Baume, hervor 
bracht ihr Marut wie Rasende, ihr Gotter, mit euerm ganzen 
Volk.“ (I, 39, 3—5; vgl. I, 64, 7; 83, 3 a; 37, 6—8; 166, 5; 
V, 60, 2 usw.). Lase man so etwas einem Schweizer vor, dann 
dachte er sofort an den Fohn 1 ). Wie ein wildes Feuer ist das 
Brausen der Marut (I, 143, 5), ein Vergleich, den nur der voll 
wiirdigen kann, der einen Waldbrand gehort hat. Auch die 
rigvedischen Sanger kannten diesen (I, 94, 10 f.; 143, 5). Wie 
Lowen briillen sie und ihre Wut ist gleich der der Schlangen 
(I, 64, 8f.). Als kraftvoll wie Sieger daherdonnernd, nament- 
lich mit Speeren, aber aucb sonst kampenhaft geriistet, wer- 
den sie sogar angefleht, an der Spitze der verheerenden Gotter- 
heere dahinzuziehen (X, 103, 8). Dennoch nehmen sie nicht mit 
Waffen im gewohnlichen Sinne Teil an Indras Streit. Es sind 
ja Winde, singing winds, flotenblasend nach I, 85, 10, Sanger 
(V, 52, 1; 60, 8; VII, 35, 9; vgl. I, 19, 4; 166, 7; VIII, 29, 10), 

„Fohn, du Sturm- und Freudebringer! Tollkiihn rasend geht dein 
Siegeslauf, Stiinnst des Winters diistergrauen Zwinger, Steckst die weiBen 
Wolkenbanner auf. Wasser stiirzen. Walder splittern“ usw. singt der 
Churer Martin Schmid (Gedichte, S. 8) vom ,.lachenden Fohn“ (S. 59). 
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sind Indras Barden, wie sie vom Veda gekennzeichnet werden. 
Siehe I, 122, 12 und Geldners Anmerkung dazu. Als Indras 
Barden (vipras) geben sie ihm die Kraft, den Vritra zu er- 
schlagen (III, 47, 3f.). „Die dein Ungestiim, deine Kraft mehr- 
ten, indem sie, die Marut, o Indra, deine Starke preisend be- 
sangen -i (namlich beim Vritrakampf (III, 32, 3). Vgl. I, 85, 2. 
Das ist das durch die Uberlieferung fortgehende Bild des 
Kampfhelden in Indien: der Barde (Suta, Bhat, Caran) des 
groBen Herm zieht mit in den Krieg, seinem Patron lobsin- 
gend, ihm Mut, Beispiel der Vorfahren, wohl aucb Belehrung 
zuteilend, und ist so in Schlachten wichtig. Denn das Preis- 
wort und die Schilderung von Tapferkeit und Krafttat erzeugt 
auch zauberanalogisch Mut, Kraft und Heldenwerk, genau wie 
Tadel und Verkleinerung klein und schwach macht. Das taucht 
in Indien an alien Ecken und Enden und in mannigfacher Weise 
auf, nicht zum wenigsten als Hinter- oder Untergrund des Lo- 
bes der Gbtter 1 ). Nach der Heimkunft schildert der Barde 
dann noch lange Jahre, was er fur Heldentaten des Patrons 
gesehen und — erfunden hat 2 ). Auch die rigvedischen Sanger 
sind gewiB zum guten Teil ebensolche oder doch ahnliche Bar- 
den. Wie der groBe Vigvamitra (III, 33), ja sogar der doch als 
urbramahnisch geltende Vasishtha (VII, 83) als hervorragende 
Mittater bei Kriegsziigen erscheinen, so baben wohl auch manch 
andere rigvedische Poeten ihre Herren in deren Kampfe be- 
gleitet. Die meisten von ihnen freilich scheinen mehr oder 
minder nomadisierende Menschen zu sein, nicht selten von 
betrachtlichem Reichtum ihnen geschenkter Rosse und Rinder, 
offers aber arme Schlucker, an denen „Sorgen und Kiimmer- 
nisse nagen wie Ratten an ihren Schwanzen“ (X, 33, 3), Va- 
gantenvolk, vergleichbar so vielen unserer mittelalterlichen 
Dichter und ebenso gierig nach der „milden Hand“, kurz wie 
„diu gernde diet”. Was sie da in der Seligpreisung des frei- 
gebigen Wohlhabenden und in der Vermaledeiung des Knickers 
leisten, das konnte in der Tat immer aus Brahmanenmund 
kommen. Doch die allermeisten der frommen, bin und wieder 


a ) Selten ist in der Welt der Stolz des Wortes: Na me nindapragam- 
sabhyam hrasavriddhl bhatishyatah , „durch Tadel werde ich nicht kleiner, 
durch Lob nicht groBer“ (MBh. XII, 229, 20). 

2 ) Von den so hochgestellten Barden der Rajput hat bekanntlich vor 
mehr denn 100 Jahren Col. Tod in seinem Rajasthan guten Bericht ge- 
geben, dann Devendra N. Das, Sketches of Hindu Life (London 1887), 
p. 179 ff. Vgl. Baines, Ethnography im GrundriB, § 54. 
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auch unfrommen Lieder des Rigveda haben in Wirklichkeit 
oder in ihrem bessern Bestande wohl unbrabmaniscbe Ver- 
fasser. Aber auch darin muten die vedischen Sanger ganz brah- 
manisch an, daB sie auBerhalb des Volkes stehen. Fiir sie gibt 
es im Grunde nur „unsre Leit“, ,,our set“: die Dichter und 
ihre Gdnner. „Wir beiden, o Jatavedas, mogen in deinem 
Schutze sein: die Sanger und die reichen Herren“ (II, 2, 12). 
„Welche Sterbliche du, o Agni, zu Reichtum leitest, die moch- 
ten wir sein: die reichlich spendenden Herren und wir (Poe- 
ten) “ (I, 73, 8). „Wecke, o Morgenrote, die (uns mit Giitern) 
Anfiillenden, nie erwachend inmitten des tiefsten Dunkels 
mogen die Geizhalse scblafen. Mit Reichtum leuchte auf den 
freigebigen Herrn, mit Reichtum dem Sanger, o du Frohe, sie 
erweckend“ (I, 124, 10; IV, 51, 3). „Du, o Agni, umschirmst 
wie ein genahter Panzer nacb alien Seiten den Mann, der San- 
gerlobn darreicht, wer (dem Dicbtergast) ein weiches Lager 
bereitet und ein lebendes Opfer opfert (kills the fatted calf), 
der ist in niichster Nahe des Himmels“ (I, 31, 15). Auch daher 
ist der Rigveda in vieler Hinsicht ein schief einseitig verschobe- 
nes, an reich pulsierendem Leben recht armes und mannigfach 
irrefiihrendes Gebilde. Die Marut nun werden in V, 29, 3 kiihn 
zu Brahmanen gemacht, und an ein paar andern Stellen 
schiene das gleiche durchzuschimmern. Verniinftiger sieht I, 
101, 7 aus: nach ihrer Weisung (pradig) geht Indra vor, falls 
das bedeutet, daB er in der Schlacbt von ihren ermunternden 
und belehrenden Worten unterstiitzt werde. So laBt Indra 
mit den ,,Raschen“ (d. h. den Marut) zusammen die flutenden 
Wasser stromen (III, 32, 5) und sind auch sie Lichtbringer 
(I, 86, 10). Und nicht etwa als finstre Gesellen werden sie 
dargestellt, sondem ihre Munterkeit, ihr frohliches Spiel, ihre 
Freude am Putz, ihre Jugendlichkeit wird hervorgehoben *) , 
wie denn auch Indra ofters „der junge Gott“ heiBt. 

Dabei ist Indras Kampf mit Vritra nicht einfach ein Ge- 
schehnis uralter Vorzeit, sonde rn ein oft wiederholtes: ,,Durch 
viele liedbesungene Morgen (d. h. Tage) und Herbste (d. h. 
Jahre) erschlug er den Vritra und lieB die Fliisse frei, Indra 
erbohrte die umlagerten scbwer bedrangten Wasserlaufe, da- 
hinzuflieBen auf der Erde“ (IV, 19, 8). An sich freilich konnte 

1 ) Spielerisch spielen sie (I, 166, 2), spielen wie Kinder oder Kalber 
(VII, 56, 16), sind wie spielende Kinder mit guter Mutter (X, 78, 6). 
Sie sind halt die lauen, lebendigen Fohnwinde, die da Freude: des Friih- 
lings Einzug, anblasen. 
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auch gemeint sein, daB jene einmalige Schlacht so lange Zeit 
fort gedauert habe. Aber das stiinde sebr im Widerspruch mit 
der ganzen Art der Schilderung in wer weiB wie vielen andern 
Stellen. Vom Vritrakampf und dessen Abwandlungen her wird 
aucb erst recht verstandlich, weshalb vor allem Indra im Rig- 
veda so sehr oft als der Ersieger, Erzeuger oder Gewinner des 
Lichtes oder der Sonne auftritt. Sogar Indrafest (Indrabaum- 
fest, Indrotsava) und Umzugfest des Sonnengottes ( rathayatru 
Bhaskarasya) soil nach Bhavishyapur. I, 55, 8 — 10 das gleiche 
sein. Da Bhavishyapur. I allem Anschein nach alteres indisches 
Gut sektiererisch umkrempelt, den persisch-indischen Sonnen- 
gott unterschiebt, so scheint dieser hier mit dem alten Son- 
ne n g o 1 1 Indra verselbigt zu werden. 


Indra ist im Veda nicht Gewitter- oder Regengott. 

Dagegen e i n s ist Indra nicht und gerade das ist er im 
Rigveda nicht, was er nach der gewohnlichen Anschauung vor 
allem und urspriinglich sein soil: er ist nicht Gewitter- und 
Regengott. Geradezu Erstaunen weckt es, daB eine Gottheit, 
die den Rigveda so queckenhaft iiberwuchert, die so zum Uni- 
versalarzt menschlicher Note geworden ist, nur an ganz ver- 
einzelten Stellen Regen spendet oder eher: zu spenden scheint. 
Nur ein paar klagliche Male wird derartiges erwahnt und zwar 
bloB pro forma. Ein Beispiel ware das Regenlied X, 98. In 
Str. 1 soli Brihaspati den Parjanya regnen lassen, in 4 Indra 
tausend Wagenfuhren der honighaften Tropfen geben, in 8 bis 
10 Agni die regenspendende Wolke herbeifiihren und tausend 
Wagenlasten geben. AuBerdem finden wir in demselben Lied 
einen Regenschamanen, den Hofpralaten des Konigs (Jantanu, 
Devapi mit Namen: ,,Er lieB vom oberen Meer die himmlischen 
Wasser als solche des Regens herabstromen, obschon die Gotter 
sie in jenem oberen Meer festhielten“ (5L) 1 ). Also ist hier 
namentlich Agni der Regengeber, wie er auch regnet in I, 79, 
1—3; II, 6, 5; VIII, 44, 16; X, 98, 8—12; Ath.-Veda X, 15, 10; 
Apast.-Qrautas. V, 27, 1; VII, 6, 7 usw. Ja, im Ath.-Veda steht’s 

*) Nach Brihaddevatl VIII, 6 ware seine wie jedes Purohita Haupt- 
obliegenheit diese gewesen: „Und er verrichtete fiir ihn (£antanu) die 
regenmachenden Riten nach Gebiihr 4 *' (oder: nach Vorschrift, sa easy a 
cakre karmani vdrshikani yathavidhi). 
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noch schlimmer fur Indra. Sollte irgendwo ein Gott als Regen- 
geber erscheinen, dann miiBte es in einem Regenzauberlied 
sein. Schauen wir uns die groBe, z. T. sehr schone Dichtung 
dieser Art: Ath.-Veda IV, 14 an. Ganz im Einklang mit dem 
Rigveda wird der Regen da vor allem von den immer wieder 
genannten Marut erwartet, dann von Parjanya, weiter auch 
von Agni, von Prajapati, von Varuna, sogar vom Vater Asura 
(der vielleicht auf Varuna bezogen werden soil). Die bekannt- 
lich auch sonst in Alt- und Neuindien und auf Erden iiber- 
haupt regenzauberischen Frosche sollen ebenfalls mithelfen 
und zu allerletzt die ,,Vater“, die Totenseelen, alles wie wir 
es erwarten diirfen. Indras Name wird mit keinem 
Hauch gestreift. 

Oder werfen wir einen Blick auf den groBen Regenzauber 
des Yajurveda, auf die Karirishti (Taitt.-Samh. II, 4, 7; II, 4, 
9; III, 1, 11; Kath.-Samh. XI, 9 und 10; XXXVI, Anfang; 
Maitr.-Samh. I, 10, 12 SchluB und 13 Anfang; II, 4, 8; Apast.- 
Qrautas. XIX, 25, 16 — 27, 12 usw.). Den Regen erzeugen da 
eine Anzahl schwarzer Dinge und Tiere, wie sonst ofters in 
Indien und an andem Orten der Erde (Frazer in One 68; 
72 f.; 76 usw.; s. z. B. auch Sarasin, 1. c., S. 166 f., bei den Neu- 
Caledoniern) ; denn schwarz ist das Gewitter. Sodann bewirken 
ihn die Pflanzen karlra und varshahva („Regenpflanze“) und 
(schwarzer) Honig. Die Pflanze karlra ist namlich nach der 
einen Mythe verwandelter Somatrank und Soma ein Regen- 
macher, nach der andem der erste Saft, der den Bergen ent- 
floB, nachdem ihnen von Indra die Fliigel abgeschnitten wor- 
den waren, Honig aber die Quintessenz der Wasser und der 
Pflanzen, von welchen beiden der Regen kommt. Taitt.-S. II, 4. 
9, 3; Kath.-S. XI, 10; Maitr.-S. II, 4, 8 (vgl. z. B. Catap.-Br. 
XI, 5, 4, 8: Der Pflanzen bester Saft ist der Honig). Der Regen 
bringende Ostwind wird herbeigebannt, der Regen hindernde 
Westwind vertrieben. Spriiche iiben ihre magische Kraft und vor 
allem natiirlich auch die regenspendenden oder -beherrschenden 
Gotter. Dieser Gotter ist eine lange Reihe: Parjanya, die Marut, 
Soma, der „Sohn der Wasser“ (Apam napat), der Windgott, 
der Sonnengott, Agni, Mitra, Varuna, in der Taitt.-S. sogar noch 
Aryaman und in Kath.-S. XI, 13 und Taitt.-S. Ill, 1, 11, 7: 
„Wasser niedergieBend der Asura, unser Vater' 1 , d. h. viel- 
leicht Varuna (= Rgv. V, 83, 6; Ath.-V. IV, 15, 12). Indra 
aber wird mit keiner Silbe erwahnt 1 ). 

1 ) Vereinzelt steht Taitt.-S. Ill, 5, 5, 2 (Apast.-^rautas. XIII, 9, 15): 
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Sodann vergleiche man mit den unsicher blinzelnden paar 
Regenzeugen des Indra z. B. Rgv. I, 38, 7 — 9 von den Marut: 

Traun, die wilden, ungestiimen 
Rudrasohne schaffen Regen, 

Unversiegten selbst in Wiisten. 

Wie die Kuh so briillt ihr Blitzstrahl, 

Wie dem Kalb die Mutter nachgeht x ) 

Wenn ihr Regen sich ergossen. 

Selbst am Tage machen Nacht sie 
Durch die wasserschwang’re Wolke, 

Wenn die Erde sie benetzen. (GraBmanns Ubers.) 

Oder man lese die zahlreichen Stellen, wo Vanina oder 
Mitravaruna als Regengottheiten erscheinen, aber als echte. 
Sogar die Erde (Prithivi) ist im Rgv. eine Regengottheit mit 
gutem Gewissen und nicht eine auf Kredit wie Indra: 

Die Berge anzuzapfen hast 
Das Mittel du, o Erde, traun 2 ) ! 

Und so erquickst das Land mit Macht 
Du Hohenreiche, GroBe du. 

Weitwandlerin 3 )„ dir jauchzen zu 
Loblieder, wenn mit Finsternis 
Die regenschwellende 4 ) empor 
Gleichwie ein wiehernd RoB du wirfst. 

Und festgewurzelt haltst mit Macht 
Die Baume du im Boden fest, 

Wenn deiner Wolke greller Blitz 

Des Himmels Regen niederstromt (V. 84). 


-,Herbeibringen moge vom Meer, von der Luft Prajapati den Wasser- 
behalter (udadhij, Indra soli ihn triefen machen, die Marut sollen regnen 
lassen." 

*) Besonders wenn das Kalb von der Kuh weglauft, diese aber ange- 
bunden ist, folgt sie ihm in ihrem lauten Gebriill. 

~) Regen kommt aus den Bergen wie die groBen Fliisse. Vgl. I, 85, 10; 
V, 59, 7; auch V, 32, 2 usw. ,, Anzuzapfen" entlehne icb den „Siebzig 
Liedern". Ich hatte urspriinglich „auszupressen“. Khidra diirfte „Instru- 
ment zum Auspressen“ (zum Locherscblagen?) sein. 

) ^ ?1* ^alt Whitman: ., Far-swooping elbowed Earth” in Song of 
Myself, Leaves of Grass, Boston 1860 — 1861, p. 116. 

4 ) D. h. die Regenwolke. 
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Hillebrandt meint, in sechs rigvedischen Stellen trete Indra 
als Regengott auf und macht sie auf S. 176 der Ved. Myth. II 
in der Anm. 1 namhaft. Mit Recht jedoch setzt er hinzu: ,,Aber 
iiber die Mehrzahl der angefiihrten Stellen kann man auch 
anderer Meinung sein.“ Ich vermag nicht in einer einzigen, 
abgesehen von IV, 26, 2, eine Spur von Indra als einer Regen- 
gottheit zu erblicken. Auch in IV, 26, 2 konnte man Einwand 
erheben, aber es wird schon Indra aucb bier, wie in Str. 3, ge- 
meint sein; GraBmanns Ubersetzung ist so gut wie wortwort- 
lich genau. Ich andere noch groBerer Genauigkeit zuliebe ein 
wenig an ein paar Stellen: 

Dem Arier gewahrte icb die Erde 

Und Regen meinem sterblichen Verehrer, 

Ich fiihrte her die briillenden Gewasser. 

Und meinem Willen folgten nach die Gotter. 

So komme ich zu dem ScliluB: Der Rigveda kennt 
keinen Regengott Indra. 

Nun hat aber noch E. Washburn Hopkins den groBeren Teil 
seines Aufsatzes Indra as God of Fertility im Journ. Am. 
Orient. Soc. 36, S. 242 — 268 darauf verwendet, Indra als Regen- 
gott im Rigveda vorzufiihren. Aber bei genauerem Zusehen 
erstaunt man iiber den Wildpark von Bocken. In VII, 31, 8 
heiBt es: „Um dich (Indra) sei der Lobpreis (vani) der Marut, 
dich begleitend, herbeikommend mit den Tagen“ (d. b. jeden 
Tag sich erneuernd). Hopkins aber: „shall encompass Indra as 
be comes with his lightning/ 1, wo doch zum UberfluB das Fern. 
nakshamana wamend den Finger erhebt (S. 249). Gleich son- 
derbar ist ebenda: „Rain is his berd“ (X, 23, 4). Der Text 
lautet: So cin nu vrishtir yuthya sva saca gmagruni haritabhi 
prushnute. So konnte auch sa + u nicht nur sa + u sein (vgl. 
Whitney, § 176 b). Doch so oder so schiene mir die Ubersetzung 
zu sein: „Er ist (kommt) fiirwahr jetzt ein Regen mit seiner 
Schar“ (wbrtlicb ,,mit dem, was zu seiner Schar gehbrt“) zu- 
sammen. „Indra benetzt (somatrinkend) seinen gelben Schnurr- 
bart.“ Einfacher ware: „Er, Indra, benetzt, (wie) ein Regen 
zusammen mit seiner Schar, den gelben Scbnurrbart.“ In der 
vorhergehenden Strophe besteigt er seinen Wagen, um zum 
Somaopfer zu kommen, und jetzt in 4 braust er mit seiner 
Schar wie ein heftiger peitschender indischer Regen heran 2 ) 

Vgl. VIII, 12, 6: „Du bist angewaehsen wie Regen vom Himmel 
her ausbreitend.“ Die Anschaulichkeit des Bildes muB jeden iiberwaltigen. 
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und steckt den Schnurrbart tief in das siiBe NaB, wie wir das 
ofters von ihm horen. Oder: er wird dem Regen gleichgestellt, 
weil er seinen Schnurrbart so griindlich naB macht. Doch wie 
man die schwierige Strophe auch versteben mag, das, was 
Hopkins in ihr findet, kann sie nicht heiBen. Laut S. 249 unten 
soil in VI, 32, 5 die Rede sein von den Monsunregen. Und doch 
„strbmen“ die hier genannten ,,Wasser unablassig und fiihren 
Tag um Tag ihr unendbares Werk aus“. Gemeint sind die 
Waserlaufe der Fliisse. Ahnlich soli nach Hopkins, S. 252 
unten: Nimeghamano, Maghavan, dive diva ojishtham dadhishe 
sahah (VIII, 4, 10) bedeuten: ,,Day by day as thou pourest 
down rain thou assumest strength. 14 Natiirlich bekommt Indra 
allerstarkste Kraft dadurch, daB die von ihm unablassig mit 
Gnaden iiberschiitteten Frommen ihn machtvoll preisen, ein be- 
kanntlich oft wiederkehrender Gedanke. Gosse Indra aber Tag 
um Tag Regen herab, dann ersoffen die Menschen und die 
Starkungslieder in der Sintflut. Mehanavant wird in III, 49, 3 
von Indra, in II, 24, 10 von Brihaspati gebraucht, sonst nicht. 
Die Bedeutung im PW. (reichlicb spendend) wird richtig sein. 
Nach Hopkins, S. 253 soil es aber „der reichlich Regen stro- 
mende“ heiBen, wie Ludwig iibersetzte! In X, 73, 5 riickt 
Indra gegen den Damonen an und mihah pra tamra avapat 
tamamsi (Hopkins, S. 253). Da wird pravapati mit Grassmann 
als „zerstreuen“ gefaBt werden miissen, also anders denn 
vapanti Maruto miham in VIII, 7, 4. Denn in I, 32 kampft ja 
Vritra mit Nebel und Hagel, Blitz und Donner gegen Indra 
(Str. 13). Und wenn in II, 30, 3 Indra ,,in Nebel gehiillt 44 
(miham vasanah) den Feind iiberwindet, so mochte der als 
listenreich geruhmte Gott den Nebel als Tamkleid benutzen. 
Aber mir scheint die gewohnliche Auffassung falsch und nicht 
Indra sondern Vritra das Subjekt von mihatn vasana upa him 
adudrot zu sein: ,,Sich in Nebel kleidend rannte er an, mit 
der scharfen Waffe besiegte Indra den Feind. 44 Man beachte 
wie tigmayudho ebenfalls an den Anfang des Pada gesetzt ist, 
mithin wohl als Gegensatz. So kommt auch der ofters auf- 
tauchende Gedanke zu seinem Recht: der Schwacbling Vritra 
wuBte dem wohl ausgeriisteten Helden Indra nur schwachliche, 
feig verbergende List entgegenzusetzen. Auch in X, 73, 5 
konnte der letzte Satz: mihah, pra tamra avapat tamamsi den 

der nahende Gewitterregen beobachtet hat. „Der Sturm von hinten be- 
fordert unseren Eilmarsch; wie Riesengardinen flatten der Regen den 
Danigalariicken entlang.“ Fritz Sarasin. Aus den Tropen, S. 52. 
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Damon (dasyu) zum Subjekt haben. In III, 31, 19 f. lesen wir: 
„Fahre die zahlreichen gottlosen Unboldinnen (druh) entzwei 
und bring’ uns dazu, das Licht zu gewinnen, o Maghavan. 
Feurige Diinste (mihah pavakah) liegen ausgebreitet (natiir- 
lich durch die druh). Rette uns gliicklich an ihr Ufer hiniiber.“ 
Hopkins macht daraus: „Indra’s fiery rain (or mist) may be 
dangerous and so it is not strange when a hymnist begs to be 
kept safe from it.“ Wenn er unmittelbar darauf und auf S. 254 
unten in Indra einen Regengott sehen zu miissen glaubt und 
hier Hillebrandts Sonnengott fiir unmdglich erklart, weil Indra 
den Arbuda himena „with coolness 44 totet (VIII, 32, 26), so 
befremdet selbst das. Die Rinder in Indien zittern zwar sehr 
oft vom kalten Regen, besonders in Mahabharata, aber zum 
Damonenabmurksen geniigt er kaum. Himena wird halt wie 
gewohnlich Schnee bedeuten. Nach einer indischen Vorstel- 
lung kommt auch d e r aus der Sonne. Davon spater. In einem 
Schneefall, namentlich der Berge, ist nun schon mancher er- 
froren. 

Merkwiirdig muB es auch scheinen, daB Indra nirgends im 
Rgv. den Blitz fiihrt, wahrend doch die Marut vidyuddhasta 
genannt werden (VIII, 7, 25) und sie in V, 54, 1 „feuerstrah- 
lende Blitze ( vidyuto ) in beiden Handen 44 tragen. Zwar soli ja 
Indras bekannte Waffe, der vajra. Blitz oder Donnerkeil be- 
deuten, und so wiirde der Gott in einer Unzahl Stellen zum 
„Blitzer'\ Sogar Hillebrandt braucht immer Donnerkeil, ja 
sogar Blitz fiir vajra. Das kann aber weder seine urspriingliche 
noch seine rigvedische Bedeutung sein. Nach dieser miiBte er 
der „Lichtkeil“, die Kraft der Sonnenstrahlen sein, und sein 
Beiwort sahasrabhrishti, „tausendzackig“, stimmt sehr gut zum 
„Tausendstrahligen 44 . Mit Recht, obgleich wohl mit unbewuB- 
tem, werden in X, 153, 4 arka Sonnenstrahl, Feuerstrahl und 
varja als Synonyma gebraucht. So gefaBt wird auch vajravahas 
von Indras falben Rossen ( harayas ) sinnvoll: zerspaltende Son- 
nenstrahlen gehen auch von ihnen aus (VI, 44, 19). Ubrigens 
fiihrt, obschon vereinzelt, auch eine Anzahl anderer rigvedischer 
Gottheiten den vajra, ebenso vor allem der iranische Sonnengott 
Mithra, wie schon langst Hillebrandt betont bat. Indra hat in 
I, 80, 8 sogar so viele vajra, daB sie sich iiber 90 schiffbare 
Strome hinaus erstrecken *) . Das paBt vorziiglich zu „Lichtkei- 
len 4 ' usw., kaum aber zu Donnerkeilen. 


1 ) In VIII, 91 (100), 9 liegt der vajra, von Wasser bedeckt, im Me ere 
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Natiirlich will ich durchaus nicht sagen, die vedischen Dich- 
ter hatten noch ein BewuBtsein davon gehabt, daB Indra ein 
Sonnengott und der vajra eine Waffe aus Licht- oder Feuer- 
kraft sei. Auch war ihnen, vorausgesetzt, daB man die vedi- 
schen Lieder alle in Indien entstanden sein laBt, natiirlich der 
Vritrakampf trotz der durch ihn erfolgten und ganz klar ge- 
schilderten Befreiung wirklicher Fliisse und der mit ihm ver- 
kniipften Wiedergewinnung des Lichtes nach tiefem Dunkel, 
auch trotz der Bergszenerie, die sie um diese Tat Indras her- 
umstellen, keineswegs die Eis- und Winterzerschellung in den 
Bergen. Sie verstanden den altererbten, aus Zeiten, wo die 
Arier in einem nordlichen, bergigen Land wohnten, herstam- 
menden Mythus nicht mehr, bewahrten aber seine wesentlichen 
Ziige, mindestens zum guten Teil, recht treu l ). Das entspricht 
dem, was wir anderwarts bei Mythen finden. Sogar bilden kon- 
nen sich Naturmythen nur durch eine gewisse Loslosung von 
der Naturerscheinung, durch ein Vergessen. Und daB die 
schablonenhaft fortspinnenden Inder — Schablonendichter 
sind auch die vedischen in weitgehendem MaBe — den Vritra- 
mythus trotzdem (oder gerade weil) er ihnen dunkel geworden 
war, in so stark urspriinglicher Gestalt fortfiihrten, konnen wir 
leicht verstehen. Das Dunkle, Geheimnisvolle behagt der Re- 
ligion ja am besten, und diese stark sinnfallig herausgearbei- 


drin, in X, 72, 7 heiBt es: „Als ihr, o Gotter, die Welten emporschwellen 
lieBet, da hobt ihr die Sonne herfiir, die im Meer verborgen war.** 
Vajra kommt auch in der Bedeutung Penis vor. „Vielfach ist dem ein- 
fachen Denken unmittelbar selbstverstandlich, daB der Regen, der die 
Erde befruchtet, der mannliche Same, daB der Lichtstrahl das zeugende 
Glied sei.“ A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 92. Ob wohl ein fur uns in 
Dunkel gehiillter Verbindungsfaden vom Lichtstrahl- Vajra des Sonnen- 
und Zeugungsgottes Indra zum gewohnlichen Zeugungs- Vajra hiniibergeht ? 
Man beachte auch die Zaubermacht des vajra der nordbuddhistischen 
Lander. 

1 ) Hillebrandt 2 II. S. 173 dagegen erklart: „Wohl aber diirfen wir 
annehmen, daB den schon in die Taler hinabgestiegenen Stammen und 
ihren Kavis, solange sie in der Nahe der groBen vom Himalaya gespeisten 
Strbme und zwar besonders im NW. wohnten, das Verstandnis fur die 
aus nordlicher gelegenen Orten mitgebrachte Vritrasage nicht verloren 
ging. Aber sie fing schon im RV. an, sich zu verfliichtigen . . . und 
keineswegs braucht alien Sangern oder auch nur der Mehr 
zahl, wenn sie die Befreiung der Strome durch Indra aus Vritras Gewalt 
priesen, der meteorologische Ausgangspunkt des Kampfes noch vor Augen 
gewesen zu sein. 4 * Mir scheint, er sei keinem einzigen mehr vor Augen 
gewesen. 
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tete, ja vermenschlichte Heldenmar paBte zu Indra, dem 
Kampf- und Schlachtengott, dem Kraft-, FreB- und Saufriesen, 
als welcher er im Veda vor allem gefeiert wird, so vorziiglich, 
daB sehon deshalb gewiB keinem dieser Dichter eingefallen 
ware, im Vritrakampf ein Gewitterereignis zu sehen. Schwer 
aber kann man sich vorstellen, sie hatten nicht einmal mehr 
eine Ahnung gehabt von Indras Lichtheldentum, ja von seiner 
Sonnennatur, wo docb ibre Lieder so oft und so eindringlich 
beim Vritrakampf und sonst ihn als Lichtbringer feiem. 

Unmittelbar mit der Sonne verselbigen Indra recht zahlreiche 
Stellen der Samhitas. Hillebrandt 2 II, 192, Anm. 1 gibt dariiber 
Bericht. So erklart z. B. auch Catap.-Brahm. Ill, 3, 4, 18: Esha 
evendro ya esha tapati, und zwar Indra als gauravaskandin und 
Ahalyayai jara. Vgl. I, 6, 4, 18; III, 4, 2, 15; Jaim.-Br. II, 135 ff.; 
Kath.-S. X, 8: Asau va adityo gharma, esha Indrah. Und dgl. 
mebr. Als besonders kennzeichnend fur die Sonne gilt in Alt- 
indien ihre rote Farbe, ibr wie dem roten Mars miissen also 
rote Dinge dargebracht *) und sie muB mit roten Kleidern und 
Schmucksachen angetan werden. Der Stellen ist eine groBe 
Fiille. Neben den in Gesetzb. u. Purana 28, Anm. 1 von mir ge- 
nannten hier noch einige: Yogayatra VI, 3; 4; 9; Vishnudh. I, 96, 
14; 97, 4; III, 191, 2; 330, 24; 314, 2; Bhavishyapur. II, 2, 8, 87; 
Bhavishyott. 38, 6 (= Matsyap. 75, 3); 17; vgl. 43, 23; 44, 3; 
47, 16 f.; 53, 42; 88, 5; Heat. II 1, p. 580 unten; 581 unten; 
585; 609; 611 f.; 631. Der Sonnengott selber soil rot oder rot- 
gesichtig dargestellt werden. So z. B. £ukran. IV, 4, 316: tarn- 
ravarna; Baudh.-Grihyas., Gribyacjeshas. I, 17, 2; 5: japdkusu- 
masamkaga und padmavarna; Vishnudh. Ill, 67, 2: sindura- 
runasuprabha wie Heat. II 1, p. 148 best; ib. 15: raktavarna; 
Matsyap. 261, 2: padmagarbhasamaprabha (d. h. rot); Brihats. 
58, 48: kamalodaradyutimukha (in Bhavishyap. I, 132, 26 die 
Lesart kamalodarakantinibha), von Kern falsch verstanden; 
Yogay. VI, 4: tamraja pratikritih Sahasrago, raktacandanakri- 
tanulepana; Yajnav. I, 296 (Bild der Sonne aus Kupfer); Bha- 
vishyott. 141, 19 = Matsyap. 93, 17 (rakta). Sehon Hillebrandt 
II, S. 203 nun erwahnt, daB nach der Taitt.-Samh. dem Indra 
ein rotes Tier geopfert werden miisse; denn dies sei des Gottes 

J ) Im Yajurveda freilich ofters weiBe, und noch heute wird bei dem jahr- 
lichen von den Oraon, einem Bergstamm Bengalens, im Mai zur Zeit der 
Bliite des £ala gefeierten Vermahlungsfest des Sonnengottes mit der Gottia 
Erde dem Gott ein weiBer Hahn, der Gottin Erde eine schwarze 
Henne geopfert (Frazer 3 V, 47). Daher auch der weiBe Indra? 
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Aussehen ( rupa ). Mit rotem Sandel muB er in Yogay. VI, 2 ver- 
ehrt, ein rotes Gewand ihm in Vishnudh. Ill, 138, 6; 139, 2; 
147, 2; 148, 4 gegeben werden. Die verschiedenen mir bekann- 
ten Angaben iiber die bildhafte Darstellnng dieses Gottes sind 
aber sehr mager und enthalten nichts iiber seine eigene Farbe. 
abgesehen von Vishnudh. Ill, 50. Da heiBt es: Caturdante gaje 
Cakrah gvetah karyah suregvarah, ebenso Heat. II 1, p. 144 in 
der Reproduktion der Stelle. Dies gvetah kann kaum richtig 
sein, oder doch kaum urspriinglich. Ofters tritt aber eine nahe 
Verwandschaft zwischen Indra und Qiva hervor. Vielleicht 
kommt der weiBe Indra, vom weiBen Qiva. Schwarz ist er nie 
und sollte als Gewittergott es doch sein wie das Gewitter in 
Indien und wie der Gewittergott Parjanya (Taitt.-Samh. II, 4, 9, 
4). So wenig hat diese spatere Natur eingewirkt. Indras rote 
Farbe fiihrt dann auch dazu, daB z. B. seine Himmelsgegend, 
die ostliche, als rotfarbiges Madchen dargestellt wird (Vishnudh. 
Ill, 73, 34), daB Menthonica superba Lam. eine Pflanze mit 
blutroter Bliite „Indrablume“ (Indrapushpa) heiBt usw. Daher 
wird auch der rote Coccinellekafer Indragopa genannt. 

Immerhin aber ist die Umwandlung in den Gewittergott ver- 
standlich, wenn wir bedenken, daB im indischen Sommer, der 
Zeit der groBten Kraft der Sonne und der Jahreszeit des 
Indra 1 ), die indische Regenzeit anfangt, ja auch bei uns be- 
ginnt, wie Hillebrandt (II, S. 227) bemerkt, die regnerische 
Zeit des Jahres gegen Mitte Juni. Sodann „zieht die Sonne Was- 
ser“, sowohl in Indien wie bei uns, und zieht sie Wasser am 
Vormittag, dann regnet es, eine der sichersten Wetterregeln. 
Zum Teil aus dieser Erscheinung, zum Teil aus der Tatsache, 
daB die Sonnenglut das Wasser verdunsten oder emporsteigen 
macht 2 ), zum Teil wohl noch aus anderen Ursachen, unter 
anderm aus dem auch in Indien oft ausgesprochenen Glauben, 
daB die Sonne Quell a 1 1 e s Segens sei, entstand die indische 
Anschauung, der Regen komme aus der Sonne. Hillebrandt 2 II, 
S. 227 belegt sie aus der Taitt.-Samh. und anderen Samhitas 


*) Im Sommer wird dem Indra, in der Regenzeit dem Parjanya geop- 
fert, auch in dem Jahr nach dem Agvamedha. Hillebrandt, Rituallit. 
152 unten. 

2 ) Der „Rauher des Wassers‘* (der Fenchtigkeit) heiBt die Sonne im Skt. 
Kommt Indras sogar ubergottliche Trinkkraft, deretwegen ihm ein Dent- 
scher. reinster ..ariscber" Farbnng gewiB noch gennanische Herkunft zn- 
schreiben wird, am Anfang daher, daB er als Sonnengott geboren ward? 
Vgl. den SchluB von Anm. 1 zn S. 385 der Altind. Rechtsschr. 
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des ’iajurveda, sowie aus dem Vishnu- und dem Vayupur. Ich 
selber habe in Kaut. Zus. 179, 35 eine Reihe anderer Stellen, 
namentlich aus dem MBh., zusammengebracht. MBh. XII, 95, 
21 ist da aber verkehrt, XIII, 94, 21 ff. muB in 95, 21 verbes- 
sert, bei K. 108, 40 — 13 das Buch, namlich XIV, eingefiigt 
werden, und die MBh.-Stelle vom Opfer ist XII, 263, 10 f. Siehe 
z. B. auch Kath.-Samh. XI, 10; MBh. XII, 263, 4f.; Kiratarj. 
17, 35; Matsyap. 125, 27—36; 126, 27—29; 128, 16—19. An 
der letztgenannten Stelle horen wir: Die Sonne ziebt mit ihren 
tausend Strahlen von iiberall her, aus den Fliissen, Meeren, 
Teichen, Brunnen das Wasser an sich. Durch ihre tausend 
Strahlen erfolgt wieder der AusfluB des kalten Wassers und des 
warmen. Besondere Strahlen entlassen den Schnee. In manchen 
der von mir namhaft gemachten Zeugnisse regnet die Sonne 
selber die von ihr aufgesogene Feuchtigkeit herab, in ein paar 
bedient sie sich zur Entlassung des Windes oder des Indra. Der 
Windgott Vayu erscheint ja schon friih als Regengeber. Siehe 
Hillebrandt, Ved. Mythol. 2 II, S. 297. DaB auch der Schnee 
aus der Sonne stamme, sagt ausdriicklich ebenfalls MBh. IV, 
119, 15 f.; Matsyap. 30, 107 f. J ). Hinzu tritt die ofters vorge- 
tragene Lehre: Das Opfer geht in die Sonne und kehrt aus ihr 
als Regen wieder zur Erde zuriick. Belege fiihre ich in Kaut. 
Zus. 179, 35 an. 

Mindestens etwas beigetragen zum Regen aus er Sonne hat 
wohl auch die schon altvedische Anschauung vom Feuergott 
als Betatiger wie andem zeugenden und befruchtenden Wir- 
kens so auch der Regenspendung. So wird er angefleht, in 
seiner Erscheinungsform als Sonne Regen zu geben (Apast.- 
^rautas. V, 27, 1, und zwar vom Himmelsmeer herab, ib. VII, 
6, 7). Leo Frobenius, Flegeljahre der Menschheit 332 f. behaup- 
tet sogar, den Ackerbauvolkern sei die Sonne das Fruchtbar- 
keit und Regen spendende Gestirn. Das ist sie ihnen durchaus 
nicht in diesem Umfang. Der Mond steht da an erster Stelle. 
Aber auch der Yajurveda und andre Schriften erklaren, die 
Quintessenz (rasa) der Wasser sei in die Sonne gelegt oder zu- 
sammengetragen (Kath.-S. 14, 3; Maitr.-S. I, 11, 4; Vaj.-S. 9, 
3; Taitt.-S. I, 7, 12, 2; (Jatap.-Br. V, 2, 1, 7 [hier die Essenz der 
Essenz der Wasser] usw.). 


- 1 ) Man vergleiche auch Indragnidhuma Schnee. 
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Indra als Vegetations-, Fruchtbarkeits- und phallischer 

Gott. 

Aus Indra, dem Gott der Friihlingssonne, wiirde natiirlicher- 
weise auch ein Fruchtbarkeitsgott, w.ozu Indien und andere 
Lander Entsprechungen darboten 1 ). Zwar auch die Regengott- 
heit konnte, namentlich in einem Lande wie Indien, zu diesem 
Amte kommen. Bei Indra aber ist das ausgeschlossen, da er 
schon im Rgv. Fruchtbarkeits-, ja phallischer Gott ist, wie ge- 
zeigt werden soil, erst spater aber Regengott. Bereits auf S. 211 
meines ,,Weibes im altind. Epos“ habe ich das Indrabaumfest 
ein Fruchtbarkeitsfest genannt, und in den ,,Altind. Rechts- 
schr.“, S. 385 f. bringe ich eine Reihe von Stiitzen fiir meine 
unabhangig gewonnene Ansicht, daB Indra ein Feld- und 
Fruchtbarkeitsgenius sei: er heiBt urvavapati, „Herr des Acker- 
feldes“ und sirapati, ,,Herr des Pflugs“ (so auch in Parask.- 
Grihyas. Ill, 1, 6), wozu man fiige, daB die Furche (sita) als 
seine Gattin gilt (Hillebrandt 2 II, 199), ferner: wie in MBh. II. 
51, 11 die wildwachsenden Getreidearten (dhanya) „von Indra 
angebaut“ (Indrakrishta) genannt werden 3 ), so der haferabn- 

1 ) Natiirlicherweise wird der Sonnengott am ehesten in kalteren Gebirgs- 
gegenden zum befruchtenden Gott. Ans solchen aber stammt Indra. Hier 
nur ein Beispiel sogar aus Indien: Bei den Oraon, einem Bergstamm in 
Bengalen, findet am 1. Mai das Fest der Vermahlung des Sonnengottes 
und der Erdgottin statt. Vor Hahnenkrabt wird aus heiliger Quelle Wasser 
in des Priesters Haus gebracht. Im heiligen Hain bringt dieser zuerst 
dem Sonnengott einen weiBen Hahn, der Erdgottin eine schwarze Henne 
dar. Die beiden Tiere werden in regelrechtem Ritus vermahlt, wie Braut- 
ieute mit rotem Zinnober gezeichnet usw. In einer Getreideschwinge 
empfangt jede Hausmutter vom Priester eine Schale des heiligen Wassers, 
das auf das Getreide fiir die nachste Aussaat gesprengt wird. Den Hohe- 
punkt bildet eine unbeschreibliche Orgie, wo alle Teufel losgelassen 
scheinen, alles damit Sonne und Erde dazu gebracht werden, recht fruchtbar 
zu sein und gute Emte zu wirken. Frazer 3 V, 46 — 48 (vgl. II, 148). Ein 
fiir allemal sei hier bemerkt, daB ja an und fiir sich auch umgekehrt 
Indra, der Friihlings- und Sonnengott, erst durch den Vegetationsdamon 
Indra entstanden sein konnte, wie der Mondgott Varuna durch Varuna 
den Genius des Wachstums, des Regens usw. (wovon dann spater). Aber 
bei Indra steht die Sache doch mehrfach anders. 

2 ) Als hervorragenden Gott der Vegetation und der Zeugung haben 
wir schon Soma kennenlernen. Daher ist hier auch Kath.-Samh. XIII, 7 
beleuchtend: Soma oshadhinam adhirajas , tasyaisha uddharo yad akrishta * 
pacyam , ,,Soma ist der Oberkonig der Pflanzen, sein erlesener Anteil ist, 
was da reift ohne Bodenbestellung“. So beansprucht er den andern 
gegeniiber selber alles akrishtapacya als seinen Opferteil (Kath.-S. X, 11, 
Maitr.-S. II, 2, 4; Taitt.-S. II, 4, 4. 3). 
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liehe Same der Wrightia antidysenterica Indrayava, „Indras 
Korn 1 * 3 ' und der wildwachsende Ingwer, Aindra, „der dem Indra 
angehorige“. Weiter wies ich dort auf die phallischen Gebrau- 
che beim Mahavratafest und die im Vrishakapilied hervortre- 
tenden phallischen Ziige hin. Yor allem aber schien mir auch 
da das Indrabaumfest Indra als Fruchtbarkeitsgott zu beweisen. 

Erst jetzt aber bin ich darauf gekommen, daB schon E. Wash- 
burn Hopkins dies Thema behandelt hat, und zwar in dem 
schon genannten Aufsatz Indra as God of Fertility im Joum. 
Am. Or. Society 36, S. 242 — 268. Aus diesem sei angefiihrt: 
Nach Baudh. Ill, 3 ist das wildwachsende Pflanzenleben von 
Indra hervorgebracht (Hopkins, p. 243). Sutra 4 sagt da, die 
Kriechpflanzen, Schlingpflanzen, Biische und Baume seien 
Indravasikta, „von Indra eingegossen“, d. h. eingesamt (er- 
zeugt), wie das Tierleben retovasikta, d. h. durch mannlichen 
Samen angepflanzt. Die Worte gelten dem Waldasketen, den- 
ken also zuvorderst an den Wald. Aber es mag ganz wohl auch 
die vom Menschen gepflanzte Pflanzen- und Tierwelt einge- 
schlossen sein. Indra ist der Bulle der Erde (die ja oft „Kuh“ 
genannt wird). So Hopkins, S. 243 nach Ath.-Veda XII, 1, 6 1 ). 
Bei der Pflugbespannung (haldbhiyoga), d. h. beim Beginn des 
Pfliigens, wird eine Topfspeise dargebracht dem Indra, den 
Marut, dem Parjanya, der agani (d. h. dem vajra) und dem 
Bhaga, sowie mehreren weiblichen Gottheiten wie der Slta 
(Furche), der Indrani und weniger bekannten. Gobhilas Grihya- 
sutra IV, 4, 27 — 29 (zitiert von Hopkins auf S. 244). In den 
Zaubern des Ath.-Veda soli Indra Manneskraft und Frucht- 


1 ) In Qaiikh.-Grihyas. 5 schwangert Agni die Erde, Indra den Him- 

mel, ebenso in Hirany.-Grih. I, 7, 25, 1; Baudh.-Grihyas. (Mysore 1920), 
P- 26. Jaimin.-Brahm. II, 241 erklart: ..Agni tut den Samen in die Erde, 
der Windgott in die Luft, der Sonnengott in den Himmel, 11 Qatap.-Br. 
HI, 4, 3, 5: „Agni fiirwahr ist der Bewirker der Begattung, der Erzenger, 11 
Taitt.-Samh. II, 1, 2, 7 — 8; II, 2, 10, 3: Soma ist der Besamer, Agni der 
Erzeuger von Nachkommenschaft, II, 2, 4, 4: „A g n i erzeugt ihm Nach- 
kommenschaft, als Herangewachsene schenkt sie ihm Indra“ ( vriddham 
Indrah prayacchati, Keith: „Indra makes it grow 11 ), I, 5, 9, 1: „Agni fiir- 
wahr ist das Zeugungsglied, 11 Qatap.-Br. I, 4, 3, 9: Venn er rezitiert: ,,Den 
Flammenhaarigen verehren wir,“ (so ist) der Penis fiirwahr der Flammen- 
haarige ( gocishkega , d. h. Agni); denn dieser, der Penis, macht am meisten 
den Penisbesitzer brennen. Agnihaft ist die Schmelzbntter (die besonders 
haufig im (Jatap.-Brahmana fiir Sperma erklart wird), „Agni ist der Hinein- 

3 aer, . . . somabaft (oder: dem Soma angehorig, Saumya) fiirwahr ist der 
Honig, Soma ist der Samenleger 11 (Schwangerer). Kath.-S. XI, 2 
(S. 185, Z. 16—18). Usw. 
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barkeit sowohl geben, wie sie beim Feinde zerstoren (S. 244 f.). 
Ofters wird in Rgv. Indra um Nachkommenschaft angefleht, 
ebenso gibt er Gattinnen und Weiber (S. 259 f.). Das bildet frei- 
lich keinerlei Beweis: Kinder, namentlich Sohne, gehoren ja 
auch fiir den vedischen Inder zu den paar allerwichtigsten Le- 
bensbedingungen. Auch andre Gottheiten schenken solche. 
Warum nicht ein so viel bemiihter wie Indra? Und weshalb 
sollte er neben andern Gottem, wie in den vier von Hopkins 
genannten Rigvedastrophen nicht auch Korn gewahren? Frei- 
lich sagt Hopkins (S. 262), kein anderer Gott, abgesehen von 
Soma, tue das Gleiche. Auf S. 263 f. erwahnt er: Indra nimmt 
schon im Rgv. verschiedene Gestalten an, ,,the well-known cha- 
rakteristic of all fertility gods' 4 , und zwar im Dienste seiner 
Liebesabenteuer. Im Qatapathabrahm. ist er „der Schafbock 
des Medhatithi, die Gattin des Vrishanagva, der Buhle der 
Ahalya, d. h. nach Hopkins des ungepfliigten Landes (a + ha- 
lya), alles bis auf Ahalya iibrigens schon im Rgv. Ygl. Geldner 
in seiner Rigvedaiibers. zu I, 51, 13. Nur Indra wird heimge- 
lockt durch eine schone Gattin zuhause (III, 53, 6, zit., S. 263 
unten), und diese ist „tbe most lascivious of women and he is 
a fit mate for her“ (X, 86, das Vrishakapilied). An ein Indra- 
lied wird ein „Schenkungslob“ ( danastuti ) angehangt, das zu- 
erst die groBe Freigebigkeit des Kb nigs Asanga preist und dann 
als weitere groBe Tugend hervorhebt: „Yorn herunter hat man 
an ihm etwas Dickes als knochenlosen (dritten) Schenkel nie- 
derhangen sehen; jede Frau rief, wenn sie es erblickte: ,Du, 
lieber Mensch, bringst hochherrlichen GenuB! 4 44 (VIII, 1, 34.) 
Kurz, schon der Indra des Rigveda verrat sich als ein „gay 
Lothario 44 (S. 264) *). 

Man muB gestehen, dies Ergebnis von Hopkins spricht ver- 
nehmlich fur Indra als Fruchtbarkeitsgenius. Es lieBe sich aber 


Die im Veda, in den Brahmana und in der klassiscben Literatur 
ja genugsam aufgetischten Brunstabenteuer Indras haben hauptsachlich 
zwei Ursachen: als Fruchtbarkeits- und phallischer Gott hat er sogar die 
Pflicht und Schuldigkeit, sich geschlechtlich stark zu betatigen, und als 
Maharaja des Himmels darf er selbstrerstandlich dem irdischen nicht nach- 
stehen. Namentlich Weiberjagerei aber gehort zum Bilde des beliebten 
Ftirsten, weshalb denn auch in dem Fiirstenhandbuch Vishnndh. II, in Kap. 
65, 27 dem Konig sogar eingescharft wird: „Alle Laster meide der Erden- 
herr, um (aber) die Gunst der Leute zu gewinnen, lege er sich geheuchelte 
Laster zn“ (abgeschrieben durch Matsyap. 220, 25 c — 26 b und Agnipur. 
225, 14). Der altmexikaniscbe Sonnen- und Fruchtbarkeitsgott muBte sich 
sogar zum ,,armen Syphiliskranken“ ,,ausleben“. 
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viel hinzufiigen. So z. B. hatte die Pflugbespannung in Parask.- 
Grihyas. II, 13 (hier langalayojana) dem Zweck besser gedient 
als der von Hopkins ins Feld gefiihrte Gobhila. Bei Paraskara 
beiBt es ansdriicklich in Sutra 1, die Pflugbespannung finde 
statt an einem gliickhaften Tag oder unter Jyeshtha und habe 
Indra zur Gottheit. Dieser ist bekanntlich aucb der Regent des 
Nakshatra Jyeshtha. Hier wird auch dem Udalakagyapa, einer 
sonst unbekannten Ackerbaugottbeit 1 ), geopfert und den zwei 
Acvin, von denen Rgv. I, 157, 5 riihmt: „Ibr beiden legt die 
Leibesfrucht in alle weiblichen Wesen (oder: Tiere, jagatishu), 
ihr beiden in alle Wesen“ (vgl. I, 112, 22; X, 184, 3). Die Pflug- 
stiere bekommen Honig und Schmelzbutter zu fressen, die ja 
beide geschlechtliche Kraft und Fruchtbarkeit machtig fordem 
und starke Abwehrmittel sind. Die namlichen Gottheiten wie 
bei der Pflugbespannung, d. h. Indra, die Marut, Parjanya, die 
agani, Bhaga, sowie Sita, Indrani usw. sollen nach Gobh.-Gri- 
hyas. IV, 4, 30 auch verehrt werden beim Furchen- und beim 
Tennenopfer, beim Saen, Schneiden und paryayana s ). Diese 
Gotterreihe erweckt freilich, zum Teil wenigstens, den Gedan- 
ken, Indra sei hier Regengeber (wie die Marut und Parjanya). 
Dem stiinde aber schon Rgv. VIII, 67 (78), 10 entgegen: 

In Hoffnung Indra nur auf dich 
Nehm in die Hand die Sicbel ich, 

Full an mit Korn, geschnitten oder eingebracht, 

Mit wieviel dir die Faust voll macht. 

Da Indra ein iiberweltgroBer Riese ist, ware eine Faustvoll 
bei ihm ja eine gewaltige Menge. So riihmt denn III, 30, 5: 

') Aber Udalakagyapa diirfte gleichbedeutend sein mit dem Ackerbau- 
genius Devala Kagyapa. Ihn finden wir gegen SchluB des 41. Prakarana 
im Kautilya (ed. princ. 118, 2 f.; Ganapati I, p. 289). In meiner Uber- 
setzung (S. 183, 7 ff.) sollte es heiBen: „Verehrung immerdar dem Pra- 
japati Kagyapa Devala! Moge Sita, die Gottin, gedeiben in meinen Saat- 
friichten und Giitern! w Die richtige Gestalt des Mantra ist namlich: 
Prajapateh Kaqyapaya Devaldya namah saddl Sita me ridhyatdm devi 
bijeshu ca dhaneshu cal Nach Gan.s Komm. lautet so der Bhashapatha. 

^ ishnudh, II, 82, 24 — 25 gibt den Spruch als beim Saen des Samens 
(bijavape) zu sprechen an: , 9 Prajapate Kacyapdya Devalaya ie usw. (mit 
einem zweiten, fehlerbaften sada statt Sita). Vielleicht ergibt sich 
aus Prajapateh und Prdjapate ein Prajapatye. Im Text der Ausgaben des 
Ivaut. ist der £l°k:a ja defekt. Ob wobl das unverstandliche Udala~ aus 
Devala verdorben ist? 

2 ) Nacb dem Scholiasten = Einheimsen. Das klingt nicht annehmbar. 
Eine bessere Erklarung wird gleich folgen. 
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,,Wenn du, o Indra, diese beiden uferlosen Welten (d. h. Him- 
mel und Erde) packst, da nil sind sie fiir dich nur eine Faust- 
voll" ( kaci , wie in VIII, 67, 10). In Manava-Grihyas. II, 10, 7 
sind die Gottheiten bei der Pflugbespannung x ) : Agni, Indra, 
Soma, Sita, Savitar (der Sonnengott), Sarasvati, die Agvin, 
Anumati (diese auch bei Parask.), Revati, Raka, Pushan, Rudra, 
also alles mehr oder minder stark hervortretende Fruchtbar- 
keitsgenien. Raka ist der schon aus dem Rgv. (s. besonders X, 
184) bekannten Zeugungsgenie Sinlvali nahe verwandt und 
wird gerade vor dieser in Rgv. II, 32, 4 f. um einen heldischen 
Sohn (oder einfach: ein mannliches Kind, vira) und andern 
Segen angefleht, erscheint als Zeugungsgenie auch in Apast.- 
Qrautas. Ill, 9, 4; Agval.-Grihyas. I, 14, 3; Gobh. II, 7, 7 f.; 
Hirany. II, 1, 1, 3; Bharadv.-Grih. I, 21. Sarasvati amtet als 
solche ebenfalls in Rgv. X, 184; Taitt.-S. II, 4, 6; Apast.-()rau- 
tas. VIII, 19, 6 usw.; ist sie doch ein Wasserwesen und schon da- 
mit einLeben und Fruchtbarkeit schaffendes, auBerdem die Gat- 
tin des Brahma, der sich ebenfalls nicht selten als Zeugungs- 
gott ausweist. Die manchmal mit der Durga verselbigte Revati 
ist eine der Durgas in Bhavishyott. 61, 10 (— Heat. II 1, p. 889 
unten) und wird ebenda in 61, 20 vogelartig gedacht, wie man- 
che andere weibliche Zeugungswesen. Nach Vishnudh. II, 160, 
25 (= wober Agnipur. 269, 27) ist sie gleich der Kindergenie 
Putana. Daher vernichtet die Revati auch die Fruchtbarkeit der 
Frauen, nimmt die Muttermilch weg und schadigt die kleinen 
Kinder (Heat. II 2, p. 1017 unten). Als eine der 64 yogini, 
mit Zauberkraft ausgestatteter Feen, „Hexen“ im Gefolge 
^ivas und seiner Gattin, finden wir sie in Heat. II 1, p. 102, 
als Sternbild oder Mondhaus hat Revati den Pushan, den 
Fruchtbarkeitsgott, wohl vor allem der Hirten, zum Regenten 
(Heat. II 2, p. 596; 688). Skanda heiBt Revatisuta (MBh. Ill, 
232, 6), die (Jushkarevati ist eine Kinderdamonin in Matsyap. 
179, 85 (vgl. 2 — 38). Auch in Manava-Grihyas. II, 10, 7 emp- 
fangen die gleichen gottlichen Wesen Verehrung, ebenfalls 
beim Saen, Schneiden, paryavana i 2 ), beim Opfer an die Furche 


1 ' Hier ayojana, nach dem Komm. = karshanasamagrikarana. 

2 ) Das Wort wird den in Europa so oft bezeugten Flurumgang ( v gi* 
das ambarvale ) oder die bekannte IJmwandlung nach reebts hin bedeuten, 
die man hier am Fruchtacker vollzieht. Der Komm. sagt: paryayanant 
prathamam kshetre gamanam, was kaum richtig sein kann. ,,Durcb die Um- 
wandiung werden Ackerfeld und Obstbaume in einen beiligen Kreis ge- 
schlossen, der sie vor Schaden und Unfall sichert.“ Sartori II, p. 54; vgl. 
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(sita), an die Tenne (khalayajna), an die Leitkuh (tantiyajna, 
vgl. Gobh. Ill, 6, 7 f. und das PW.; tantl gewohnlich anders 
verstanden), sowie beim Opfer an die Ochsen (anadudyajna), 
das nach dem Komm. abgehalten wird, „wenn das Getreide da- 
heim ist“ ( grihagate dhanye). Bei dem letztgenannten Opfer 
werden laut dem Schol. an die Horner der beiden Zngochsen 
Kranze und Diademe (mukuta) gebunden und Amulettschniire 
( pavitra) usw. daran getan. In Gobh. Ill, 6, 10 — 12 schlieBt 
sich die Stierverehrung (rishabhapuja), gewiB eine ahnliche 
Zeremonie, an das Opfer fiir die Rinder an, das dem Agni, 
Pushan, Indra und Igvara (£iva), also lauter Fruchtbarkeits- 
gottern, dargebraeht wird. Beim Opfer fiir die Pferde kommen 
noeh Yama und Varuna zu den genannten hinzu 1 ). Die Rinder 
werden auch mit Wohlgeriichen besprengt (ib. 13 — 15). Das 
Opfer an die Genie der Ackerfurche (Sita) wird eingehend von 
Parask.-Grih. II, 17 beschrieben. Die wichtigste Gottbeit ist 
dabei Indra. Dasselbe gilt von der ganzen Reihe Riten in 
Kap. II, 15 und 16 und III, 1 (im letztgenannten das Essen des 
neuen Getreides; vgl. Gobh. Ill, 8, 9; Khadira III, 3, 6). Beim 
agrayana, dem Erstlingsopfer von der Feldfrucht, sind die 
Gottheiten namentlich Indra und Agni (Qankh.-Grihyas. Ill, 
8, 1; 2; 4; Gobh. Ill, 8, 9; Baudh., p. 162). Auch in (latap.- 
Br. II, 4, 3, 4ff. wird das Erstlingsopfer der Feldfrucht Indra 
und Agni dargebraeht, ebenso im Apast.-Qrautas. VI, 29, 2 — 12; 
30, 10; 20; 31, 12 (ebenfalls dem Soma). Mit den Grihyasutra 
stimmt Rgv. IV, 57 iiberein. Das Lied ist an verschiedene 
Ackergottheiten gerichtet, wie „Herr des Feldes“, ,,Pf lug- 

66 und Anna. 27; U. Jahn, Die deutschen Opfergebraucbe usw., S. 146 ff.; 
Pfannenschmid, German. Eratefeste, S. 83, usw. Soil man pradakshinam 
statt prathamam lesen? Wegen der dextratio s. z. B. Hastings, ERE. 658 f 
x ) Das Pferd ist = Varuna (Rgv. I, 163, 4) und das Tier des Varuna 
(Hillebrandt, Varuna und Mitra 34 f.; Ved. Mythol. 2 II, 34). In Vishnudh. 
II, 47 erscheinen als Scbutzgottbeiten der Pferde: Revanta (aber nur der 
Hengste), die Asvin, Varuna, Soma, auch der Rossekonig Uccaihsravas, 
in Gobh.-Gribyas. III, 6, 14 besonders Yama und Varuna, in Manava- 
grihyas. II, 6: Varuna, Vishnu, Asvin und Uccaihsravas. Wie aller Ein- 
bufer, so ist auch des Pferdes Gottheit Yama in Vishnudh. Ill, 301, 15; 
Agnipur. 209, 41 c — 42 b. In Kath.-S. 17, 5; Maitr.-S. II, 8, 6; Taitt.-S. IV, 
3, 10, 2; Vaj.-S. XIV, 30 wird natiirlicherweise Varuna als ..Oberherr*' der 
Einhufer bezeichnet. Dessen Verwandter ist auch bier Yama. Sonderbar 
mutet es an, daft der Sonnengott fehlt, wo doch das RoB so recht dessen 
und des Kshattriya Tier ist. „Der Sonnengott ist das Pferd, “ heiBt es in 
MBh. XII, 78, 6; 262, 41; XIII, 84, 47. Der gleiche Gedanke in Rgv. X, 
107, 2: die Spender von Rossen gehen in die Sonne. 
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genie 44 , „Genie der Furche“. In Str. 7 = Ath.-Veda III, 17, 4 
heifit es: „Indra moge die Furche (schon) niederdriicken, 
Pushan soli sie (gerade) lenken.“ Pushan ist ja der groBe Wege- 
fiihrer des Veda. Dem „Indra der Pflugsehar und des Pfluges 44 
(Indra Qunasira) wird in Taitt.-Samh. I, 8, 7, 1 am Ende der 
caturmasyas geopfert. Weht der Wind zur Zeit der Mondkon- 
junktion mit Ashadha aus Osten, d. h. aus Indras Weltgegend, 
dann gibt es vollkommene Entwicklung der Feldfriichte, kommt 
er da aus der des Feuergottes, d. h. aus Siidosten, dann Feuers- 
brunst, aus Varunas, herrlichsten Regen usw. Brihats. 26, 13; 
vgl. 27, 1 ff. 

Eine Zeit regsten Waltens und Webens der Vegetations- und 
Zeugungsmachte ist Neumondsnacht und Neumondstag (amava- 
sya). „Was der Mond ist, das fiirwahr ist der Konig Soma, die 
Speise der Gotter. In der Nacht, wo man ihn weder im Westen 
noch im Osten sehen kann, besucht er die Erde und geht (zeu- 
gend) in die Wasser und in die Pflanzen ein. Und weil er diese 
Nacht mit ihnen hier zusammen (oder: daheim) wohnt (ihama 
vasati), daher der Name amavasya.“ Qatap.-Br. I, 6, 4, 5; XI, 
1, 1, 4; I, 4, 3; 1, 5, 3; 2, 5, 3 und sonst ofters Siehe z. B. 
auch die Puranastellen in Heat. Ill 2, S. 313 f.; 312 f. (auf 
den zwei letzten Seiten gemaB dem Brahmapur. und dem Skan- 
dapur.: Weil in dieser Nacht der Mond in die Sonne ein- und 
heimgeht, deshalb amavasya). Nach Brihadaranyakop. I, 5, 
14 geht in dieser Nacht der Zeugungsgott Prajapati mit seinem 
sechzehnten Sechzehntel, d. h. mit dem des Mondes, in alles 
auf Erden, was Leben hat, ein. Darum darf man in dieser 
Nacht kein Leben abschneiden. Derselbe Gedanke liegt Raghuv. 
XIV, 80 zugrunde, wo es heiBt, der Neumondstag iibergebe 
das letzte Sechzehntel des Mondes, dessen Kraft ( sara ) die 
Abgeschiedenen getrunken haben (vgl. z. B. Rigv. X, 85, 5; 
MBh. XII, 47, 39; Heat. Ill 2, p. 312 — 314; Matsyapur. 126, 
61 — 65; 141, 22 — 28), den Pflanzen. Laut Vishnupur. II, 12; 
Wilsons \ishnupur. II, 300 f. geht da der Mond zuerst in die 
Wasser, dann in die Pflanzen, dann in die Sonne ein. Wer da 
Schosse oder Zweige der Baume abschneidet oder sogar nur 
ein Blatt fallen macht, der wird des Brahmanenmordes scbul- 
dig. Nach einer anderen Lehre ist Qiva als Mondgott zur Schar 
der Pflanzen geworden und sind in dieser Nacht Mond und 
Sonne vereinigt, deshalb soil man da Baum, Busch oder Pflanze 
nicht abhauen (Kirfel, Pur. Pancal. 125, 60 ff.). Nicht einmal 
ein Zahnholz darf man am Neumondstag gebrauchen, sonst 
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verletzt man den Mond und entsetzen sich vor einem die 
Manen. MBh. XIII, 127, 4; 5; vgl. Vi. 61, 17; Garudapur. 213, 
51 b — 52; Padmapur., Uttarakh. 94, 14; Skandapur., Karttikam. 
5, 15 usw. Schon Taitt.-S. II, 5, 6, 4 droht, wer bei Nen- oder 
Vollmond ein Weib bescblafe, werde impotent. Da darf der 
Mensch nicht den Zeugungsgenien in die Quere kommen. Und 
wer ist die Gottheit (devata), der Obwart der amavasya? Indra. 
So MBh. V, 142, 18 1 ). 

Aucb auf die Haustiere erstreckt sich jedenfalls Indras Be- 
fruchtungs- und Segenstatigkeit. Indrah pacunam prajanayita, 
„Indra ist der Zeuger der Haustiere “, heifit es in Maitr.-S. II, 
5, 3. Wer Fruchtbarkeit seiner Kiihe wiinscht, soil bestimmte 
Opfer darbringen an Agni, Soma, Tvashtar, Sarasvatl, Sarasvant, 
Sinlvall und Indra. Dabei sat der Opferer durch das Opfer an 
Agni den Samen hinein ( pravapayati), setzt er den Samen an 
durch das an Soma (retah Saumyena dadhati), den angesetzten 
Samen zerwirkt Tvashtar zu Formen (reta eva hitarn Tvashta 
rupani vikaroti), Sarasvatl und Sarasvant sind eine gottliche 
Paarung, durch sie bringt er gottliche Paarung mitten (in die 
Kiihe) hinein, zum Gedeihen, zum Geborenwerden, durch 
Indra entsteht diese Paarung. Taitt.-S. II, 4, 6'). Soweit ich 
sehe, wird hier ein auch altindischer Gedanke, namlich der, daB 
zu tierischer und zu menschlicher Zeugung zweierlei notig sei: 
befruchtende Tatigkeit durch den Mann oder das Mannchen und 
durch gottliche Macht oder Machte, so aufgefaBt: zu der mate- 
riellen, ebenfalls schon von auBerirdischen Wesen geleiteten 
Begattung tritt eine gewissermaBen geistige, eine „gottliche 
hinzu. DaB diese iiherhaupt stattfindet, wird hier letzten Endes 
durch Indra herbeigefiihrt. Ihm werden dann die Tiere bei der 
Brandmarkung empfohlen (^iankh.-Grihyas. Ill, 10, 2), und er' 
zusammen mit Agni soil in den Grihyasutras wie in Rgv. X, 19 
die Kiihe wieder unversehrt heimbringen. 

Bei verschiedenen mit der Kindererzeugung zusammenhan- 

J ) Man beachte auch: Neumondnacht und Neumondtag sind hobe Zeit, 
Schwarm- und Wirkenszeit auch der Totenseelen. 

2 ) Wegen der verschiedenen Anteile oder Verrichtungen der verschie- 
denen Zeugungsgenien oder -gottheiten bei der Zeugung vgl. bes. Rgv. X, 
184. Die alien Romer hatten ganz ahnliche Anschauungen: Saturnus ut 
semen conferret. Liber et Lihera (d. h. Bacchus und Venus) ut semen 
emitterent hie viris, ilia feminis, Janus ut semini in matricem comme- 
anti ianuam aperiret, Jnno et Mena, ut flores menstruos regerent ad 
foetus concepti incrementum, Vitunus ut vitam daret, Sentinus nt sensum. 
Dulaure, p. 125, Anm. 
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genden Riten erscheint ebenfalls Indras Name, und zwar kaum 
wohl einfach als der eines der groBen Gotter. Bei der Hochzeit 
wird er angefleht, der Braut zehn Sohne zu geben (Hiranyak.- 
Grihyas, I, 6, 20, 2). In Manava-Grihyas. I, 14, 16 wird bei der 
ersten Begattung der Neuvermahlten das Liedchen Rgv. X, 183 
gesprochen, und zwar vom Gatten zum jungen Weibe, wobei 
dann die Maskul. der angeredeten Person meist in Feminina 
verwandelt werden. Nach GraBmann — andere Ubersetzer 
habe ich nicht zur Hand — spricht im Rgv. Agni. Und „der 
Madchen Buhle und der Frauen Gatte“ (Rgv. I, 66, 8) schiene 
da, besonders auch Lm Hinblick auf seinen oft genannten ge- 
schlechtlichen Besitz des Weibes, ganz am Platz zu sein. Im 
Manavagrih. aber vermiBte man noch andere hervorragende 
Zeugungsgottheiten und fiigte daher nach der ersten Strophe 
von Rgv. X, 183 die folgende ein: 

Prajapati, sei gnadig meinem Leibe *), 

Tvashtar der Gott 2 ), der Sieggewinner Indra 
Samt den Allgottern und den Jahreszeiten 3 ). 

Wir zweie seien vieler Manner Mutter. 

Beim Ritus der „Manneszeugung‘ 1 (pumsavana) tut der Gatte 
die zerstoBene SchoBlingsspitze (guiigd) des Nyagrodhabaums 
ins rechte Nasenloch der Gattin 4 ) mit dem Mantra: „Ein Mann 
ist Agni, ein Mann Indra“ (Gobh.-Grih. II, 6, 11). Zauberana- 
logisch wird auch dadurch das Kind im Mutterleib zu einem 
mannlichen; der Spruch ist auch eine Anrufung der zwei 
Gotter, im genannten Sinne zu wirken. In Qankh.-Grihyas. 
sollen Indra, Mitra, Varuna und die Agvin einen Mann im 
Leibe der Braut wachsen machen (I, 17, 9). 

Ofters sodann finden wir eine Austauschung Indras und des 
groBen Fruchtbarkeitsgottes £iva. So bei gewissen Herbstopfer- 


- 1 ) Im Text: Prajapatis tanvam me jushasva, im Apast.-Mantrapatha: 
Prajapate usw., wie ich aus Blommfields Konkordanz ersehe. Dieselbe 
Strophe im Baudh.-Grihyas., Grihasutra I, 9, 3 beim pumsavana gebrancht; 
hier Prajapate (p. 29). 

-) Gedruckt devaih, jedoch gewiB devah zu lesen. Aber im Baudh.-Grih. 
sogar devebhifi. 

3 ) Ritubhih. ist wohl nicht ohne den Gedanken an den ritu des Weibes 
eingefiihrt. 

4 ) Auch das Nasenloch ist nach Winthuis, Einfiihrung usw., 180, wie 
■viele andere Locher, dem Primitiven = vulva. Aber in Anbetracht der 
vielfaltigen Art, wie in urtiimlicher Welt Schwangerung erfolgt, mag dieae 
Anschauung hier fernliegen. Der Nyagrodha ist V a r u n a s Baum. 
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spenden der Grihyasutras, wie wir schon gesehen haben (beim 
Acvayujaopfer in £ankh. IV, 16; Parask. II, 16; Gobh. Ill, 8; 
Khad. Ill, 8). Qiva wird der „alte Indra“ genannt, und Icana 
(= (Jiva), ist „der Schreckliche mit dem vajra“ (ugra vajrin ). 
Siehe Altind. Rechtsschr., S. 22. Gleich (^iva bat auch Indra ein 
drittes Auge, auf der Stirn (Brihats. 58, 42). Wie die Zeugungs- 
und Fruchtbarkeitsgottheiten in verscbiedenen Landem groBe 
Tanzer sind, so bekanntlich ebenfalls Qiva und seine Gattin. 
Auch Indra heiBt im Rgv. oft der Tanzer (nritu). Siehe I, 130, 
7; II, 22, 4; VI, 29, 3; VIII, 24, 9; 12; 57 (68), 7; 81, (92), 3 
usw. Nicht minder tanzt auch die Sonne. L. v. Schoeder hat 
diesen Gegenstand eingehend behandelt in Mysterium u. Mimus 
im Rigveda. S. 22 ff. und in Arische Religion (s. im Register 
unter ,,Tanzen“). Und die phallische Natur der Sonnengottheit 
verrat sich auch in Indien sogar darin, daB die Strauchpflanze, 
welche „,Sonne“ (arka) heiBt, Manneskraft verleiht, den Penis 
groB und steif wie den des Elefanten, Rosses und Esels macht 
(Ath.-Veda VI, 72). Dem Indra wie dem Qiva wird der Stier, 
der stehende Inbegriff der Zeugungstiichtigkeit, zugesellt, und 
Indra hat die Hoden des „geilsten“ alter Tiere r ), des Ziegen- 
bocks. Wie Rudra (Qiva) ist er im Rgv. ein Schafbock (mesha, 

I, 51, 1). Schafbockhoden hat er in Ram. I, 48, 16 f.; 49, If. 
bekommen. 

Ja, er hat tausend Hoden, ist sahasramushka, laut Rgv. VI, 
46. 3 2 ) und in II, 53, 5 fahrt er mit einem Eselshengst, einem 
Tier, dessen Brunstgewalt auch in Indien sprichwortlich ist. 
Indras innige Beziehung zu den mannlichen Zeugungswerkzeu- 
gen offenbart sich ferner in Qatap.-Br. V, 2, 3, 8: „Der Stier 
gehort in seiner ziehenden Schulter dem Agni, in seinen Hoden 
dem Indra an.“ Das gleiche tritt auch in der Bauwissenschaft 
hervor. Der Gedanke des Hauses, der standigen Wohnung des 
Menschen, verkorpert sich im ,,Mann der Baustatte“ ( vastu- 

*) S. Apast. II, 6, 14, 13. Der Brahmane Prenin wiinscht sich als Gnade 
(vara) die Brunst von sieben Ziegenbocken und die Willigkeit jedes von 
ihm begehrten Weibes (Jaim.-Br. Ill, 269; Caland. zn Pancav.-Br. XIV, 

II. 19). So bemiihen sich die Gunantuna auf der Gazelle-Halbinsel Neu* 
pommeru in Melanasien „durch pepe-Kult mit Ingal, dem Gott der ge- 
sehlechtlichen Liebe, eins zu werden, damit er ibnen nacb ihrem Tode 
besonders briinstige Tiere als Wohnsitz, als ewige Heimat, anweise“. 
Winthuis, Das Zweigeschlechterwesen 73, vgl. 237 unten. The lust (Brunst) 
of the goat is the bounty (Gnadengeschenk) of God. William Blake in 
Marriage of Heaven and Hell ed. Stokes 53 f. 

2 ) Ebenso Agni in Rgv. VIII, 19, 32. Indra hat auch tausend Vulvas 
(Kathas. 17, 144 f.). Also hyperandrogyn! 
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nara, vastupurusha, purusha usw.). Er liegt auf der Baustatte 
und wird gewaltsam festgehalten von einer langen Reihe der in 
den Hausplatzquadraten wohnenden Gottheiten. So z. B. sitzt 
der Feuergott auf seinem Kopf, Parjanya auf seinem rechten 
Auge, Yama auf seinen Sehenkeln, auf seinem Herzen Brahma, 
auf seinen FiiBen die „Vater“. Auf seinem Penis aber halt 
Indra die Wacht, samt Jayanta, seinem „Sohn“, d. h. einer 
Form des Indra selber. Brihats. 53, 54; Matsyap. 253, 46; 
Vastuvidya ed. Ganapati IV, 52 (hier Indra auf dem Penis, 
Indra und Jayanta auf den Hoden). Im Einklang mit solcher 
Anschauung erklart MBh. XII, 214, 21 — 23: Der Same der 
Manner hat Indra zur Gottheit. Darum entweicht auch die Sa- 
menkraft des Vedaschiilers, der Samenverlust erleidet, zu Indra. 

So bewirkt denn Indra, daB das mannliche Glied der Men- 
schen seines Geschlechtsamtes walten kann. Rgv. I, 129. 3 
spricht zu Indra: „Du, Wunderkraftiger, machst den mannlicheu 
Schlauch (den Penis) schwellen“ (strotzen, iiberflieBen, vrisha- 
nam pinvasi tvacam). Vgl. Qatap.-Br. XIV, 3, 1, 22: „Durch die 
beiden Hoden flieBt das mannliche Wesen iiber“ ( pinvate ). Ge- 
genstand des Liedes ist Indra als Wunder von Segen verschie- 
dener Art. Was die Rigvedalieder am meisten erflehen ist: 
Rind, RoB, Reichtum an Sohnen. So ergabe sieh damit ein sehr 
passender Sinn. Natiirlich muBte den Erklarern da der Regen- 
schlauch herhalten. Der fallt aber schon deshalb weg, weil Indra 
im Rigveda nirgends Regengott ist. Geldner iibersetzt: „Du 
machst den bullengleichen Schlauch voll 44 und sagt: „Der voile 
Schlauch ist Bild des Uberflusses, 44 nennt aber, ganz gegen seine 
Gewohnheit, keine einzige Stiitze dieser Auslegung. Nun sind 
im Rigv. ja so viele Dinge und Personen vrishan oder ,,bullig' 4 , 
wie Geldner gewohnlich sagt, daB kaum ein amerikanischer 
Junge friiherer Zeiten auch nur entfernt so oft mit seinem 
,. bully 4 " (prachtig, ausgezeichnet, tiichtig, famos usw.) um sich 
geworfen hat. Aber „mannlich 44 heiBt das Wort doch auch, ja 
das PW. gibt nur dies als eigentliche Bedeutung an, und auch 
der „bullige Schlauch 44 ware doch gewiB am natiirlichsten das 
mannliche Glied. Als Entsprechung nenne ich Rgv. IX, 74, 5, 
wo es von Soma heiBt: „Den gottererfreuenden Schlauch laBt 
er dem Menschen schwellen, er legt die Leibesfrucht (garbha) 
in den SchoB der Aditi, wodurch wir Kinder und Nachkom- 
menschaft erhalten. 44 Nur Vergewaltigung des ganzen Zusarn- 
menhangs konnte den „Schlauch, der mit Somasaft gefiillt 
wurde , ermoglichen. Obendrein gibt es einen solchen im Rig- 
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veda gar nicht. Auch in IX, 77, 4 und IX, 86, 39, im Yajurveda 
und sonst „legt der Soma die Leibesfrucht 44 und ist er der 
„Hineinleger des Samens 44 . Kein Wunder, daB der Zeugungs- 
gott Indra eine Schwache fiir Jungfernsohne hat: er ist Erret- 
ter der von Madchen ausgesetzten Kinder (Rgv. II, 15, 7; IV, 
30, 16; 19, 9). Als solcher hatte er gewiB reichlich zu tun; 
denn ofters erwahnt der Rgv. als selbstverstandlich, daB die 
Madchen sich dem jungen Mann hingeben. 

Aber auch in eigener Person betatigt sich Indra machtig als 
Zeugungsheld. ,,Er lieB aufschwellen (schwangerte) die Unver- 
mahlten, die dabei wie hervorbrechende Quellen wirbelten, 
und die hinschmelzenden jungen Frauen (dhasra yuvatlr), die 
die heilige Ordnung kannten. Er sattigte die diirstenden Wii- 
sten und Acker. Er molk die Sterken. die einen wunderkrafti- 
gen Herrn hatten 44 (IV, 19, 7). Diese Sterken sind nach meiner 
Auffassung die vom Damon eingesperrten ,.Kiihe“, d. h. die 
Wasser. Vgl. apo ajayad dasapatnih, was im Sinn ganz gleich 
ist, und X, 43, 8: ,,Der zu seinen Ehegattinnen diese Wasser 
(die Fliisse) machte. 44 Zwar ist hier zunachst von den durch 
Indra zu fruchtbarem Leben befreiten Fliissen die Rede, aber 
deutlich liegt Indras sonstige Schwangerungstatigkeit in Natur- 
und FrauenscboB zugrunde. Hillebrandt (Lieder des Rigveda, 
S. 46) iibersetzt unmittelbar: „Er schwangerte die Madchen, 
die wie hervorbrechende Quellen tobten, er schwangerte die 
jungen, recbtschaffenen Frauen, welche verkiimmerten. Die 
durstigen Triften und Felder sattigte er. Er verschaffte Milch 
den Unfruchtbaren, die einen wunderkraftigen Gatten hatten. 44 
Diesen letzten Satz kbnnte ich nicht rechtfertigen, und schon 
damit fallt fiir mich auch Hillebrandts dreifache Steigerung 
weg: 1. Unvermahlte, 2. junge Frauen ohne kraftigen Gatten, 
3. solche mit kraftigem Gatten und dennoch unfruchtbar. Auch 
daB die Unvermahlten bei der Entjungferung oder selbst Verge- 
waltigung getobt oder geschrieen hatten, wie Hillebrandt meint, 
leuchtet mir nicht ein. Die rigvedischen Madchen heiBen im 
Gegenteil solches Vorgehen, namentlich eines so Geschlechts- 
tiichtigen, wollustvoll willkommen. Vgl. zu nabhanvo vakka, 
was Yami von Yama begehrt: „Wie eine Gattin will ich dir 
meinen Leib iiberlassen, wir wollen umherreiBen (umherwir- 
beln) wie zwei Wagenrader 44 (X, 10, 7). 

Wie die Gottheiten iiberhaupt und wie im besondern die 
Fruchtbarkeitsgenien schadigt auch Indra auf seinem Ge- 
biete. Ganz entsprechend dem, was wir so oft anderwarts von 
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seinen Zeugungskollegen und -kolleginnen vernehmen, fleht ihn 
I, 104, 8 an: „Tote uns nicht, o Indra, gib uns nicht preis, 
raube uns nicht die lieben Geniisse (priya bhojanani wie in 
VIII, 1, 34 von den Liebesfreuden) zerspalte uns nicht die 
Hoden (anda), o Maghavan; £akra, zerschlitze uns nicht die 
GefaBe mit der Leibesfrucht darinnen.“ So jedenfalis die rich- 
tige Auffassung. Von „bildlichem Ausdrack“, wie Geldner 
glaubt, ist da keine Spur. Andere Ausleger waren mir nicht 
zur Hand. Im Einklang mit solcber Natur zerspaltet er dem 
Qushna die Hoden (VIII, 40, 11). Jetzt wird auch die in den 
Purana erzahlte Legende klar, wie Indra in den Leib der 
schwangeren Diti eindringt und ihre Frucht zerstiickelt (Kirfel, 
Pur. Pancal. 197, 40 ff.; 222, 30 ff.; Ram. I, 46 f.). Indras Tun 
in diesem Einzelfall stimmt genau iiberein mit dem hoherer 
und niederer Fruchtbarkeits- und Zeugungsdamonen, die die 
erotischen Freuden, die Zeugung und die Fruchtbarkeit nicht 
nur fordem, sondern auch hindem oder vernichten. Deren ist 
vom Rigveda herab — siebe bier namentlich X, 162 — ein gan- 
zes Gewimmel, und auch in Europa sind die Vegetationsgeister 
vor allem den Kindern gefahrlich, wie bekanntestermaBen 
Goethes Erlkonig. Hier sei nur der groBe Nebenbuhler Indras, 
der F ruchtbarkeitsgott £iva, erwahnt, der „Hodenzerstorer“ 
( andanagana, MBh. XII, 284, 160) und „Schakal des Fotus- 
fleisches“ (ib. 106; vgl. 174). Auch er wohnt nicht nur auf 
Baumen, sondern ist selber ein Baum (ib. 105; 139). 

Sogar zu Keuschheitsmachten werden nicht selten Genien 
des Wachstums oder des brennenden Begattungsdrangs. So 
auch Indra. Wiinscht ein Mann nicht, daB andere seiner Gattin 
beiwohnen mdgen, dann soil er groBe TausendfiiBler lebendig 
zu Pulver zermahlen und ihr des Nachts, wenn sie schlaft, in 
die Vulva streuen. Apast.-Grihyas. VIII, 23, 3; Hirany.-Grihyas. 
I, 14, 7; Bharadv.-Grihyas. II, 28; Baudh.-Grih., Grihageshasu- 
tra II, 3, 10. Der Zauberspruch dabei lautet im Apast. (Apast.- 
Mantrapatha II, 22, 3), Baudh. und Hiranyakegin: „Indra, stoB 
ihr einen Riegel x ) hinab fiir andere Manner auBer mir!“ DaB 
man Indra hier als Fruchtbarkeitsgeist dazu bestellt, 
wird durch Bharadvaja bewiesen, hier soil Soma, ebenfalls ein 
Vegetations- und Zeugungsgott, des verbotenen Paradieses 

Phaliga, paiiga, in Bharadv. parigha. Vielleicht ist nicht phaliga ana 
parigha (prakritisch, mit Umtreten des Hauchs) entstanden, sondern ist 
parigha eine spatere Verdeutlichung von phaliga, und dies eher = V e r- 
s c h 1 u B. 
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Pforte versperren. In Hiranyak. ist der Text verdeutlicht, aber 
auch verderbt. Man muB lesen: lndravasya gephapaligam und 
dann wohl gephaphaligam, „Indra, stoB ibr einen Penisriegel 
fur andere Manner auBer mir hinab.“ Zur Vorsicbt und weite- 
rer Sicherung kommt zuerst noch der an die Eheliebste gerich- 
tete Halbgloka: „Wie die Sebne vom Bogen, spanne ich von 
deinem Herzen den Zom gegen micb ab“ ( = Ath.-Veda VI, 42, 
lab; Hirany-Grih. I, 15, 3). Aber nur Apast.-Mantrap. II, 22, 
3 und Baudh. bringen diese Worte. Ebenso wird aber Indra 
angerufen bei dem Zauber, den ein Ebemann bei seiner Abreise 
veranstaltet, wenn er wiinscht, daB wahrend seiner Abwesen- 
heit andere Manner seine Gattin beschlafen mochten, wozu er 
sie eine Waschung mit dem Ham eines babhru (eines rothaari- 
gen Mannes? einer rotbraunen Kub? eines Ichneumon?) vorneh- 
men heiBt (Bharadv.-Grih. II, 28). 

Das wertvollste Zeugnis aber, das der Rigveda fiir Indra als 
geradezu phallische Gottheit ablegt, ist zwar recht oft bespro- 
chen, meines Wissens aber noch nie in seiner hervorragendsten 
Bedeutung verstanden worden. Das ist VIII, 80 (91) und lautet 
in meiner Ubertragung so: 

1. Das Magdlein ging zum FIuB und fand 
Ein Somakraut am Wegesrand. 

Sie nahm’s mit diesem Wort nach Haus: 

„Ich presse dich fur Indra aus, 

Zum Opfer dich fiir Qakra aus . . . .‘" 

2. „Du gehst einher als Mannchen klein 
Und schaust in Haus um Haus hinein. 

Trink ihn, den dir gepreBt der Zahn, 

Zu dem ich Korn und Mus getan, 

Und Lied und Kuchen ich getan - 1 ) 

3. ,,Ich mocht’ dich kennen lernen doch 
Und kam zu dir doch niemals noch. 

Ganz sacht, ganz sachte immerzu 
Fiir Indra flieBe, Soma, du! 

4. ,.Ob er wohl hilft, ob er’s wohl macht, 

Wohl macht, daB man mich hoher acht t? 

Ob ich wohl, einem Gatten feind. 

So hingeh’nd Indra werd’ vereint? 

Dhanavantam, karatnbhin(iin, apupavantam , ukthinam , genau wie in 
II, 52, 1. Natiirlich ist das hier dichterisch, nicht woctlich anfzufassen. 
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5. ,,Hier sind drei kahle Flachenhoh’n, 

Mach, Indra, die bewachsen schon: 

Papas Kopf, unser Ackerfeld 

Und die auf meinem Bauche schwellt. 

6. „Dort ist er, unser Ackergrund, 

Hier meines Leibes Hiigelrund, 

Dazu noch kommt Papachens Kopf, 

Deck alle die mit dichtem Schopf. 

7. „0 Hundertkraft, durchs Wagenloch, 

Durchg Karrenloch, durchs Loch am Joch, 

Dreifach rein machend Apala 

Schufst ihr die Haut wie Sonne da.“ 

Meine Ubersetzung ist so gut wie wortlich treu. Statt ,,Flu8“ 
steht im Original „Wasser“. Da indische und abendlandische 
Ausleger es als FluB fassen, bleibe ich dabei, obschon mir 
„Teich“ wahrscheinlicher aussieht. Sruta verstehen manche als 
„auf dem Strom(lauf)“. Der Soma ist aber nach dem Veda 
keine Wasser-, sondern eine Bergpflanze. Daher wohl der Kom- 
mentatoreneinfall, die Pflanze sei von der Stromung des Flus- 
ses dahergeschwemmt worden. Sruta bedeutet aber auch „am 
Wege 4i . Wer es vorzieht, setze halt „am Wasserrand“ *). Die 
vierte Zeile der ersten Strophe hieBe wortlich: „Ich presse 
dich fiir Qakra aus.“ Kuvic chakat in der 4. Strophe iiber- 
setzen, soweit mir bekannt, alle andem; „0b er’s wohl kann?“ 
Mir scheint gak, helfen weit wahrscheinlicher zu sein. Die 
letzte Zeile von Str. 6 hieBe eigentlich: ,,Die alle mache dicht 
bebaart,” wozu etwa ginge: „Dem noch Papachens Kopf sicb 
paart. 4 ' Oder lieber so: „Dazu Papachens Kopf. 0 flugs / Behaar’ 
all die mit dichtem Wuchs! 44 Aber obgleich in Indien von vedi- 
scher Zeit herab der Pflanzenwuchs als Haarwuchs der Erde 
gefaBt wird 2 ) — iibrigens nicht nur in Indien — , schiene mir 
doch unserem Sprachgebrauch die Form im Text besser zu 
entsprechen. Und einen gewaltigen Schopf Haare und Getrei- 
dehalme wiinscht das Madchen. An ihrem Bauch oder Venus- 
hiigel ist er notig, damit sie dem Mann gehorig gefalle. In I, 

2 ) Apdm ante sagt Brihaddevata VI, 101. 

2 ) Daher hei£t die Erde, ehe sie Pflanzen trug, ,,kahl, haarlos 64 ( riksha , 
alomikd ). Taitt.-S. VII, 4, 3 1. Lomaga „mit Gras bewachsen* 4 finden wir 
in Kath.-Samh. XXII, 13. Usw. 
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136, 3 werden dem Dichter auch Madchen geschenkt, und in 
Str. 7 fordert ihn eine, die er offenbar fur zu jung halt, in 
gekrankter Wiirde auf: „FaB mich recht tiichtig daran, ich 
habe nicht sparliche, ieh bin ganz dicht behaart, wie ein Schaf- 
chen der Gandhari.“ Die letzte Strophe wird spater naher 
erortert werden. 

Das Lied bekundet sieh auf den ersten Blick als ganz hervor- 
ragend volkstumlich, und zwar so sehr, daB Hillebrandt in sei- 
nen „Liedern des Rigveda“ (S. 38) einzig diese Verse (mit Aus- 
nahme des 7.) und IX, 112 (dies in der Ubersetzung der„Sieb- 
zig Lieder“ von Geldner, Kaegi und Roth) metrisch wiedergibt. 
Seine Eigenart aber gebietet obendrein lm Deutsehen den Reim. 
Ein Volkslied wird es in der Tat sein, hochstens mit Ausnahme 
der letzten Strophe. Doch wird auch die dem urspriinglichen 
Gedicht angehoren. 

Besonders die vorziigliche Behandlung des Liedes durch L. v. 
Schroeder (Wiener Ztschr. f. d. Kunde d. Morgenlandes XXII, 
S. 223 — 244) macht es bei mehreren Punkten unnotig, diese hier 
zu besprechen. Nach den indischen Kommentatoren soli die 
Apala mit einer Hautkrankheit behaftet gewesen sein. v. Schroe- 
der findet diese Annahme sogar „abgeschmackt“, „ekelhaff‘ 
usw. (S. 230 f.) und behauptet, davon stehe auch gar nichts in 
dem Liede selbst. Nun, wenn es eines so groBen Gottes und 
einer zauberischen Handlung durch ihn bedarf, damit die Apala 
eine schone Haut bekomme, dann muB sie halt vorher eine 
irgendwie unschone gehabt haben. Da beiBt keine Maus und 
kein Schongeist einen Faden ab. Nach Brihaddevata VI, 99 ff. 
verliebt sich Indra in die Apala, als er sie erblickt hat, und 
trinkt den Soma aus ihrem Mund. v. Schroeder deutet an, da 
konne sie doch keine Hautkrankheit gehabt haben. Es kame 
aber darauf an, was fiir eine. Der Aussatz der indischen Kom- 
mentatorenkliigelei ware natiirlich ausgeschlossen. Aber sogar 
ein himmlischer Don Juan wird unter Umstanden sich keines- 
wegs durch Hautmangel des gerade heftig begehrten Weibes 
abschrecken lassen. Das Gesicht konnte ja nicht schlimm oder 
gar nicht entstellt gewesen sein, und unters Kleid sieht auch 
der landlaufige Gott nicht. Doch sei dem, wie ihm wolle, das 
Lied selber enthalt ja keine Silbe von all der Weisheit der Bri- 
haddevata und andrer. Apala ist im Rigveda selber einfach ein 
Weib mit einem Hautfehler, den Indra gnadenvoll beseitigt, 
weiter gar nichts. v. Schroeder erklart auch ohne die geringste 
Notigung, das Magdlein (kanya) von Str. 1 sei die Apala von 
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Str. 7 und findet also in den drei Bitten des Madchens einen 
neuen Grund fiir seine Ablehnung der Hautkrankheit. Aber 
woher konnte denn das Magdlein und die Apala ein und die- 
selbe Person sein! DaB es eine vollig andere sei, springt sofort 
in die Augen, natiirlich aus dem Liede selbst. Nicht einmal, 
daB Apala ein Madchen sei, vermogen wir aus dem Gedicht sel- 
ber zu schlieBen, und Brihaddevata VI, 104 mag i h r e Bitte an 
Indra ziemlich richtig wiedergeben: „Mache mich (am Bauch) 
schon behaart, tadellosen Leibes und schonhautig, o Qakra.‘‘ Die 
Behaarung freilich diirfte sich ungehorigerweise eingedrangt 
haben. Wie der Text vor uns liegt, sagt er doch einfach dies: 
Das Madchen ersehnt von Indra die Erfiillung dreier Wiinsche: 
die Haut ihres Venushiigels und ihrer Scham soli Haare trei- 
ben, ebenso die von ihres Vaters Kopf, und drittens die Haut 
(oder Rinde, Oberflache, tvac im Veda) ’) der Erde ihren in 
reicher Kornbehalmung bestehenden Haarwuchs. Da nun Indra 
einst an der Haut der Apala solch ein Wunder tat, wie das 
Magdlein selber wohl gehort hat und sagt, soli er auch an den 
drei genannten Hauten seine Macht und Gnade bewahren. DaB 
nun das Madchen auch die Behaarung von ihres Vaters kahlem 
Schadel begehre, erklart v. Schroeder fiir ungehorig: „Man be- 
greift auch kaum, was dem Madchen daran gelegen sein kann, 
daB ein glatzkopfiger Vater wieder Haare bekommt“‘ (richtig: 
bekomme). Und gerade diesen Zug fand ich schon bei der ersten 
Lektiire entziickend. Die Glatze ist in Altindien hochst unbe- 
liebt, und schon aus der biblischen Geschiclite von dem Kahl- 
kopf Elisa wissen wir, wie sogar ein heiliger Mann im kinder- 
massenmordenden Rachedurst versetzt werden kann, wenn er 
an diesen Schonheitsfehler erinnert wird. Haarwuchsmittel fin- 
den wir also auch in der altindischen Literatur recht reichlich. 
Nehmen wir sogar an, das Magdlein habe wirklich sein Papa- 
chen nicht genug geliebt fiir solch eine Bitte an den Gott, so 
wurde sie doch sicherlich von andern Kindem, den unschuldi- 
gen Seelen, weidlich aufgezogen mit ihrem, sei es im Dienste 
der Venus, sei es in dem der Minerva, vielleicht friiher erglatz- 
ten als ergrauten Erzeuger. Ihr mochte also sogar noch mehr 
an einem Haarschopf auf des Vaters Schadel denn am schopfi- 
gen Kornwuchs auf dem magern Ackerlein des Alten liegen. 
Die langere Ausfiihrung bei v. Schroeder (p. 233 — 235), das 
„Vaterchen“ (tala) sei der bekannte Vegetations- oder Korn- 

Ein paar Beispiele dieses Gebrauchs von tvac waren Rgv. X, 68, 4; 
Taitt.-S. I, 1 , 5, 1; 5, 5, 4; Apast.-Crantas. VIII, 19, 9. 
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alte, also der Fruchtbarkeitsdamon, steht zunachst einmal ganz 
in der Luft. Sodann pa8t dieser nicbt etwa ..ganz vortrefflich“ 
in den Zusammenhang, sondern sehr sehlecht, weil diese Bitte 
dann mit der vom Ackerfeld zusammenfiele, also eine Tauto- 
logie ware, wie iibrigens schon v. Schroeders Worte verraten: 
„Das Feld soli Saaten tragen, der altgewordene, kahlgewordene 
Vegetationsdamon soil wieder Haare bekommen, d. b. er soil 
wieder jung werden.“ Und zu solchen Gedanken soil sich sogar 
das rotznasige, bungrige kleine Madel versteigen, dem sein 
Baucb nicht rasch genug Haare treibt und das Feld der Familie 
nicht genug Korn! 

Wie nun aber Apala ibre sonnenhafte Haut bekam, dariiber 
gehen die altindischen Erklarer auseinander. Nach den meisten 
bat Indra sie durch bestimmte Loeber oder Hohlungen (kha) 
am Wagen und am Karren und wohl durch den Jochbogen 
durcbgezogen. Darin folgen ihnen die europaischen Forscher, 
soweit mir bekannt. Die zauberische Wirkung des Durchziehens 
ist ja oft behandelt worden. Siehe Th. Zachariae, Kleine Schrif- 
ten, S. 240 ff. mit reichhaltigen Literaturangaben, und vor 
allem Frazer 3 XI, 168 — 195 *). Wie ebenfalls von Schroeder dar- 
legt, wird nun die Apalastrophe beim Brautbad gebraucht. Auch 
in Manavagrihyas. I, 8, 11 heiBt es: „Mit dem Sprucb: Khe 
rathasya, khe (a)nasah, khe yugasya, Qatakrato, / Apalam, Indras 
trih purtyav (!) akrinot suryatvacam begieBe man aus einem 
messingnen Wassergeschirr (udakamsya) das Madchen. Nach 
dem Apastambakommentar von Haradatta laBt nun wirklich 
Indra durch die drei genannten Locher Wasser auf die Apala 
rinnen (Schroeder, S. 227 f.) So konnten wir den Yorgang 
leicht verstehen, wahrend wir uns ihn nicht recht vorzustellen 
vermogen, wenn die Reinigung durch Durchziehen erfolgt 2 ). 

L ) Von Frazers vielen Beispielen stiinde wohl am nachsten: Bei den 
Luschai in Assam wird das Kind, wie man sagt, fiinf oder zehn Tage nach 
der Geburt von kleinen Pusteln bedeckt, an den Lippen schwarz, seine 
Kraft geringer, Man zieht es durch einen Ring aus einer gewissen Pflanze. 
Dadurch wird seine Haut und es selber wieder gesund (S. 185 f.). 

2 ) Unter ochsenbespanntem Pflug begossen wird ein Kranker in Ath.- 
Veda II, 8, 4 und Komm. Kraft oder Macht erlangt man durch ein GuB- 
opfer in des Wagens Biichse (nadl, mukha). Taitt.-S. Ill, 4, 8, 3; Kath.-S. 
XXXVII, 12, SchluB. Erbsen soli man vor der Aussaat durch die Nabe 
eines Wagenrades laufen lassen, wie Bohnen und Weizen durch eine Hose. 
Sartori, Sitte und Brauch II, 67. Durch durchlocherte Steine kriecht man, 
n gesund, schwanger, recht potent zu werden. Frazer 3 V, 36; Hastings, 
ERE. VI, 76. Vgl. auch Bali 248 f.; Frazer IX, 39 (Raja v. Manipur und 
damit Jataka Nr. 126). 
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Wahrscheinlich diirfte aber dennoch dieses gemeint sein. Dann 
ware besser, man iibertriige: „0 Hundertkraft, durcbs Wagen- 
loch, / Durchs Karrenloch, durcbs Loch am Joch / Durchzogst 
dreimal du Apala / Und schufst sie sonnenhautig da.“ 

Was nun das Magdlein des Liedes selber anlangt, so kaut sie 
nach der Brihaddevata und andem altindischen Angaben, so- 
wie nach den europaischen Gelehrten die Somapflanze und 
preBt so den Saft aus. v. Schroeder (S. 239 — 241) findet hier 
die Erinnerung an eine altere, primitivere Art der Somaberei- 
tung und bringt Parallelen — die sich natiirlich vermebren 
lieBen — fur die Sitte, Getranke, namentlich rituelle, so zu be- 
reiten, daB Madchen oder Frauen den betreffenden Pflanzen- 
teil kauen und den Saft in ein GefaB spucken, wobei natiirlich 
die bekannte, in Indien besonders in der erotischen Literatur 
bezeugte Zauberkraft des Speichels ebenfalls eine Rolle spielt. 
Ich bezweifle aber, ob wir so viel in jambhasuta sehen diirfen. 
Zunachst einmal konnte einfacb die groBe Armut des Madchens, 
das nicht einmal Morser und StoBel dazu gehabt hatte, hervor- 
gehoben werden. Sodann braucht jambhasuta wohl kaum eine 
so wortliche Bedeutung zu haben. Der Mund der Steine, der 
den Soma preBt, ist griin von Somasaft (X, 94, 2), sie kauen 
die SomaschoBlinge (IX, 79, 4; X, 94, 3) und fressen sie (X, 94, 
6; 9), machen sie mit dem Mund zurecht. Lnser Madchen nun 
konnte wohl nur mit Morser und StoBel ausgeriistet gewesen 
sein. Aber auch diese zwei kauen wie zwei Rosse die auszu- 
pressende Pflanze (I, 28, 7). Also konnte jambhasuta mit 
dem GebiB ausgepreBt, „zahngepreBt“, wie v. Schroeder iiber- 
setzt, auch von Somasaft gesagt werden, der eben nicht im 
Mund ausgepreBt worden ist, sondern vom ,,GebiB“, von den 
„Zahnen“ jener Mittel 1 ). 

Ebenso scheint mir v. Schroeder auf „gattenfeind“ (patidvish ) 
mehr aufgebaut zu haben, als dieser Grund zu tragen vermag. 
Denkbar an sich ware ja seine Ansicht, daB unser Magdlein sich 
selber — der Plur. der 1. Pers. statt des Sing, kommt auch 
sonst im Veda vor — oder sich und ihre Altersgenossinnen 

*) Die PreBsteine sind die Zahne des Opfers, sagt Taitt.-Samh. VI, 2, 
11, 4; Catap.-Br. Ill, 5, 4, 24. An der zweiten Stelle wird hinzugefiigt: 
,,lVenn sie mit den Steinen auspressen, so ist das, wie wenn man mit den 
Zahnen kaut/ 4 Auf die Zahne werden bei der Totenverbrennung die PreB- 
steine gelegt. Agval.-Grihyas. IV, 3, 5. Die zwei PreBbretter beim Soma- 
opfer sollen vorne schmaler, hinten breiter sein, weil die Kinnladen so 
beschaffen sind. Ksith.-S. 25, 9; Kap.-S. 40, 2; Maitr.-S. Ill, 8, 8. Dies 
schiene in der Tat auf eine Entwicklung vom Kauen her zu deuten. 
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gattenfeind nenne, weil sie zwar nach dem Eintritt der Reife 
und dem Geschlechtsverkehr begehre, aber eben nocb in der 
Zeit des besonders durch Heinrich Schurtz bekannten „Manner- 
hauses“ lebe, wo die Jungmannschaft und die Madchen erst 
langere oder kiirzere Zeit in „freier Liebe“ miteinander Ge- 
sehlechtsumgang zu haben pflegen und der Gedanke an eine 
Heirat, also einen Gatten, ihnen zunachst verhaBt ist (S. 242 
bis 244). Die Geschlechtssitten, die sich im Rigveda spiegeln, 
sind nun keineswegs puritanisch, wie schon erwahnt. Die mann- 
baren Madchen geben sich offenbar gerne hin, es scheinen da- 
nach Zustande zu sein, wie wir sie auch in Europa in gar man- 
chen Gegenden seit alters finden, wo Buben und Madchen vom 
Eintritt der Geschlechtsreife an, ja nicht selten schon vorher, 
als selbstverstandlich der Begattung frohnen, vor Gatte- oder 
Gattin-Sein aber ein Grauen empfinden, solange es halt nicht 
sein muB. Aber andererseits horen wir im Rigv., daB Madchen, 
die keinen Bruder haben, den Mannern nachlaufen (I, 124, 2; 
IV, 5, 5: vgl. auch II, 17, 7; X, 96, 22). Ob sie dabei einfacli 
Liebesfreuden oder einen Gatten suchen, in beiden Fallen 
stimmt das nicht zu einer Zeit des Mannerhauses mit freiem 
Geschlechtsverkehr der Unverheirateten. D a braucht das Mad- 
chen weder einen Bruder, ihr zu einem Ehegemahl zu verhelfen, 
noch hatte d a die aus dem altindischen Schrifttum bekannte 
Aufsicht des Bruders iiber die Schwester einen Sinn 1 ). Nein, 
das Mannerhaus liegt fur den Rigv. in ferner Vergangenheit, 
obschon ja die sabha wohl mit Recht als ein tjberlebsel aus ihr 
betrachtet wird. Doch auch hier scheint man mir von Art und 
Geist unsers Liedes nicht den richtigen Begriff zu haben. Der 
Dichter legt in des Madchens Mund wohl einfach einen tragi- 
komischen Ausdruck: ,,W i r mochten zwar auch sein wie die 
GroBen, einen Mann haben, miissen aber natiirlich die Manner- 
feindlichen spielen, weil wir noch so klein seien 2 ).“ Unmittel- 

J ) Wegen des innigen Verhaltnisses zwischen Bruder und Schwester 
siehe z. B. Weib im altind. Epos, S. 422; das Kapitel „The Brother Festi- 
val“ in Bose, The Hindoos as they are 2 , S. 87 f.; in meinem Bali, S. 210 bis 
215. Dieser schone Zug scheint ans indogermanischen Tagen zu stammen. Das 
gleiche findet sich bei den Slaven (Friedr. S. KrauB, Sitte und Brauch 
der Siidslaven, 1885, S. 621). In der Edda kann die Schwester sogar nicht 
den Mord des eigenen Vaters am Bruder rachen (iibers. v. Genzmer, S. 116). 
Die Wandlung in der Chriemhildsage ist bekannt. 

2 ) Mephistopheles: Ihr waret wert, gleich in die Eh’ zu treten. Gret- 
chen: Ach, dazu ist es noch nicht Zeit. 

„Nein, vierzehn Jahr und sieben Wochen, 11 sagt die Junge — ist es in 
einer Gellertschen Fabel? — , als der Vater sie als vierzehnjahrig vorstellt. 
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bar vorher redet sie ja davon, wie gering geachtet sie sei, sie 
zahlt nicht mit und fragt sich zaghaft, ob Indra wohl durch 
ein Wunder bewirken werde, da8 sie hoher geachtet werde — 
das bedeutet vasyasas karat — Hoher geachtet, weit hoher 
als die noch nicht geschleehtsreifen Madchen sind ja die rnann- 
baren iiberall auf Erden — solang diese nicht zu alt sind — , 
und wie sehr erst in primitiver Gesellschaft! Man denke doch 
daran, welch eine Freude es da oft auch fiir die Eltern, na- 
mentlich die Mutter ist, vom Madchen selber ganz zu schwei- 
gen, wenn das lang Ersehnte eintritt. Griinde mogen da manch- 
mal, ja wohl meistens, verschiedene mitreden, der Hauptgrund 
ist natiirlich der: ein weibliches Menschenkind hat seinen Wert 
zunachst nur darin, daB man mit ihm ein Plasir haben kann, 
dann oft auch: Kinder, namentlich Sohne. Auch als Arbeitstier 
leistet es weit mehr denn so ein unentwickeltes Ding. Die Sehn- 
sucht unsers Magdleins ist also vollkommen natiirlich, naiv un- 
schuldig. Und nicht nur an sich denkt sie, sondern auch an ihren 
Vater und die Not der ganzen Familie, obschon wahrscheinlich 
keineswegs aus reinem Altruismus oder einzig aus kindlicher 
Liebe. 

Aber mit all dem haben wir das fiir den Forscher Wichtigste 
noch nicht erfaBt, wie sehr auch man sich bisher mit dem Her- 
ausgeschopften zufrieden gegeben hat. Es bleiben ungeloste 
Ratsel von recht aufdringlicher Art. Wohl wahr: Indra erscheint 
in verschiedenen Gestalten schon im Rgv. ,.In Gestalt um Ge- 
stalt wandelt sich Maghavan, Zaubertrug um seinen Leib schaf- 
fend“ (III, 53, 8). „Er ward gleichgestaltet vielen Gestalten. 
Das (d. h. wohl: die zu einer bestimmten Zeit gerade angenom- 
mene) ist seine Gestalt zum Anschauen“ (VI, 47, 18). Aber 
immer geschieht solch ein Tausch der auBeren Erscheinung zu 
einem bestimmten Zweck; meist will er damit hinters Licht fiih- 
ren. Was soli aber die Schnurrpfeiferei, daB er als kleines Mann- 
chen umhergeht und in Haus um Haus hineinguckt? Dazu ware 
eine groBe Gestalt geeigneter. Oder macht er sich so klein, daB 
man ihn nicht bemerke? Von anderm zu schweigen, hatte das 
seine Bedenken, da man bekanntlich iiber Geistlein stolpern, 
auf sie treten, sie in die Tiire einklemmen kann usw. v. Schroe- 
der fiihlt die Schwderigkeit, ohne sie sich aber recht einzugeste- 

) „Das ist des Menschen Himmelreich, wenn er anf dieser Welt zu 
mehr Geltung gelangt“ (Esha vai manushyasya svargo loko yad asmiml 
loke canyon bhavati). Kath.-S. XI, 4 gegen SchluB (S. 148, viertletzte 
Zeile). 
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hen, und trostet sich mit dem verzweifelten Sprung: „viraka, 
Mannchen oder ganzer Mann, d. h. wohl ein Inbegriff der Mann- 
lichkeit“ (S. 237). Als Stiitze dieser Unmoglichkeit nennt er 
V, 2, 5, wo Agni maryaka, „Mannchen“ (wohl noch genauer 
„Jungmannchen“) genannt wird. Aber das ist etwas ganz ancle- 
res: das Wunder, daB Agni, das Feuer, so alt und doch taglich 
neu geboren, so klein und doch dann in kiirzester Zeit ein 
briillender Riese ist, hat auch die vedischen Menschen beschaf- 
tigt und muB ja auch auf das unverkliigelte Denken einen tiefen 
Eindruck machen 1 ). Indra aber, der iiber alle Welten hinaus 
und hinauf ragende Ubergigant des Rigv als standig umhervigi- 
lierendes kleines Mannchen stoBt einen vor den Kopf oder doch 
an die Beine. Wo ware etwas Ahnliches zu finden? Weiter: ga- 
nair iva, ganakair iva“, „ganz leis, ganz leise“ oder: „ganz 
sacht, ganz sachte“ soil der Soma dem Indra zuflieBen. Wie selt- 
sam! Sonst gebahrt sich der Somasaft alliiberall vollkommen 
anders. Er springt, rauscht, braust, schreit, wie ein Stier briillt 
er, wiehert laut wie ein RoB, er macht ein Getose wie der Don- 

1 ) Er heiBt ofters der Jiingste (yavishtha, yavishthya), da er jeden 
Morgen neu erzeugt wird, und doch ist er alt und seine Geburten ge- 
horen der Urzeit an ( sandin' , III, 1, 20). ,,Der Altgewordene ist plotzlich 
als Jiingling hervorgekommen“ ( jujurvait yo muhur a yuva bhut, II, 4, 5). 
Vgl. z. B. Ill, 15, 4. Oder X, 4, 1—2: 

Verehren will ich dich, Gebet dir bringe:i. 

DaB Ehrfurchtszoll dir sei bei unsern Rnten. 

Du bist ein Brunnen in der Wiiste, Agni, 

Dem Volke, das dich sucbt, u r a 1 1 e r Konig. 

Du bist’s, zu dem hin alle Menschen streben 
Wie Rinder zu dem warmen Stall, o Jiingster. 

Der Gbtter und der Menschen Bote bist du, 

Gehst zwischen beiden hin und her mit Lichtglanz. 

..Agni klein geboren, wird groB“ (Taitt.-Samb. V, 1, 2, 3, alpo hy esha 
jato mahan ). Der Opferer spricht (beim Neu- und beim Vollmondsopfer), 
wabrend vom Hotar die EntziindungSYerse hergesagt werden, zu Agni einen 
Mantra mit „lch berieche dich Unsterblichen am Kopf ‘ (Taitt.-Samh. I, 
6, 2, 2; Apast.-Qrautas. IV, 9, 3). Agni ist halt da ein kleines Kind. Keith 
iibersetzt falschlich: „I touch the head of thee 1 * famartyasya te, hotar, 
murdhann djigharmi ). Einzig die altere Person beriecht die jiingere oder 
das Kind am Kopf. Dabei ist Agni der Gott, den schon die Vorvater der 
Familie entflammten (Macdonell, Vedic Mythology 96). — Zum Beriechen 
am Kopf, das im „Kama“ besprochen wird, sei noch nachgetragen: Yon 
den Bergvolkern Chittagongs wird berichtet: Sie legen Mund und Nase 
auf die Wangen des andern und ziehen den Atem stark an. In ihrer 
Sprache heiBt es nicht: „Gib mir einen KuB!“ sondern: „Rieche mich!‘* 
Rich. Andree, Etbnograph. Parallelen II, 223 f. 
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ner oder wie eine Schlacht, er stromt wie ein stiirzender FluB, 
larmt wie Strome dahin, wie das Meer schwillt er an, ist ein 
groBes Meer, der Schall von Soma beim Pressen dringt sogar 
bis zum Himmel empor (dies letzte in X, 76, 6, das iibrige meist 
aus Bucb IX), und die PreBsteine durchdrohnen die Erde init 
ihrem Gerausch (X, 94, 4) usw. Oder man lese einfach das ganze 
letztgenannte Lied, damit man sehe, wie unmoglich dies ganair 
iva, qanakair iva beim wirklichen Soma ist. Die Erklarung der 
Inder, die da sagen, Indra habe das Gerausch der kauenden 
Zahne der Apala fiir das Getose der PreBsteine gehalten nnd 
sei deshalb herbeigekommen, mag „abgeschmackt klingen“, wie 
v. Schroeder mit Recht sagt. Aber sie haben doch wenigstens 
gefiihlt, daB ein lautes Geton erfordert werde, wo es sich nm 
Somapressung fiir den Gott handelt. 

Drittens mutet doch des Magdleins oder des Magdleins und 
seiner Genossinnen bange Sehnsucht, sich mit dem Gott Indra 
zu vereinigen, recht Wunderlich an. Zwar die Anschauung von 
des Menschen Zusammensein mit dem leiblich, obwohl unsicht- 
bar, gegenwartigen Gott durchzieht auch den Rigv. Freilich, 
wenn Vasishtha in dem beriihmten Liede voll vermissenden 
Schmerzes den Varuna an die Zeit erinnert, wo er mit diesem 
in innigster Freundschaft verkehrt habe, so fiihlt er sich da als 
Auserlesenen, besonders Begnadeten. Namenllich aber der Gott 
des Feuers heiBt an einer sehr groBen Anzahl Stellen der 
„Gast“‘, der „liebe Gast“, der „freundliche Gast“ usw., sowie 
der „Hausfreund“, und die Lieder an ihn und von ihm atmen 
nicht selten ein liebevolles ZusammengehorigkeitsbewuBtsein 
zwischen dem Gott und seinen Yerehrern. Selbst als Stammes- 
oder gar Blutsverwandte, ja als leibliche Briider der Gotter 
fiihlen sich die Frommen, die Arier (II, 29, 4: III, 54, 9; 55, 
16; 56, 3; VII, 82, 8; VIII, 27, 10; 72 [83], 7 ff.; X, 64, 13). 
Indras Verhaltnis zum Menschen ist zwar nicht so zartlich wie 
das des Agni, immerhin aber doch ofters sehr nahe, ganz kame- 
radschaftlich, namentlich kampfbriiderlich, ja saufbriiderlich, 
oder wie das des Vaters zum Kinde 1 ), oder es wird doch wenig- 
stens so gewiinscht. Ja, Indra, der auch als ein begeisterter und 
begeisternder Sanger und Inspirator poetae gilt (X, 100, 11; 
III, 34, 5; 46, 4), wird angerufen: ,,Komm zu den Lobgesangen, 
falle singend ein, stimme ein, briille her (a ruva) und folge nach 

l ) Dieser Gedanke vor allem von Indra und Agni (I, 1, 9; 31, 10; 104, 
9; 127, 8; III, 49, 4; 53, 2; VIM, 64 (75), 16; X, 22, 3; 48, 1; 69, 10). 
„Unser altester Bruder“ heiBt Agni in X, 11, 2. 
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unsern Gebeten, o Guter, und lafi, o Indra, unser Opfer ge- 
deihen“ (I, 10, 4). Wesentlich das gleiche in I, 173, 2; IV, 163; 
X, 148, 3. Trotz aller oft hervortretender Kulturbelecktheit. ja 
gelegentlicher Ubergescheitheit *) treten wir doch im Rigv. in 
eine vielfach morgendliche Zeit. Da ist vie! seelische Jugend- 
lichkeit, und diese geistige Morgenwelt hangt innig zusammen 
mit der Morgenfreude des Rigv. ,,Mit der Morgenrote erwa- 
chend“ (usharbudh), „in der Friihe ausfahrend“ (prataryavan) 
sind die Menschen und vor allem die Gotter (I, 44, 1; 45, 9; IV, 
6, 8; 45, 4; VII, 76, 5 usw.). Sogar die vagierenden Poeten 
stehen friih auf und wecken da gelegentlich als Gaste den rei- 
chen Herrn im Morgenscblaf (I, 125). Und sowie die Goiter er- 
wacht sind, kommen sie zu Opfermahl und Gemeinschaft der 
Menschen, vor allem auch Indra als Zechgenosse. So erhebt sich 
schon mit der heiligen Friihe des Ariers BewuBtsein seiner Zu- 
sammengehorigkeit mit den Gottern, auf der Hohe des Tages 
erneuert sich die Spende, namentlich an Indra, und woher 
konnte da der Abend gottheitverehrungslos sein, wo doch die 
Nacht, die Finsternis, das „schwarze Unding“, die „schwarze 
Ungeheuerlichkeit“ (asitarn abhvarn ) hereinbricht! Zwar ein 
standiges geistiges Zusammenleben mit der Gottheit, wie es des 
wahren Christen Herzenswunsch bildet, fehlt natiirlich. Seit ve- 
discher Zeit kennt der Inder nicht nur das ,,136^601016^'' (ava- 
hana) der Gottheit, das durch die mit unwiderstehlicher Zau- 
bergewalt wirkenden Opfer, im Rigv. vor allem durch das eben- 
so zwingende Loblied oder Gebet erfolgt, sondern auch das vi- 
sarjana, die auch anderen Volkern vertraute Weg- oder Heim- 
sendung des Gottes oder Geistes; sogar Gotterbesuche, ja die 
am ehesten, konnen uns praktischen Menschen unbequera wer- 
den. So spricht III, 53, 6 zu Indra: ,,Du hast jetzt Soma ge- 
trunken, geh heim, o Indra; du hast zuhause eine schbne Gat- 
tin als deine Lust, wo belohnungsreiches Ausspannen deiues 
Rosses winkt.“ Das klingt recht ahnlich der Art, wie die wei- 
berliisternen Gandharva weggebannt werden: ,,Eure Gattinnen 
wahrlich sind die (ja beriiekend schonen) Apsaras. Ihr Gan- 
dharva seid ihre Gatten. Macht euch davon, ihr Unsterblichen, 
hangt euch nicht an Sterbliche“ (Ath.-Veda IV, 37, 12). Also 
mag auch hier das Bocksohr des Brunstwidders oder mesha 
Indra hervorgucken. Sodann starrt sehr auffallig naiv an vie- 
len Stellen des Rigv. der rein geschaftliche, aber wohl aller pri- 

x ) Leider finde ich kein wirklich entsprechendes Wort fur das in neuerer 
Zeit so viel gebrauchte englische sophistication. 
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mitiven Religion gemeinsame Untergrund des Gottesverlangens 
hervor: Do ut des und da ut dem. Indra selber erklart, er ver- 
kaufe sich dem Meistbietenden (IV, 24, 9; X, 48, 5). Anderer- 
seits bemogelt gelegentlich der Fromme, ,,verstohlen leise“ 
( upamgu ) die eine Gottheit zu Gunsten einer anderen (X, 83, 
7), und die reichen Trankspenden sind erklartermaBen oft da- 
zu da, daB der Gott, vor allem der Saufbold Indra, sich be- 
trinke und als Reicher im Rausch freigebig werde (I, 4, 2; 46, 
12; 51, 7; 54, 9; 139, 6; III, 41, 6; 51, 12; IV, 31, 2: VI, 19, 7; 
VIII, 4, 4; 24, 10; 49, 3; IX, 8, 3; 60, 4; 75, 5; 81, 1) *). 

Also der vedische Inder kennt gar wohl das Kommen des 
Gottes und das Zusammensein mit ibm, auch als Zechkumpan. 
Aber die Stimme der Lieder ist Esaus Stimme, ist die des Man- 
nes. Zwar hat allem Anschein nach die vedische Gattiu ver- 
gleichsweise durchaus keine niedrige Stellung und als Haus- 
herrin auch Anteil an den Gottheiten des hauslichen Opfers. 
Sodann war der Kult in Wirklichkeit weit mehr ein solcher der 
Vegetations- und Fruchtbarkeitsgottheiten als der vielfach 
ignorierende, beiseite schiebende und umkrempelnde Rigveda 
Namens haben will. Damit ergibt sich im Kult auch eine gro- 
Bere Bedeutung des Weibes, aber eben vor allem als der Tra- 
gerin der Geschlechtlichkeit und der Fruchtbarkeit. ,,Was beim 
Opfer die Gattin tut, das ist Begattung“ (Kath.-S. XXV, 8; 
Kap.-Kathas. 40, 1; Qatap.-Br. Ill, 5, 3, 16 usw.). Auch als 
weibliches Wesen kann also unser Magdlein keine Beachtung 
von seiten eines Gottes finden. Anders steht es bei ihren ge- 
schlechtsreifen Schwestem. Die haben von Rigv. X, 85, 40 
herab mehrere vorehelige Besitzer aus der iibermenschlichen 
Welt: Soma (den Mondgott), den (oder: die) Gandharva und 
Agni. Siehe meine Anmerkungen in „Weib im altind. Epos“, 


x ) Freilich ist der Rausch auch fiir die Anschauung des primitiven ve- 
dischen Inders eine mystische und magische Gottesmacht, unfaBbar, all- 
iiherwindend, ist er der Dichter voller Weisheitskraft, der auch den Men- 
schen zum Dichter macht; zum Seher und zum Konig wird man durch 
ihn, das Nackte hiillt er ein, aiies, was wund ist, heilt er, der Blinde 
sieht, der Lahme geht, durch ihn siegt nicht nur der Gott, vor allem 
Indra, an ungez'ahlten Stellen in heiBer Schlacht, sondern auch der Mensch 
und gewinnt durch ihn Nachkommenschaft usw. (HI, 43, 5; VI, 19, 7; 
VII, 82, 3; VIII, 12, 3; 68 [79], If.; IX, 67, 13; X, 25, 10). Begeistert 
ruft VIII, 48, 3: ,,Wir tranken Soma, wir wnrden Unsterbliche, wir gingen 
zum Licht, wir fanden die Gdtter. Was kann uns jetzt die Feindschaft 
schaden, was denn, o Unsterblicber, eines Sterblichen Tiicke. 44 Und in der 
Folgezeit ertont immer und immer wieder diese Strophe. 
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S. 233; Altind. Rechtsschr. 22; 141; 229 und die dort angege- 
benen oder besprochenen Stellen; auBerdem Pancakhy. ed. 
Hertel III, Str. 181—189; Vishnudh. II, 33, 16 f,; Brihats. 74, 
7; Agnipur. 165, 19 — 21. Denn: wenn die Zeichen der Mann- 
barkeit (vyanjana) an ihnen hervortreteu, so erscheint in 
ihrem Leibe der Mond und genieBt sie, in ihren Briisten wohnt 
der Gandharva und genieBt sie, in ihrem MonatsfluB weilt und 
genieBt sie der Feuergott 1 ). So Narada XII, 28 im nepales. MS. 
(siehe Altind. Rechtsschr. 22; 229); Bhavishyap. I, 182, 31 und 
Angiras in Heat. Ill 2, p. 803. Padmapur. IJttarakh. 120, 6 f. 
aber ein wenig anders: ,,Wenn die Zeit der Schamhaare sich 
eingestellt hat, genieBt Soma das Madchen, wenn die Zeit des 
Monatsflusses, die Gandbarvas, der Feuergott aber, wenn ihre 
Briiste sich zeigen 2 ).“ Indra jedoch gehort nicht zu diesen, 
iibrigens ja nur dem mannbaren Madchen zugewandten inti- 
men Gasten, so gerne er auch da und dort ein schones Men- 
schenfraulein umarmen mag. Aber solch ein unreifes Nichts- 
chen, wie unser Magdlein, das als „Unbehaarte“ (alomika) fiir 
den Mann obendrein zauberisch gefahrlich ist (Manu III, 8 — 
Bhavishyap. I, 5, 100; 182, 40), woher konnte das dazu kom- 
men, den groBen Indra als Besucher zu empfangen, sei es als 
Liebhaber, sei es sonst! Wie Wunderlich von so einem Kind, 


1 ) Warum der und nicht der Mond? Die Erklarung gibt Bhavishyapur. I 
157, 39: das Menstrualblut gehort zum pittavarga, und 157, 41: Pittam 
agnih smrito (dies ist die Lehre der altindischen Medizin). Und: Agni 
ist die Galle der Wasser (Taitt.-S. IV, 6, 1, 2; Kath.-S. XXVII, 17; 
Vaj.-S. 17, 6; Maitr.-S. II, 10, 1; g a tap.-Br. IX, 1, 2, 27). „Nach fortge- 
schrittenen arztlichen Anscbauungen hat . . . das Menstrualblut die Eigen- 
schaft des Agni.“ Reinb. F. G. Muller, Uber pitta usw. im Janus 1934. 
S. 95. Vgl. die ganze Abhandlung. 

2 ) Deshalb und durch der Gottheit Villen darf das Weib ungescheut 
sich jedem Mann, besonders ibrer Kaste, hingeben, wird sie aber von 
einem aus niedrigerer Kaste geschwangert, dann ist sie so lange 
befleckt, als der „Dorn“ nicht abgegangen ist und sie nicht ihren, sie 
von allem Fehl reinigenden MonatsfluB bekommt. Siebe die angefiibrten 
Stellen, sowie Weib im altind. Epos 92; 165; 390; Altind. Rechtsschr. 342; 
Agnipur. 165, 6 f.; MBh. K. XIII, 58 (hier besonders ausschweifend), und 
die lange Reihe von Stellen in Heat. Ill 1, p. 843 — 848, daB das von freni- 
den Mannem genossene Weib nicht befleckt werde usw.: nur drei Ver- 
gehen der Frau gibt es: Gattenmord, Brahmanentotung, Fruchtabtreibung 
(ib. 844). Freilich mancherorts wird des Weibes Freiheit dahin beschrankt, 
daB es wahrend der empfangnisgiinstigen Zeit allein ihren Gatten zulasse 
(„Weib“ 92; MBh. K. XIII, 85). Oft aber horen -tvir: Das Weib trifft bei 
Unkeuschheit keine Schuld, immer aber den Mann (so sogar MBh. K. 
XIII, 58). 
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daB es zu dem sprechen sollte: „Ich mocht’ dich kenncn Ier- 
nen doch. Und kam zu dir doch niemals noch. Und damit dies 
anders werde, mochte ich schleunigst mannbar sein!“ 

Mit ein e m Schlag wird alles klar, sowie wir mit Hille- 
brandt, Lieder des Rigveda, S. 135, bedenken, daB „im Rigv. 
sehr erotische Dinge um so weniger verwunderlicb sind, als 
selbst im Ritual der Geist, der das Kamagastra schuf, sich ge- 
legentlich geltend macht.“ Das ,,Mannchen“ ist namlich der 
Penis, der auch unter uns ofters so genannt wird J ), in unseren 
Erzahlungen um die Reformationszeit ofters Knabenbube heiBt, 
und der auch im Namen Kumara „Knabe“ fiir Skanda oder 
Karttikeya den Zeugungsgenius urspriinglich gemeint ist. „Haus“ 
(griha) bezeichnet dasselbe wie „Liebeshaus‘" ( kamagriha , sma- 
ragriha Vulva), und der ganz leise oder sachte flieBende ,,So- 
masaft“ ist das weibliche ,,Liebeswasser“ oder ,,Wollustwasser“ 
(kamasalila usw.) der indischen Lehrbiicher der Erotik. „In 
Haus um Haus schaut dieses Mannchen hinein,“ nur nicht in 
das der armen unreifen Magdlein! Wie wonnevoll seine Be- 
suche sind, davon baben die Kleinen durch Altere genugsam 
gehort, so daB schon die Neugier sie plagt. Und etwas gel- 
ten, etwas s e i n mochten auch sie. Also brennen sie darauf, 
Bekanntschaft mit dem „Mannchen“ zu machen. Wiirden sie 
nur plotzlich mannbar, dann wiirden sie wohl, wenn sie sehn- 
suchtsverloren so des Weges dahingingen, bald mit dem mach- 
tig lockenden vereint. 

Genau den gleichen „Indra“ und den gleichen „Somalrauk" 
fiir ihn findet man in X, 101, 12, angeschoben an ein Lied, das 
zu eifriger Somapressung auffordert. Da heiBt es: „Ihr Penis- 
manner (kaprinnaras), stellt den Penis empor, setzt ihn in 
raschen Gang, vbgelt (khudata) zur Beutegewinnung, treibt ihn 
drangend hinzu (oder: macht ihn ausflieBen), den Sohn derNish- 
tigrl, den I n d r a, zum Ergotzen (oder wohl eher: ,zur Hilfe, 1 
zur ,Forderung‘ fiir Land und Leute, uti), damit er hier Soma 
trinke.“ Auch da ist Indra das mannliche Glied und der Soma 
das „Liebeswasser“. Das ratselhafte Nishtigri bedeutet nach 

1 ) „Kleiner Mann 4 * = penis ist schon bei den Primitiven zu finden 
(Winthuis, Das Zweigeschlechterwesen, S. 19), ebenso ist er ihnen „der 
Mann mit einem Bein u (Winthuis, Einfiihrung usw., S. 119). Auch vom 
penis erectus wird unter uns gesungen: Ein Mannlein steht im Walde Auf 
einem Bein. Es hat auf seinem Kopfe Ein ICapplein klein. Sag, wer mag 
das Mannlein sein? 44 Sein Kappchen wird vorziiglieh dargestellt auf dem 
japanischen Bilde bei Fr. S. KrauB, Das Geschlechtsieben des japanischen 
Volkes II, S. 493. 
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Sayana „Verschlingerin der Nishti, d. h. der Diti“. Viel- 
leicht stimmt da wenigstens gri, Verschlingerin. Nishti konn- 
te ein Nomen agentis von nish, netzen, besprengen, sein. Nish- 
tigri, „Verschlingerin des Netzers“ (Besprengers), stiinde als 
volkstiimlich derber Ausdruck ganz im Einklang mit dem 
sonstigen Ton der Strophe, deren khudata futuite so unanstan- 
dig ist wie yabh (yeb im Kroatischen; s. Fr. S. KrauB, Das 
Geschlechtsleben des japanischen Volkes 2 * I, S. 294. Vergl. 
z. B. „FreBbegierige Kehle“ — Vulva bei den Zentralaustra- 
liern [Winthuis, Mythos usw. 68 f.]). Wir sind hier hineinver- 
setzt in ein Fruchtbarkeits-, jedenfalls ein Indrafest. Wieder 
erinnere ieh an Hillebrandts in verschiedenen Schriften ge- 
gebene Darlegnngen, namentlich an Lieder des Rigveda, S. 136 
bei Gelegenheit des Liedes von Agastya und Lopamudra: ,,Es 
ware demnach eine Situation, wie wir sie aus den Brauchen 
der Sonnwendfeste keunen, wo Brahmanen und Hetaren sich 
Zoten zurufen (Lat. 4, 3, 10 ff.) und Leute verschiedener Ka- 
sten (Lat., ib. 17) Begattungen vollziehen.“ 

„Sohn der Penisverschlingerin“ ware dann a b n 1 i c h, frei- 
lich etwas entfemt, den bekannten isteh putra (I, 125, 3), 
-,Sohn des Wunsches* 4 , d. h. Mensch, der nach Wunsch schenkt, 
sahasah putra, cavasah sunu usw. Besser aber so: Die Vulva 
empfangt den Penis und entlaBt ihn wieder aus sich heraus 
gerade wie einen Sohn. Auch das „Verschlingen“, und zwar 
mit einer Ableitung von der namlichen Wurzel ausgedriickt, 
kennt der Veda. Eine der Zotenstropben beim RoBopfer lautet 
in Vaj.-Samh. XXIII, 22, £atap.-Br. XIII, 2, 9, 6: 

Das garst’ge Vdgelvdgelchen, 

Es tummelt sich mit plitscheplatsch. 

Der Zumpt stoBt in den tiefen Spalt, 

Gierig versehlingt die Scheide ihn. 

Den gleichen Ausdruck bringt auch der schwarze Yajurveda 
in Kath.-S., A§vam. 4, 8. Dabei mag „plitscheplatsch‘" ( ahalak) 
auf eine Fiille des Liebeswassers hinweisen 1 ). Wie wohlver- 
traut und wichtig das „Wollust-“ oder „Liebeswasser“ schon 
dem vedischen Inder war, davon werden wir dann beim RoB- 


1 ) Schon bei den Zentraiaustraliern heiBt die Vnlya oft (tiefes, groBes) 

Wasserloch (Winthuis, Mythos usw. 36; 51; 53; 70; 83; 100; 103 f.; 136; 
140; 169; 204 f.), oder „mit dichtem Gebiisch umgebenes Wasserloch* - (104), 

auch z. B. „flieBendes Auge“ (49; 102), und coire tom Weibe: „Augenfett 

verlieren** (63). Vgl. die „saftige Feige“, S. 39; 46; 136. 
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opfer Beweise bekommen. Hier nur ein schbner Mythus des 
Catap.-Brahmana (X, 5, 2, 9 — 12). Die Person ( purusha ) im 
rechten Auge ist Indra, im linken IndranI, seine Gattin. Durch 
die Nase als Scheidewand sind sie voneinander getrennt. Aber: 
„Diese zwei gehen hinab in den leeren Raum des Herzens 
( hridayasyavakagam ) und begatten sich. Wenn sie an das Ende 
(d. h. die consummatio, den Hohe- und AbschluBpunkt) der 
Begattung gelangen, dann schlaft der Mensch. Das ist, wie 
wenn man, an den Endpnnkt der menschliehen Begattung ge- 
langt, (vor Wollusterregung) gleichsam bewuBtlos wird, so 
wird man da (im Schlaf) gleichsam bewuBtlos. Das ist eine 
gottliche Begattung, das ist namlich die hochste Wonne . . . 
Deshalb soli man mit diesem Wissen schlafen, so ist es wahrlich 
richtig. Diese beiden Gottheiten macht er dadurch der Begat- 
tung, ihrer lieben Lust, teilhaftig. Deshalb soli man einen 
Schlafenden nicht gewaltsam wecken, damit man nicht die 
beiden Gottheiten, wahrend sie sich begatten, verletze. Deshalb 
fiirwahr ist hier der Mund dessen, der geschlafen hat, speiche- 
lig: diese beiden Gottheiten ergieBen den Samen. Yon diesem 
Samen entsteht hier alles, was es nur gibt.“ Des altindischen 
Weibes ,,Samen“ ist wohl das „Liebeswasser“ 1 ). 

Ferner: Der Priester Neshtar ware wohl am natiirlichsten 
„der Beregner“ als der wenigstens urspriingliche rituelle Be- 
gatter der Frau des Opferherrn. Bei der Nachmittagspressung 
des Somaopfers setzt sich der Neshtar auf den SchoB des 
Agnidh, des „Feuerentziinders“, und fiihrt die Gattin des Opfer- 
herm herbei. Er spricht den Mantra: ,,In deinem Anblick (vor 
deinem Antlitz), o Agni, der du alles bist, alles enthaltst, voll 
Manneskraft bist, mbge ich alle Spermata zu den Schonen hin 
(d. h. fiir sie, zum Gebrauch bei ihnen) an mich nehmen” 
(Taitt.-S. Ill, 5, 6, 2 f.). Mystisch empfangt er also von Agni, 
dem Zeugungsgott, dessen und anderer Samenkraft. Aber dop- 
pelt halt besser: Auch vom „Entziinder des Agni“ geht Samen- 
kraft in den Neshtar iiber: genau wie z. B. Fruchtbarkeit von 
den Geschlechtsteilen der Ernter in die Erde stromt, auf die 
sie sich setzen, so vom Agnidh in den Neshtar, der sich 
jenem in den SchoB setzt (Taitt.-S. VI, 5, 8, 5). Der Text 

*) DaB auch die alten Romer, gerade wie die Inder, dem Wei be eben- 
falls Samen zuschrieben, haben wir auf S. 161, Anm. 2, und in Bali, S. 259 
gesehen. Von den Trobriandern schreibt Malinowski: „Mannlicher und 
weiblicher AusfluB werden mit demselben Namen ( momona oder momola) 
bezeichnet" (S. 115). 
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fahrt ausdriicklich fort: „Der Agnldh tut seinen Samen 
in den Neshtar, der Neshtar in die Gattin“ (6). Und 
dann weiter: „Wasser macht er an ihr dahinflieBen, damit 
ergieBt er seinen Samen, an ihrem (rechten) Schenkel entlang 
(und zwar innerhalb) laBt er es flieBen; denn am Schenkel wird 
der Same ergossen. Nachdem er (den Schenkel) nackt gemacht 
hat, macht er das Wasser dran flieBen, denn wenn der Schenkel 
nackt ist, dann begatten sich die zwei, dann wird der Same 
ergossen, dann werden Kinder gezeugt“ (6). In der Taitt.-Samh. 
gieBt der natiirlichen Auffassung nach der Neshtar das Wasser. 
Wenn anderwarts die Gattin des Opferers dies hesorgt, so ist 
das ein unsinniges MiBverstandnis oder eine Anderung zum 
Besten des Anstandes. Aber so auch in Kath.-S. XXVI, 1 gegen 
SchluB; Kap.-Kathasamh. 40, 4 gegen SchluB usw. Dabei soli 
sie ihr Gewand hoch emporheben, so daB der Bauch entbloBt 
wird (Apast.-Qrautas. XIII, 15, 11). Am rechten Schenkel 
wird das Wasser ergossen, weil im Bett, bei der Begattung, der 
Mann auf der rechten Seite des Weibes liegt (Kath.-S. XX, 6 
und 9; Catap.-Br. I, 1, 1, 20; II, 5, 2, 17; VI, 3, 1, 20; VII, 5, 
1, 6; Pancav. VIII, 7, 10). An der letztgenannten Stelle ver- 
weist Caland in seiner fibers, auf Oertels Stellensammlung in 
JAOS. XXVI, S. 188. Siehe auch R. Schmidt, Indische Erotik, 
S. 555, Str. 12; S. 264, Str. 12. Wie sehr der Gedanke gegen- 
wartig ist, daB vom Agnidh Geschlechtskraft in den Neshtar 
iibergehen solle, erhellt aus der spateren Bestimmung: „Er 
sitze nicht auf seinem SchoB; wenn er auf seinem SchoBe saBe, 
wiirde er impotent 41 (Kath.-S. XXVIII, 8, Ende; Kap.-Kathas. 
44, 8, Ende; Apast.-^rautas. XIII, 15, 1 usw.). Dafiir setzt sich 
hier der Agnidh zwischen dem Neshtar und seinem Dhishnya 
nieder. Solch ein Feueraltar, ein Erdaufwurf, ist mit Sand be- 
streut. Sand aber Same, besonders des Agni Vaigvanara (Maitr.- 
S. Ill, 2, 7; Catap.-Br. VII, 1 , 1 , 10; 3, 1 , 9; 11; 28; 36—47; 
5, 1, 32; Apast.-Qr. XVI, 20, 11 usw.), auch Agnis Asche 
(Apast.^r. XIX, 11, 7), sogar eine Form (rupa) des Agni Vaig- 
vanara (Taitt.-S. V, 2, 3, 2; 2, 9, 1 und oft). Die beiden Katha- 
katexte fahren dann fort: „Den Frauen fiirwahr tut der Nesh- 
tar, der Mann, der Dhishnya, den Samen hinein.' 1 Der Dhish- 
nya vertritt hier Agni, den groBen Zeugungsgott, auch ist 
Dhishnya ein zwar seltenes Wort fur Agni selber. Schon aus 
dem Angefuhrten wird klar, daB der Neshtar urspriinglich der 
Gattin oder den Gattinnen des Opferherrn rituell beiwohnte. 
und so kommt wohl sein Name von nish, besprengen, und ent- 
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spricht genau sektar. Vielleicht ist auch Folgendes bedeutsam: 
Beim Vajapeya sehopft der Adbvaryu die 17 Schalen des Soma, 
derNeshtar aber die 17 des Branntweins, und auch die sonstigen 
Handlungen mit dem Branntwein besorgt dieser 1 ). Der Brannt- 
wein beim Vajapeya (und bei der Carakasautramani) ist pari- 
srut (Apast.-Qrautas. XVIII, 1, 10; XIX, 1 8; vgl. (Jatap.-Br. V, 
1, 2, 14 usw.). Von der parisrut (Eggeling: raw fiery liquor and 
unstrained liquor) aber sagt Qatap.-Br. XII, 7, 1, 7, er sei die 
herausgeflossene Essenz des Penis des Indra ( gignad evasya raso 
'sravat, sa parisrud abhavat). Auch zur ,,Opferpfostenerstei- 
gung“ beim Vajapeya fiihrt der Neshtar des Opferers Gattin 
herbei. Urspriinglich wird diese Ersteigung wenigstens einer- 
seits ein Zeugungsritus, der Pfosten ein Penissymbol, und die 
spater weggefallene Ersteigung durch die Gattin des Opferers 
urspriinglich die Hauptsache gewesen sein 2 ). Die Manner, die 

!) Vgl. z. B. Gobh.-Grihyas. II, 1, 10: Bei der Hochzeit wird die Brant 
am ganzen Leib mit Branntwein (surd) begossen nnd dazn der Mantra 
gesprochen: ,,Kama, ich kenne deinen Namen, Rausch ist dein Name." 

- ) Denn die Vajapeyafeier ist mir urspriinglich, nach alien Anzeichen, 
ein Fruchtbarkeits- und Erntefest. Ihre Gottheit ist Prajapati, der Zeugungs- 
genius, und die beim Vajapeya immer und . immer wieder erscheinende 
Zahl 17 ist die des Prajapati. Daneben wird den Fruchtbarkeitsgottheiten 
Agni, Indra, Sarasvati, Maruts geopfert (Qatap.-Br. V, 1, 3) nnd dem 
Prajapati 17 Ziegenbocke; denn Prajapati und Ziegenbock bedeuten Zeu- 
gung (ib. V, 1, 3, 9 £., vgl. 12). Die Gattin des Opferers hat zur Opfer- 
pfostenersteigung ein Gewand oder einen kurzen Rock aus Kujagras 
(kaugam visas oder kaugam candatakam) fiber ihrer Kleidung der Opfer- 
weihe an (£atap.-Br. V, 2, 1, 8), was stark an die bei abendlandischen 
Fruchtbarkeitsfesten fiberaus haufige Kostumierung aus Rinden, Blattern, 
Blumen usw. gemahnt. In Taitt.-Br. I, 3, 7, 1 tragt der Opferherr selber 
ein Tarpyagewand (vgl. Eggelings Anm. zu Qatap.-Br. V, 2, 1, 8). Das 
wird da und sonst haufig, wie in Baudh.-Dharmas. I, 6, 13 (nacb Govinda), 
ein Gewand aus der Rinde (tvac) des Tripa genannten Baumes sein. Ahn- 
lich ist das Kampilagewand, das die Hauptgemahlin des Konigs anhat, 
wenn sie sich zwecks der Begattung beim OpferroS niederlegt. Diese beiden 
werden da „in der Himmelswelt bedeckt“, namlich mit einem Tuch. Beim 
vajapeya sollen laut des Spruchs Gatte und Gattin „in den Himmel stei- 
gen“, in der Ersteigung des 17-fach tuchumwundenen Opferpfostens. Der 
Gatte steigt hinauf mit der Formel: „Wir sind des Prajapati Kinder 
geworden“ (Qiatap. Br. V, 2, 1, 11) und berfihrt die Weizenahren 
(godhumdn) des Aufsatzes (cashdla) mit dem Spruch: „Zum Licht, zum 
Himmel, zu glficklichem Dasein (svar), o Gotter, sind wir gegangen,“ „da- 
durch gewinnt er Speise“; „denn Speise ist der Weizen u (V, 2, 1, 13). 
Der cashdla besteht namlich hier wie bei dem von Apast.-^rautas. XXII, 
3, 3 — 9 bescbriebenen eintagigen Somaopfer, das sich iiberdeutlich als Korn- 
ritus kennzeichnet, nicht ans Holz, sondern ans Weizenteig oder aus einem 
Bund Weizenahren ( godhumakaldpi) — auch ein Bund Gerste ( yavakaldpi ) 
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mit diesen Begattungen beauftragt waren, heiBen in Rgv. X, 
101, 12 recht gut „Penismanner“ (kaprinnarah) und sind gewiB 
ausgewahlt worden wegen ihrer Tiichtigkeit auf dem in Frage 
kommenden Gebiet. Je feuriger, kraftiger und ausdauemder 
sie ihres rituellen Amtes zu walten vermogen, desto groBer wird 
der Segen fur Stadt und Land (uti) sein: ihre Betatigung im 
Befruchtungswerk wird zauberanalogisch den Fruchtbarkeits- 
genius, hier sicherlich Indra, nicht nur anspomen, sondern 
starken in seinem Wirken als Befruchtungsgottheit. Und gerade 

wird als cashala genannt. Das Hochhinaufsteigen habe ich schon in Kama, 
S. 197 als Zauber, die Feldfrucht recht hoch wachsen zu machen, gedeutet. 
Wahrend er droben ist, werden an langen Bambusstangen angebundene, 
aus A$vatthablattern verfertigte Tiiten oder Sacke, die mit Asche oder mit 
Salz gefiillt sind, auf ihn geschlagen, oder diese Sacke auf ihn geworfen, 
und zwar deren siebzehn (V, 2, 1, 16; Apast.-Qrautas. XVIII, 5, 16). Vom 
Schlagen mit Aschensacken haben wir in Kama, S. 74 gehort und dort 
gesehen, daB dies einen Fruchtbarkeitszauber vorstellt, ebenso, daB Asche 
in Europa und in Indien zauberische, namentlich befruchtende und un- 
heilabwehrende Kraft hat. Asche aus der Opferfeuerpfanne (ukha) soil 
man in den Mist der eigenen Kiihe legen, dann wird man viehreich. 
Maitr.-S. Ill, 2, 2; Apast.-^rautas. XVI, 13, 3. Vgl. Taitt.-S. V, 2, 2, 4 f. 
Dem Aschenzauber beim Vdjapeya nahe steht folgender Ritus. Die Asche 
vom Opferfeuer wird aus der ukha in einen Sack aus Blattern heiliger 
Baume getan und dann in zwei Teilen ins Wasser geworfen mit Spriichen, 
die da erflehen, daB das miitterliche Wasser den Agni in seinem SchoBe 
tragen, und daB er, aufs neue geboren, von da wiederkehren solle mit 
iVahrungskraft (urj) und Reichtum (^atap.-Br. VI, 8, 2, Iff.). Agni ist ja 
auch ein groBer Vegetations- und Fruchtbarkeitsgott. Salz bedeutet (er- 
zeugt) Vieh (V, 2, 1, 16), und XIII, 8, 1, 14 sagt: Salz ist Sperma (reto 
vai lit hah ). Aijvatthablatter werden verwendet wegen ihrer Verbindung mit 
den Maruts. (So (^atap.-Br. V, 2, 1, 17.) Auch als urspriinglichen Totengei- 
stern kommt der A^'vattha ihnen zu. Der Opferer schaut hinab zur Erde 
mit dem Spruch: ,,Verehrung der Mutter Erde! Verehrung der Mutter 
Erde!“ (18.) Beim Heruntersteigen tritt er auf das Fell eines Ziegenbocks 
(also nicht auf die Erde!) und setzt sich dann auf einen Thronsessel 
(asandi) von Udumbaraholz — der Udumbara, auch ein Totenseelen- und 
Fruchtbarkeitsbaum, ist ,,Speise und Nahrungskraft 44 und kommt beim 
Vdjapeya mehrfach zur Verwendung. Auf den Sessel ist ein Ziegenbockfell 
gebreitet, denn der Ziegenbock ist Prajapati und das Ziegentier so frucht- 
bar, daB es dreimal im Jahr Junge hat (21 — 24). Der Adhvaryu besprengt 
den Opferer mit der iibrig gebliebenen Opferspeise, damit dieser N a fa- 
rung habe (V, 2, 2, 12). Das Komermus (cam) besteht aus wildem Reis 
und muB von den wettrennenden Pferden des Opferes beschnuppert wer- 
den (Apast.-£r. XVIII, 4, 14; 5, 1; 6, 10; 7, 9). Das Pferderennen erinnert 
an das Rennen des Oktoberrosses, des bekannten Vegetations- und Korn- 
tiers, und an die oft erscheinenden Pferderennen bei Emte- und Toten- 
feiern. Der Honigbecfaer beim Vdjapeya paBt vorziiglich, wenn wir an die 
chtfaonische und aphrodisische Bedeutung des Honigs denken. 
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die derb handgreifliche Ausdrucksweise, in der die kaprinnaras 
aufgemuntert werden, tragt dazu bei, das auch aus ihnen selber 
hinausflutende zeugende, befruchtende Zauberfluidum zu meh- 
ren. Vgl. Kama, S. 90 ff. Vergessen wir auch nicht, da8 im Veda 
so gut wie z. B. im deutschen Marchen nur der genaue, rich- 
tige Name Zaubergewalt iiber die betreffende Person oder 
Sache verleiht (z. B. Rigv. X, 45, 2; 47, 1 f.; Ath.-Veda VI, 46, 
2; 83, 2; VII, 12, 2; XVI, 5; XIX, 48, 6 usw.). Daher sind 
solche genJaue, ganz eigentliche, also vulgare 
Benennungen wie khudata, yabhati (beim RoB- 
opfer) usw. geradezu notig 1 ). 

Wie also Indra, £akra usw. oft als Wort fiir den Indrabaum 
gebraucht wird, weil dieser eine Form des Indra ist und dabei 
eine sehr alte, so auch Indra fiir das mannliche Glied, in wel- 
chem Indra als Befruchtungsgott verkorpert ist 2 ). Das gleiche 
finden wir bei Qiva; als dessen hervorragendste Form wird ja 
der Phallus gepriesen und angebetet, und gelegentlich heiBt 
der Penis direkt Qiva ((Jarnbhu) 3 ). Ebenso erscheint mornir 

1 ) Ahnlich detn Neshtar meiner Auffassung ware der Transferrer beim 
Sonnentanz der Indianer. Dieser und der Lodge-maker sind dabei die 
Hauptpersonen. Vahrend der heilige Ritus in vollem Gang ist und jeder- 
mann erfiillt von religidser Erregung, verlassen der Transferrer und die 
Gattin des Lodge-maker das „Hasentipi“, nur in ein Gewand gekleidet. 
nnd gehen hinans zu einem Ort in geringer Entfernnng. Dort wirft die 
Fran ihr einziges Gewand von sich nnd Iegt sich auf den Riicken. Der 
Transferrer steht neben ihr und verrichtet Gebete, in denen er ihren Leib 
den Gottern darbietet. Es laBt sich erwarten und ein Priester sagte es 
Dorsey, daB fruher der Koitus der beiden stattgefunden habe. Der Trans- 
ferrer stellt die Gottheit Man-above dar, das Veib die Stammesmutter. 
Die Frucht ihrer Verbindung ist Viedergeburt des Volkes im Jenseits und 
Vermehrung des Stammes in diesem Leben. Hastings, ERE. IX, 823. Nach 
Kroebers Mitteilung werden beim Sonnentanz die Frauen aufgefordert, sich 
jedem hinzugeben (ib.). 

2 ) In Maitr.-S. II, 2, 9 gegen SchluB heiBt es, Indra gehore auch an: 
Indrag cendriyarri ca. Caland, Altind. Vunschopfer, Anm. Nr. 260 nennt 
indrag „sinnesleer“. Vie kbnnte er anders! Es stimmt aber doch und 
bedeutet: „Dem Indra gehort Penis und Peniskraft (Manneskraft, Sinnen- 
kraft) an.“ 

3 ) Ebenso bedeutet £iva auch linga, miinnliches Giied (S. 38; MBh. XIII. 

Id2). Im gleichen Kapitel des MBh. bezeichnen folgende Namen ihn als 

den Penis erectus: Urdhvagatman (sich emporrichtend, 136) Urdhvasam- 
hana (emporstarrend kompakt, 130), Bijakartar (Samenmacher, 78), Bija- 
vahana (Samenleiter, 40), Vam S a (Rohr, 100). Dieser letzte Name leitet 
hinuber zu solchen, die eigentlich einen Baum oder eine Baumart bedeu- 
ten: Vriksha (110), Tarn (95; 112), Vrikshikara (der Banmgestaltige. 90), 
Vi 5 ala ? akha (der Veitastige, 97; vgl. Vi S 5kha „der Verastete“ als Bein. 
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als Bezeichnung von Phallus und Phallosgott und ebenso volse 
Penis als Name fur Freyr oder Fricco). Siehe Johansson, Gber 
die altind. Gottin Dhishana, S. 121. 

Auch die Gleichstellung von Somapressung und Koitus ist 
dem Rigv. wohl vertraut, sowie die der dabei flieBenden Soma- 
fliissigkeit und des mannlichen Samens, dessen ErgieBung bei 
einem rigvedischen Stelldichein (nishkrita) selbstverstandlich 
ist (s. bes. X, 94, 5; 101, 3; I, 28, 3), und Morser und StoBel bei 
der Somapressung werden als weiblicher und als mannlicher 
Geschlechtsteil bezeichnet (I, 28, 3), eine Yorstellung, die be- 
sonders die altera italienischen Novellisten oft ausbeuten. 
Das letzte angefiihrte Lied beginnt wie folgt: „Wo der Stein 
mit breitem Boden (der Morser) aufrecht dasteht zum Pressen, 
da, o Indra schlinge du die morserentpreBten Somafluten hinab 

(1) . Wo wie die zwei Geschlechtsglieder (wie das mannliche 
und das weibliche) die zwei PreBwerkzeuge bereitet sind. 
da, o Indra, schlinge du die morserentpreBten Somafluten hinab 

(2) . Wo die Frau das HinstoBen und das HerstoBen iibt, da. 
o Indra, schlinge die morserentpreBten Somafluten hinab“ (3). 
Wir nun glauben, in den zwei letzten Strophen, namentlich in 
der letzten, werde einfach aus Lust an Unflaterei gezotet. Aber 
das diirfte ein Irrtum sein, obschon gewiB, gleich unsern Dich- 
tera so oft, auch der vedische auf des Publikums Freude an 
Schliipfrigem spekuliert haben wird. Im wesentlichen jedoch 

Skandas), Nyagrodha, Nyagrodharupa (54), Bakula, Candana (110), Vrik- 
shaketu (90). Dieser letzte Name: ,,den (oder: einen) Baum zur Standarte 
habend’* schiene zu bedeuteu: den Penis erectus als Standarte babend. 
Aber moglich ware aucb: den Baum zum Banner babend, also Qiva als 
Baumgottheit, und so alle Baumbezeichnungen nur solche des Vegetations- 
gottes. Auch „die in einem Bauin bestehende Standarte** ware denkbar. 
Derart doppeldeutbar ist da auch Udbhid, hervorbrechend = wachsend, 
uberflieBend. Dagegen hebt sich wieder als eindeutig ab: Praskandana und 
Visarga (SamenerguB, ib. 63; 128), Bindu ,,Samentropfen“ (128, vgl. bindu. 
Same, Geschlechtskraft in Hathayogapradipika II, 77; III, 42 f.; 87 f.). 
Ebenso heiBt Qiva Bindu in Bhavishyott. 125, 11 (neben Bindukara). Vgl. 
Weib im altind. Epos S. 252 f., die Anm., wo noch andere hieher gehorige 
Namen (Jivas. In MBh. XIII, 17, 150 heiBt er auch Guha wie haufig 
Skanda. Guha kommt vom Verbergen und bezeichnet den Gott wieder 
als Penis, ebenso wie Kumara („Knabe“), wahrend Skanda (der Springer. 
Entspritzer) wieder die Samenentleerung personifiziert. Schon MBh. XIII. 
85, 82; 86, 14; Matsyapur. 159, 1 weisen auf diese Deutung, s. z. B. 86. 14: 
Skanna tvdt Skandatam prapto, guhavasad Guho ’bhavat). In MBb. I, 137, 
13 ist dieser Fruchtbarkeitsgott sogar sarvaguhyamaya, „aus alien Ge- 
schlechtsteilen zusammengesetzt, Inbegriff aller Geschlechtsteile** (oder: 
,.ganz und gar aus Penis bestehend'*?) . 
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gehorte dergleichen halt zum Dienste des Indra und verrat 
ebenfalls die phallische Natur dieses Gottes. Je lustvoller, je 
eifriger das Paar sich der Begattung widmet, desto befriedigter 
ist Indra, desto mehr wird er als Befruchtungsdamon auch ge- 
starkt. Wo also die Frau das Hin- und das HerstoBen nicbt 
dem Mann iiberlaBt, sondern es gehorig selber betreibt, da 
gibt es eine die Zwei und den Gott entziickende und segnende, 
ja das ganze Land fordemde Erfiillung religioser Pflicht. Durch 
die Beimischung dieser ,,Zoten“ wird also die heilige Hand- 
lung des Somapressens erst ganz vollstandig, ganz Indra ent- 
sprechend — der ihm so liebe Trank wird nicht nur von dem 
ihm so lieben Weibe hengericbtet, sondern ilir Gebaren dabei 
stellt gleichsam eine Begattung mit ihm dar, das Somaopfer 
einen Fruchtbarkeitszauber. „Der Soma ist das Sperma des 
manneskraftigen Hengstes.“ (Taitt.-S. VII, 4, 18, 2; Maitr.-S. Ill, 
12, 19; Kath.-S., A^vam. 4, 7; Vaj. 23, 62), wo freilich Varuna 
der Hengst ist. Ja, wohl noch mehr: denken wir daran, 
daB Morser = weibliches Geschlechtsglied ist, StoBel und 
Indra = mannliches, Somasaft = kamasalila, und lesen 
wir die drei Strophen wieder, dann ergibt sich durch- 
w e g ein Nebensinn, den wir dem vedischen Inder getrost 
zutrauen diirfen, den gewisse Kunststiickchen spaterer in- 
discher Dichter freilich noch iiberbieten und der z. B. einem 
Bandello, Firenzuola und Genossen, wie nicht minder ihren 
Lesern und Leserinnen einen kannibalischen SpaB gemacht 
hatte. Wie natiirlich auch daher, daB in Dorfern des Konkan 
man unfruchtbare Frauen mit dem ReisstoBel schlagt oder 
stoBt, damit sie fruchtbar werden, ebenso auch die Baume bei 
einer Sonnen- oder Mondesfinsternis (Hastings, ERE. IX, 826 b) ! 

So bekundet sich also Indra in unserem Lied nicht nur da- 
durch als Wachstums- und Befruchtungsgott, daB er die Mad- 
chen mannbar macht und die Ackererzeugnisse sowie die den 
Pflanzen gleichgesetzten Haare des Menschen iippig wachsen 
laBt, sondern auch darin, daB das mannliche Zeugungsglied 
eine seiner Formen ist, mit ihm gleichbedeutend ist. In einem 
Bekenntnis zu Indra scheiden ihn die Vasishthas scharf von 
den gignadeva, den „Schwanz-“ oder Phallosgottheiten (VII, 
21, 5) 1 ). Und doch ist auch er zugleich ein gignadeva. Aber sie 
kannten ihn oder anerkannten ihn halt nur als kulturbeleckten 


) In X, 99, 3 totet Indra die gignadeva , dem Akzent nach wohl: ,,die, 
deren Gott der Phallos ist.“ Doch deren Gotter sind eben die Phallosgdtter. 
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Fruchtbarkeitsgenius, der mit dem wiisten Treiben der andern, 
der niedrigeren gignadeva, nichts mebr zu tun batte, so phal- 
liscb es bei seinen Festen aucb zuging. Oder soil Indra dort 
die gignadeva halt als seine gefahrlichen Nebenbuhler 
nicht eindringen lassen in die Religionsiibung (rita) der Vasish- 
thas? Und wenn er die weiberliistemen Gandharva abwehrt 
(Ath.-Veda IV, 37, 8f.), mag er sie halt aus seinem Gebiet 
hinausbeiBen. 

Trotz des Dargelegten glaube ich nun aber nicht, daB man 
unser Lied mit so totlichem Ernste behandeln sollte, wie ge- 
schehen ist. Es mag ja wirklich richtig sein, wenn v. Schroeder 
(237) sagt: ,,Es handelt sicb um eine kultische Begehung haus- 
licher Art, die von jungen, der Mannbarkeit nahen Madchen 
ausgefiihrt wird,“ oder wenn es Hillebrandt als „Somazauber‘ 1 
kennzeichnet. Geschah es doch auch, daB die letzte Strophe ins 
Hochzeitsritual eingegliedert wurde. DaB es aber fur solch einen 
Zweck gedichtet worden ware, glaube ich nicht. Mir scheint 
es urspriinglich ein rein weltliches, volkstiimliches, humoristisch 
angehauchtes Erzeugnis zu sein. Das schonste Gedicht des 
deutschen Mittelalters ist Walters von der Vogelweide „Unter 
der Linden“. Einer von dessen Reizen besteht darin, daB das 
Madchen sagt, was es nicht sagen sollte. Ebenso, fur unser 
Gefiihl freilich weit mehr, macht es das Magdlein des Rigv. 
Vor allem der dem „Indra“ zuflieBende „Somasaft“ ist fiir so 
kindlichen Mund doch recht stark, in jener Zeit und unter 
jenen Menschen aber sehr gut moglich. Doch auch das vedische 
Gemiit empfand wahrscheinlich die Unanstandigkeit, obgleicb 
diese ja andererseits wieder geheiligt war durch die Religion. 

So oder so aber, eine gliickliche Fiigung muB der Forscher 
es nennen, daB es in den Veda aufgenommen wurde, und wir 
konnen nur beklagen, daB dort nicht mehr von der gewiB nicht 
geringen Fiille rein volkstiimlicher Lyrik Unterkunft gefunden 
hat. Aber weder die uns bekannten vedischen Dichter, noch die 
Sammler batten Interesse fiir das Volk und Volkstiimliches. 
Man denke nur daran, wie schnode der Ackerbau im Rigv. be- 
handelt wird. Immerfort von Rind und RoB ist die Rede, und 
auch die Dichter gieren nicht nach Landschenkungen wie die 
spateren Brahmanen, sondern nach Rind und RoB 1 ); es ist 
eine Welt der Viehmagnaten und ihrer dichtenden und opfer- 

1 ) Eine Schenkung tier Reichen an den Dichter ist darum goagra , aqva- 
pe$as (II, 1, 16 — 2, 13) „in Rindern als Hauptsache. in Pferden als 
Zier bestehend 46 . 
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waltenden Giinstlinge. So wichtig aber zweifelsohne der Renn- 
sport und vor allem die Viehzucht gewesen ist, mit Recht heiBt 
Indra in II, 21, 1 neben Pferde- und Rinderersieger auch Er- 
sieger von Ackerland (urvarafit). Nicht nur Rinder, sondern 
auch das nach Str. 10 den Hunger iiberwindende Korn soli er 
geben (X, 42, 7). Rosse, Rinder, Korn (yava) sind Hauptreich- 
tum (VIII, 82 [93], 3). „Korn... strome uns zu!“ wird Soma 
angefleht (IX, 55, 1). „Die ackernde Pflugschar macht satt“ 
(X, 117, 7), und im Spielerlied sagt der unselige Knecht der 
Leidenschaft: 

,,Spiel nicht mit Wiirfeln, pfliige doch den Acker, 

Freu’ dich des Guts und halte das fur wichtig; 
Dadurch, o Spieler, bliiht dir Geld und Eh’weib,“ 

Das spricht zu mir der liebe Savitar hier. 

(X, 34, 13; vgl. z. B. IV, 41, 6; X, 25, 9.) 

Schon diese paar Stellen zeigen wohl, daB der Ackerbau 
hochwichtig war, gewiB fur die groBe Masse des Volkes weit 
wichtiger denn die Viehzucht. Aber sogar der Bilder oder Ver- 
gleiche aus dem Bauernleben sind verschwindend wenige ge- 
geniiber den vom Vieh hergenommenen. Es ist halt eine Klas- 
senpoesie, Poesie der Viehbarone und ihres Anhangs. Auch die 
vedische Gdtterwelt ist einseitig fiir einen bestimmten Kreis 
zugestutzt. So wenig wie Homer uns ein treues Bild der grie- 
chischen Volksreligion seiner Zeit darbietet, so wenig derRigv. 
der damaligen indischen; er gibt eine Klassenreligion, wenn 
auch eine mindestens vorwiegend aus der Volksreligion ent- 
wickelte. Auch unser Liedchen nun laBt uns einen kleinen Ein- 
blick tun ins Volksleben und dessen Gottheiten und zeigt uns 
ebenfalls, daB Indra als Wachstumsgenius auch in der Rigveda- 
zeit eine groBe Bedeutung hatte. 

Warum aber reihten die Sammler das Gedicht ein? Nun, es 
ist ja darin von einem Somaopfer die Rede, und das Soma- 
opfer steht im Mittelpunkt ihrer religiosen Welt, der ganzen 
rigvedischen Welt. Ein ahnlicher Umstand hat den Triumph- 
gesang des Gewaltweibes auf die Nachwelt gebracht: 

1. Die Sonn’ ist aufgegangen dort, 

Hoch aufgegangen hier mein Gluck, 

Ich Listige, Uberwalt’gerin, 

Hab’ meinen Gatten iibermocht. 
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2. Ich bin die Leuchte, ich das Haupt, 

Streng sehlichtend ich die Richterin, 

Jetzt m e i n e m Wunsch, da ich gesiegt, 

MuB fiigen sich der Herr Gemahl. 

3. Es sind Feindtoter m e i n e Sohn’, 

Und meine Toehter Herrscherin, 

Und ich, ich bin die Siegerin, 

Beim Gatten ward mir hochster Ruhm. 

4. Des Indra Opfer, das er einst 
Darbracht’ und hochster Glanzherr ward, 

Das brachte ich, ihr Gotter, dar 

Und wurde nebenbuhlerlos. 

5. Ich schlug die Nebenfrau’n, bin frei 
Von Nebenfrau’n, bin Siegerin, 

Ich riB der andern Macht an mich, 

Wie man dem Schlapps sein Gut entreiBt. 

6. Ich habe diese Nebenfrau’n 
Besiegt als tlberlegene, 

Damit ich iiber diesen Mann 
Gebiete und die Leute hier. 

Durch eine Opfergabe (havis) hat diese Megare, wenigstens 
wie sie sagt, ihre jetzige Stellung errungen — Gott sei Dank! 
Und hier taucht eine nicht interesselose Frage auf: Ihrem Sie- 
geslied ist X, 174 im Wortlaut zum Teil buchstablich gleich 
und durchweg sehr ahnlich, ahnlich auch im Wortlaut, nur 
daB da ein Fiirst der Uberwaltiger ist und die Niedergeworfe- 
nen sapatnas statt sapatnis. Dies mattere Gedicht ninirot sich 
wie eine Art Umbildung des eben mitgeteilten aus. Dann hatten 
wir eine Entsprechung zu denen unserer Kirchenlieder, die 
Nach- oder Umdichtungen weltlicher oder Volkslieder sind. 
Denn X, 174 muB man doch wohl ein geistliches Lied nennen. 
Aber des Mannweibes Jubelgesang konnte auch eine sehr gute 
Parodie auf des Fiirsten Bitte um Sieg und Herrschaft sein. 

So lehren uns also auch der Rigv., die Literatur der Leitfaden 
hauslicher Riten und anderes Schrifttum dasselbe, was der 
Indrabaum und dessen Fest uns lehrt: Indra ist urspriinglich 
ein Sonnen- und Friihlingsgott und ein Befruchtungsgenius, ein 
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Vegetationsdamon, und auch jene Erkenntnisse drangen zu der 
Annahme, daB das Indrabaumfest ein Fest der Sommersonnen- 
wende sei, also unserem Johannis entspreche. Die ja sehr vari- 
ierenden anderen Datumsangaben stellen mitbin Verschie- 
bungen dar, die zum Teil daher zu kommen scheinen, dab man 
spater im Indra des Indrabaumfestes eben den Regengott 
sah, wie z. B. wenigstens vorwiegend im Harivamga, obschon 
auch dann die Feier friiher stattfinden sollte. Indra als Korn-, 
mithin als Erntegott sodann riefe nach einem Fest im Herbst. 

Wahrscheinlich ware nun auch, daB der Indrabaum zugleich 
eine Art Phallusdarstellung gewesen ware, ein Indra also auch 
in diesem Sinn 1 ). Vaitasa = vetasa heiBt das erigierte mann- 
liche died schon in Rigv. X, 95, 5 (in der Urvagidichtung), und 
der venu oder das Bambusrohr gibt den Indrabaum in MBh. ab, 
auch in anderen unserer Quellen wird es genannt, und fur das 
Indrabanner der altindischen Biihne, die aus dem Phallischen 
stammt, nennt das Bharatiyanatyag. das Bambusrohr (venu) als 
die beste Baumart, sonst aber keine einzige. Yielleicht besteht 
hier.ein Zusammenhang, auf jeden Fall aber einer zwischen 
aufgerichtetem Glied und aufgerichtetem Baum oder Stab. In 
Altind. Rechtsschr., S. 372 berichte ich von den Frischver- 
mahlten: ,,Apastambas Grihyasutra III, 8, 8f. scbreibt vor: 
,Drei Nachte lang sollen sie beide auf der Erde schlafen, 
Keuschheit beobachten und Zucker und Salz (ksharalavana) 
meiden. Zwischen ihnen auf dem Lager liegt ein Stock (danda), 
der mit etwas Wohlriechendem bestrichen (gandhalipta) und 
mit einem Stuck Zeug oder mit einem Faden umwickelt ist.“ 
Der Stock stellt wohl den Gandharva vor, worauf schon das 
ahnlich wie gandharva lautende gandhalipta zu deuten scheint, 
in jedem Fall aber den Befruchtungsgenius, der die junge Ehe- 
frau schwangern oder doch schwangern helfen soll.“ In Baudh.- 
Grihyas. (Mysore 1920), S. 19 f. und S. 132 f., zwei bis auf ein 
paar Kleinigkeiten wortlich gleich lautenden Stellen, heiBt es 
zunachst mit fast denselben Worten wie bei Apast.: „Die beiden 
Ehegatten beobachten fromme Enthaltungen, beobachten 
Keuschheit (vratacarinau, hrahmacarinau bhavato), schlafen auf 
der Erde. Zwischen ihnen auf dem Lager liegt ein Stock (Stab) 
von Udumbaraholz, der mit etwas Wohlriechendem bestri- 

Vom phallischen Charakter des Maibaums redet Cultus Arborum. 
A Drescriptive Account of Phallic Tree Worship (1890), p. 94 f. Aber das 
Biichlein habe ich vor 35 Jahren in Chicago gelesen und mir nichts Na- 
heres notiert. 
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chen und mit einem Stiick Zeug oder mit einem Faden um- 
wickelt ist, bis znm Feueropfer des Gekoehten ( pakvahoma). 1 " 
Dann folgt hier: „In der vierten Nacht, wenn das Feueropfer 
mit Gekochtem geopfert ist, laBt er das asketische Verhalten 
(vrata) fahren und richtet den Stab auf (dandam utthapayati): 

„Die Kraft der Erde bist du, aufgerichtet, 

0 wachse, Baum, mit hundert SchoBlingzweigen, 

Durch dicb hier Kraft und Labsal wirkend, woll’n wir 
In Reichtumsmehrung und in Labsal schwelgen.“ 

Dann reicbt er ihn der Braut: „Mit Nachkommenschaft tue 
ich dich zusammen ( samsrijdmi ) wie die surd mit dem mdsa- 
ra 1 ). 11 Ihn nimmt die Braut entgegen: „Reich an Nachkommen- 
schaft mdge ich sein!“ Dann reicht sie ihn dem Brautigam: „Mit 
Nachkommenschaft tue ich dich zusammen, mit \ieh, wie die 
surd mit dem masara.“ Ihn nimmt der Brautigam entgegen: 
„Reich an Vieh mdge ich sein.“ Darauf legt er ihn beim Haus- 
pfosten (sthunadege) nieder und macht sich nahe bei ihm ans 
Werk (antikena pratipadyate). Bekannt ist die Beiwohnung. 
Am Morgen laBt er Gluck wiinschen (durch die Brahmanen, 
punyaham vacayitva) und wirft ihn dann in ein Wasser („ver- 
abschiedet ihn in einem Wasser, apsu visarjayati' ). Der auf- 
gerichtete und „Baum“ genannte Stab vom Udumbarn, dem 
zeugungsgottlichen Baum, ist hier deutlich zugleich ein Phallus. 
Auch der aufgerichtete Hauspfosten birgt die gleiche Symbolik 
oder Verkdrperung. Bei ihm soli die Begattung erfolgen, als 
der aufgerichtete Stab hat hingelegt werden miissen, hingelegt 
aber am aufgerichteten Pfeiler 2 ). Die Yerabschiedung im Was- 
ser, nachdem der Stab seinem Zweck gedient hat, entspricht 
der des Indrabaums und seiner Verwandten. Der Stock = penis 
erectus geht wohl durch die ganze Menschheit. 

Auch der Tieropferpfosten (yupa) scheint mir ein Phallos- 
symbol zu sein und in einem gewissen Zusammenhang mit dem 
Indrabaum zu stehen. Die Spitze des fur den yupa gefallten 
Baumes wird abgeschnitten und zu dem eine Handlange hohen 
Aufsatz, cashala geheiBen, verarbeitet, achteckig oder viereckig 
wie der Pfosten selber. Des Pfostens oberstes Stiick haut man 


a) „Eine Mischung der Briihe von gekochtem Reis und Hirse mit zer- 
riebener Hefe, Grasern nsw.“ PW. Eingehender und genauer Hillebrandt, 
Rituallit., S. 160; Apast.-Grautas. XIX, 5, 7 — 9, vgl. Gatap.-Br. XII, 9, 1, 2. 
2) Vgl. kamastambha , Pfosten oder Pfeiler der Geschlechtsliebe = Penis. 
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zu einem Zapfen zurecht, der in das in die Mitte des cashala 
gemachte Loch hineingesteckt wird. Diese Mitte ist eingebuch- 
tet und wird durch die Einschweifung einem Getreidemiir- 
s e r ahnlich, wie ein Komm. angibt. Siehe Schwab, Das altind. 
Tieropfer, bes. S. 9 f. All diese Angaben verraten wohl, daB 
der cashala ein weibliches Gesehlechtsglied versinnbildlicht, der 
yupa ein mannlicbes. Statt des regelrecbten cashala kann aueh 
ein Biindel Gersten- oder Weizenahren den ydpa kronen. So 
beim vajapeya, der sich, wie schon dargelegt, als urspriingliches 
Ackerbaufest (im Herbst abgehaltene Erntefeier) bekundet, und 
bei gewissen eintagigen Somafeiern, bei denen der „groBe 
Altar“ ( mahavedi ) ein Gersten- oder ein Reisfeld ist, der Hoch- 
altar eine Dreschtenne fur Gerste oder fur Reis, der Opfer- 
pfosten der Pfosten, an den auf der Dreschtenne die dreschen- 
den Ochsen angebunden werden, oder die Deichsel eines Pflu- 
ges. Bezeichnenderweise ist der cashala dem Indra geweiht. 

Wie leicht die aufgerichtete Stange dem aufgerichteten 
mannlichen Glied gleichgesetzt wird, zeigt sich noch im Nepal 
unserer Tage: Lingayatra, ,,Fest des Phallos“, heiBt dort ein 
Teil der groBen Feier zu Ehren des Bbairava, einer Form des 
£iva. Es wird am 2. des Vaigakha, also um die Mitte des April 
abgehalten. Das lihga bei ihm ist und heiBt eine hohe Stange, 
die vor dem Tempel des Bhairava aufgepflanzt wird, und um 
die her gottesdienstliche Verehrung (puja), Opfer von Biiffeln 
usw. stattfinden. Oldfield, Sketches from Nipal II, 294. 

Werfen wir noch einen Blick auf andere Primitive, so schiene 
die phallische, ja sogar die phalloktenische Herkunft und ur- 
spriingliche Bedeutung des Indrabaumes gleicherweise wabr- 
scheinlich zu sein. Heiligster Kultgegenstand der Zentral- 
australier, der das gewaltige mannliche Glied des Urvaters oder 
Urwesens, ja dieses selber, darstellt, ist die tnatanja, wonninga 
oder kauaua, eine hobe, mit Garn umwickelte, mit Y o g el- 
da u n e n beklebte Stange, von oben bis unten abwechselnd 
mit roten und weiBen Ringen, jedenfalls den den Baum oder 
Phallos umschlieBenden Symbolen der weiblichen Scbeide, be- 
malt. Die Vogeldaunen sind Sinnbild der Vulva (Winthuis, 
Mythos usw. 86; Zweigeschlechterwesen 33; 57; 68; 74; 147; 
244; 246; Einfiihrung usw. 149 f.). Obendrauf steckt die Figur 
eines Menschenkopfes, der ebenfalls die Vulva bezeichnet 
(Zweigeschlechterwesen 117). Winthuis, Mythos 227 ff. Der 
Baum an sich ist da offenbar mannlich. Doppelt aber halt 
besser: er wird noch mit rotem Ocker, dem Zeichen der mann- 


194 



lichen Geschlechtskraft, beschmiert. Deutlich bekundet er sich 
in seiner Ausstattung als androgyn. Dagegen an sich weiblich 
ist der bemalte Baum, an dessen Spitze sich ein holzgeschnitzter 
Fisch und an dessen Asten und Spitze lange Federn — beides 
Symbol des mannlichen Gliedes — sich befinden, und um den 
die Weihlinge bei den Karesau-Insulanern auf Neuguinea die 
ganze Nacht tanzen (Winthuis, Einfiihrung 29 — 30). Also auch 
er gilt als androgynes Wesen. Von den androgynen heiligen 
Stecken bei Ainu, Giljaken und Japanern und dem wohl eben- 
falls urspriinglich als doppelgeschlechtig gedachten skandinavi- 
schen Johannisbaum und den Spiralen des Maibaums haben 
wir auf S. 107 f. gehort. Beim Indrabaum zeigt wohl das am 
FuBe auf dem Liebeslager ruhende gottliche Paar, wie 
Jiingling und Madchen auf dem Strohsack am westlandi- 
schen Maibaum, daB er beides verkorpert: mannliches und 
weibliches Wesen. Weiblich ist, aber bleibt gewiB auch, der 
heilige Baum der Kikuya in British-Ostafrika, eine Art 
Feigenbaum von majestatischer Gestalt, der Milch in seinen 
Zweigen enthalt und Symbol des Reich turns und der Frucht- 
barkeit ist (Anthropos VI, 620, vgl. Frazer 3 II, 44). Von dem 
milchigen Saft des wilden Feigenbaums, der an den Nonae 
caprotinae der Juno geopfert wurde, haben wir im „Kama * ge- 
hort. Dieser Baum gilt nach Frazer 3 II, 316 ff. in ganz Afrika 
und Indien als heilig, befruchtet die Frauen und wird von den 
Geistem der Toten besucht. Das fiihrt uns auf die bekannten 
hochzauberischen ,,Milchbaume“ der Inder. Von denen redet 
mein Aufsatz „Einen Scheidenden an ein Wasser begleiten* 1 in 
der Ztschr. f. Indol. u. Iranistik VII, 71 ff. Alle sind Feigen- 
baumarten oder doch fast alle; manchmal wird auch der 
madhuka (Bassia latifolia) zu ihnen gezahlt, der in Stamm und 
Blattern ja eine milchartige Fliissigkeit enthalt. Diese Baume 
wurden gewiB urspriinglich als hervorragend weiblich, als 
milchspendende Muttergottheiten betrachtet. Die Muttergott- 
heit der Babylonier wird mit so vollen Briisten dargestellt, daB 
sie sie mit den Handen emporhalten muB (Hastings, ERE. VIII, 
635 a). Die Artemis in Ephesus hatte viele Briiste. Ficus reli- 
giosa (pippala) ist noch im heutigen Indien weiblich, mannlich 
der Margosabaum. So werden die zwei nebeneinander gepflanzt 
und verheiratet (Hastings VIII, 238 b — 239 a; XI, 417 b — 418 a). 
Nach einem Marchen der Kaffern quetschten die Menschen zu- 
erst Milch aus einem Baum. „Sie waren aber immer sehr diinn“ 
(Hastings VIII, 633 b). Wenn die Feige so viel als Sinnbild des 
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weiblichen Geschlechtsgliedes gilt, der Feigenbaum dem Dio- 
nysos heilig ist, Priapen aus Feigenholz geschnitzt wurden usw., 
wie wir im „Kama“ vernommen haben, so mag der Grand z. T. 
hier liegen. Auf jeden Fall schiene die ja meistens segensvolle 
Zauberkraft der ,,Milchbaume“ so seine ibre Erklarung zu fin- 
den. Ihre Unheimlichkeit ergabe sich hauptsachlich daraus, daB 
sie so vielfach auch Totenseelensitz sind. Eine gute kurze Zu- 
sammenstellung von den versehiedenen Feigenbaumarten gibt 
Crooke, Pop. Rel. etc. 2 97 — 100. Wir diirfen wohl annehmen, 
daB urspriinglich jeder fruchttragende Baum als weiblieh 
gait, also z. B. besonders auch Buche, Eiche. Wie heilig die 
Eiche bei Litauem, Slaven, Kelten, Italern, Griechen, Germa- 
nen sei, bespricht Frazer 3 XI, 88 — 92, und er schlieBt, daB sie 
der urspriingliche, in den Feuerriten verbrannte Baumdamon 
gewesen sei. Wenn bei den Galelaresen im nordlichen Teil der 
Insel Halmahera (westlich von Neuguinea) ein Baum keine 
Frucht tragt, sagen sie, er sei mannlich. Sie ziehen ihm eines 
Weibes Unterroek an, dann tragt er reiche Frucht (Frazer 3 I, 
142). Selbstverstandlieh ist ein Baum mit weihlichem Namen 
wirklich ein W'eib in der urspriinglichen Vorstellung. Wohl alter 
und ofters in spate Zeit erhalten ist die Doppelgeschlechtigkeit 
von Baumen. Die asherah, die heilige Baumstange der Kanaani- 
ter, wurde sogar nach der Bibel bis auf Josiah und Hesekiah 
herab auch im Tempel von Jerusalem, geschweige denn an an- 
deren Orten Palastinas, verehrt. Der Singular ist weiblieh, der 
Plural (asherim) mannlich. 

Wie schon erwiihnt, lebt das Indrafest nur noch in Nepal 
fort und der Indrabaum sogar auch da nur bei den Gorkha, wo 
er jedoch anders erklart wird. Aber ahnliche Biiuine haben ver- 
schiedene Ureinwohnerstamme Indiens. Bei den Munda und 
Oraon in Bengalen schneiden Manner nnd Frauen zu der Zeit, 
wo die Reispflanzen ausgesetzt werden, einen Karamabaum 
oder -ast ab und bringen ihn tanzend und mit Musik heim. Dem 
Baum wird am nachsten Morgen geopfert, man schmiickt ihn 
mit farbigen Zeugstreifen, nachgemachtem Arm- und Hals- 
schmuck und geflochtenem Stroh, und das junge Volk umtanzt 
ihn im Kreis. Am Festtag tragen die Tochter des Dorfober- 
hauptes Gerstenhalme von hellgelber Farbe, die sie in feuchter, 
sandiger, mit Gelbwurz gemischter Erde gezogen haben, in Kor- 
ben zum Dorftanzplatz und bringen davon unter ehrfiirchti- 
gem Niederfallen dem Baume dar. Dieser wird schheBlich in 
ein Gewasser geworfen (Frazer 3 V, 240, nach Dalton, Descrip- 
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tive Ethnology of Bengal 259). Etwas anders beschreibt 
Crooke, Pop. Rel. 2 II, 94 — 96 das Karamafest, hier als von 
den Kharwar, Manjhi und verwandten Volkerschaften des Vin- 
dhya nnd Kaimur gefeiert. Wieder ein wenig anders Crooke in 
Hastings IX, 504 f. Aber alles Wesentliche ist gleich. Als Zeit 
gibt Crooke an: friih in der hellen Halfte des Bhadrapada (was 
der Anfang des August ware), ungefahr Ende August, am Be- 
ginn der Ernte. Den ersten des Bhadrapada nennt er fiir die 
Zeremonie mit den rascb getriebenen Gerstenhalmen der „Ado- 
nisgarten“ des „Gerstenfestes“ in Oberindien (II, 294 f.). Sie 
stimmt mit dem iiberein, was Col. Tod von den Rajputfrauen 
und ihrer Austeilung der Halme an nahestebende Manner be- 
ricbtet (s. „Indra“‘, S. 218 Mitte). Weitere ahnliche Feste mit 
„Adonisgarten‘" beschreibt Frazer 3 V, 242 — 245. Die indischen 
fallen fast alle in den August oder September. 
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ANHANG. 


Varuna als chthonischer und Fruchtbarkeitsgott. 

Der Indrabaum aber, der zugleich Indra selber ist, kornint 
aus dem Wald, deni so viele Vegetationsdamonen entstammen ). 
Vielerlei Wesen leben und weben, wobnen und wirken in des 
Waldes geheimnisvollem Halbdunkel, sei es in Europa bis nacb 
Skandinavien hinauf, sei es in siidlichen Landen. Gar manche 
von ihnen ziehen mit dem Menscben hinaus in die Welt, in 
Flur und Dorf, an und auf die StraBen, in die Stadt und sogar 
auf die Meere. Andere sind scheuer, waldverbundener, wald- 
treuer; sie meiden den Menschen und seine Siedelungen, be- 
sonders die weiblichen, verlocken freilich zuweilen namentlich 
junge Manner ins Verderben, verursachen Krankheiten usw. 
Die alteste literarisch bezeugte der vielen indogermanischen 
Waldfrauen dagegen ist ganz harmlos, zugleich die Mutter der 
Waldtiere. Von ihr redet das liebliehe Lied Rigv. X, 146, das 
in vielem neuzeitlich und dann doch wieder ganz altindisch 
anmutet: 

1. O Waldfrau, Waldfrau, die du dort 

Den Blicken zu entschwinden scheinst 2 ), 

Warum fragst du nicht nach dem Dorf? 

Sucht es denn dich wie Furcht nicht heim? 


! | Die altesten unter ihnen, wie wulil iiberhaapt unter den Gottheiten. 
werden die Totenseelen sein. Zn ihrem Knit gehoren in Altindien vor allera 
andern die Erzeugnisse des wilden Waldes (Wnrzeln, Friichte, Blumen, 
Tiere usw.). Dazu zahlt ja auch der Honig. Vayupur. 78, 19; Brahmapur. 
220, 161; Heat. Ill 1, 204 — 207 (IVigarakhanda); 648 (Apastamba); 685. 
Auch MBh. XII, 23, 24 nennt das Fleisch der Waldtiere wie das Dharma- 
schrifttum, den wilden Reis Matsyapur. 15, 14 f.; Brahmapur. 220, 155 usw. 
Sogar der fur den Totendienst iiberragend wichtige tila (Sesamkomer) 
empfiehlt sich besonders, wenn er dem Wald entstammt. Heat. Ill 1, 
p. 1174. Das gleiche finden wir in den verschiedenen Dharmagastra- 
schriften und sonst. 

2 ) Als icb in der Wiege lag, reiste mein Vater, um im Winter etwas zu 
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2. Und stimmt ermunternd in den Ruf 
Des Ochsenfroschs die Meise ein, 

Dann treibt sie wie mit Zymbeln an 
Und ist die Waldfrau stolz und froh 1 ). 

3. Es ist, als horte Rinder man 
Da grasen, sahe da ein Haus, 

Und abends tont's, als schickte sie. 

Die Waldfrau, ihre Karren fort 2 ). 

4. GewiB ruft einer hier die Kuh! 

Dort fallte sicber einer Holz! 

Jetzt schrie wehklagend irgendwer! 

So meint, wer abends weilt im Wald. 

5. Die Waldfrau tut fiirwahr kein Leid, 

Wenn nicht wer anders sie beschleicht. 

Hat sie von siiBer Frucht gezehrt, 

Legt sie sich nieder, wie’s ihr paBt. 

6. Des Wildes Mutter pries mein Sang, 

Die Duftende von Salbenruch, 

Die reich an Nahrung ist, obschon 
Sie keinen Acker je gepfliigt. 

In die Tiefe hinunter, ins Unterirdische und ins schwarze 
Dunkel dringen die Wurzeln des Waldes und seiner Bauine, 
seine Aste breiten sich hinaus in die Luft der Oberwelt, seine 

verdienen, in ein Holzfallerlager im nordamerikanischen Urwald. Ofters 
erzahlte er uns spater, in der keuschen, feierlichen Unberiihrtheit des 
Waldes sei es ihm gewesen, als habe Gott eben die Schopferhand von dem 
weihevollen Heiligtum gehoben, und der Saum seines Mantels verschwinde 
gerade hinter den ferneren Baumen. 

Diese Strophe enthalt Dunkelheiten. Was vrisharava , „wie ein Stier 
schreiend“, bedeuten soli, weiB ich nicht. In VII, 103, 6 heiBt einer der 
Frosche gomayu, „wie ein Rind briillend fc4 . Gewasser mit Froschen im Wald 
sieht der Harivam^a als selbstverstandlich an (vgl. Indra, S. 126 und 
Anm. 3). Ciccika ist wohl ein Vogel, der tschi tschi macht. Danach heiBt 
die Schwarzkopf meise im Englischen chickadee. Freilich klingt der Ruf 
anderer Vogel eher wie tschi tschi. 

2 ) Wagen sind kennzeichnend fiir vedische Gottheiten. Davon bald mehr. 
Sogar die bescheidene Waldfrau hat hier Karren. Es sind wohl mit Holz 
und andera Walderzeugnissen beladene und knarren dementsprechend. Die 
Achse des Wagens freilich darf nicht knarren, das ist unheilvoll, asurahaft, 
Taitt.-S. V, 2, 2, 3; VI, 2, 9, 1; Maitr.-S. Ill, 2, 2; Catap.-Br. Ill, 5, 3, 
17; VI, 8, 1, 10; Apast.-£rautas. XVI, 12, 7 (iiberall bei Riten). 
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Wipfel streben binauf ins Licht, dem Himmel zu: in alle drei 
Reiche der gottlichen Machte taucht er hinein. So sind denn die 
in ihm geborenen Geister wie aus dem Urkern ihres Wesens 
mannigfaltig ausgewachsen zu chthonischen, zu Ackergott- 
heiten, zu Luftgenien usw., selbst zu Himmelsgottheiten. Auch 
Indra mag in noch alterer Zeit, ehe er als Sonne zum Himmel 
emporklomm, eine Wald- und chthonische Macht gewesen sein 
und noch daber Nahrung fur sein Wesen als Befruchtungs- und 
Feldgottbeit empfangen. Doch auch seine alteste Geschichte 
ist von Dunkel verhiillt. Dagegen haben wir, wie mir jetzt 
scheint, deutlichen Anhalt dafiir, daB der groBartigste und edel- 
ste Gott des Veda, daB Varuna urspriinglich eine chthonische, ja 
eine phallische Gestalt ist. Immer hat man ihn am Himmel ge- 
sucht. Kein Wunder, denn vom Rigv. wird er ausdriicklich dahin 
versetzt, und zwar so gut wie standig. Welche Naturerscheinung 
der himmlischen Hohen ihm aber das Leben gegeben habe, dar- 
iiber herrscht bekanntlich noch i mm er Zweifel und Streit. Ich 
selber habe die Frage in Altind. Rechtsschr., S. 379 — 384 be- 
sprochen und Varuna als Gott des Nachthimmels erklart, aber 
mit stark wirkendem EinschluB des Mondes und mit Zuziehung 
von Varunas Herrschaft iiber das Himmelsmeer, wahrend 
Oldenberg und Hillebrandt allein den Mond in ihm erblicken. 
Hillebrandt aber bekennt: „Fiir den finstern Gott des Mondes 
haben wir keinen indischen Beleg 1 * ). 41 AuBer an die „allge- 
meine Mythologie“ oder „Anthropologie“, wie Hillebrandt, 
konnte man nun zuvorderst im besonderen an die Germanen 
erinnern: Schwangere diirfen nicht in den Mond sehen oder 
sich von ihm bescheinen lassen (Wuttke 3 , S. 376 Mitte). Win- 
deln darf der Mond nicht bescheinen, sonst wird das Kind 
schielend oder mondsiichtig (Rosegger, Volksleben in Steier- 
mark, 1905, S. 63). Bei den Armeniern, Griechen, Indianern 
Brasiliens schadet der Mond kleinen Kindern (Frazer 3 VI, 148). 
In Schwaben schreckt man Kinder, die nachts zum Fenster hin- 
ausschauen: ,,Guck nicht hinaus, das Mondmannlein nimmt dich 
fort“ (Wilh. Hertz, Aus Dichtung und Sage 1907, S. 180). Die 


i) So stark wirkt die oft ausgesprochene indiscbe Anschauung von der 
Freund lichkeit des Mondes, daB Stellen, wo der Erdenfiirst 

und sein mehrgestaltiges Wesen und Tun den verschiedenen Gottern gleich- 
gesetzt wird, erklaren: „Wenn der Konig ohne Zorn und Machtglut und 
frohen Aussehens vor seine Untertanen tritt, dann ist er, weil er den 
Augen Wonne wirkt, der Mond (gott). “ Narada XVIII, 29; Manu IX, 309; 

Vishnudh. II, 71, 3 (woher Agnipur. 226, 17 c d) usw. 
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Flecken im Mond sind in der nordgermanischen mythologischen 
Dichtung zwei Kinder, die der Mond von der Erde entfiihrt 
hat. als sie vom Brunnen Wasser holten und den Eimer an einer 
Stange auf der Achsel trugen (E. Mogk, German. Religionsgesch. 
u. Mythol., S. 21). Aber da haben wir wohl iiberall einfacb 
den Mond als Fruchtbarkeits- und Geschlechtsgenius, und alle 
Machte dieser Sippe sind den Kindern gefahrlich. Jedoch auch 
anderweitig bekundet sich eine Unheimlichkeit und damonische 
Natur des Mondes, die man schon psychologisch leicbt verstehen 
kann 1 ). 1st er doch der Gefahrte der schlimmen Zauberin 
Nacht, der Totengeister und allerhand bosen Geistervolkes und 
Spuks, selber gespenstisch in seinem Licht und den Gegen- 
standen gespenstische, Schrecken und Grauen erweckende For- 
men verleihend. Ihn nur anzuschauen bringt nach mancherlei 
Volksglauben unter bestimmten Umstanden Verderben. So z. B. 
sitzt nach tschechischem Volksglauben der Konig David im 
Mond und spielt die Harfe. Wer in dem Augenblick, wo ihm 
eine Saite springt, in den Mond schaut, biiBt das Augenlicht 
ein. Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bobmen, S. 600. 
Eine Saite kann ihm nattirlich irgendwann springen. Also! 
Erblickt man den Mond durch Glas oder Baumgezweig, muB 
man zur Unheilsabwehr ein Geldstiick aus der Tascbe nehmen 
und drauf spucken. Wenn die Leute in Clare zum erstenmal 
den Neumond sehen, drehen sie sich dreimal sonnenwarts und 
spucken bei jeder Drehung aus (Hastings XI, 103 a). Man darf 
nach dem Mond nicht mit dem Finger weisen, sonst fault dieser 
ab oder wird steif. Christlicher Glaube sieht darin eine Strafe, 
weil man so die Englein totsteche (Wuttke 3 , S. 13). Doch das 
Gleiche gilt bei der Sonne, dem Himmel, den Sternen (Wuttke \ 
p. 14). Man mochte nun dies als Weiterentwicklung vom 
Monde her ansehen. Aber wenn wir horen, daB man auch nach 
dem Regenbogen nicht mit dem Finger zeigen diirfe, widrigen- 
falls dieser abfaule, der Blitz einschlage u. dgl. mehr, und h i n- 
zunehmen, daB der nach dem Regenbogen weisende Finger 
bei den Wotjobaluk in Australien verkrumme (Graebner, Welt- 
bild der Primitiven 20) und bei den Sioux-, Hopi- und Thomp- 

*) Von der Gefahrlichkeit des Mondes auch Wuttke 3 , S. 301. Ausge- 
zeichnet hat Lenau in seinem langern Gedicht „Hypochonders Mondlied*' 
das Gespenstische, Totenhafte, Grauenerregende und die vielerlei Schlim- 
mes wirkende Macht des Mondes und Mondlichts, wie diese der Volks- 
glaube behauptet, dargesteiit (Lenaus samtl. Werke in der Cottaischen 
Bibliothek der Weltliteratur im 2. Bd., S. 80 — 83). 
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sonfluB-Indianern krank oder an der Spitze hoch geschwollen 
werde (Chief Standing Bear, Land of the Spotted Eagle, New 
York 1933, S. 157; Hastings, ERE. X, 371 b), sowie auch, daBer 
in Indien Unheil bringt J ), dann erheben sich die Zweifel. Sehr 
verstandlich dagegen ist der uns alien scbon aus germanischen 
Landen bekannte Glaube: zunehmender Mond bewirkt Zu- 
nahme, Wachstum, Gliick, ebenso der Vollmond, abnehmender 
Abnahme, aber auch Abnahme des Schlimmen, wie z. B. einer 
Krankheit, der Warzen usw. 2 ). 

Nun gibt es aber auch altindiscbe Zeugnisse fur die un- 
heimliche Seite des Mondes. Diese wiirde schon dadurch ver- 
standlich, daB nach alter Anschauung die Totenseelen, bzw. 
gewisse Totenseelen, im Mond wohnen und er sie nahrt, nicht 
nur die himmlischen Gotter als deren Unsterblichkeitstrank. 
Soma ist Gott der Totenseelen (Kath.-S. XXVI, 13 Anf.; Maitr.-S. 
I, 10, 18; II, 3, 1; Ath.-Veda XVIII, 4, 72; Manu III, 211; 
Baudh. II, 8, 7; Gobli.-Grih. IV, 2, 39; Heat. Ill 1, p. 1323), ist 
pitrimant wie anderwarts Yama, und als solchem wird ihm zu- 
sammen mit diesen geopfert, wobei wohl auch seinetwegen ein 
unheilbannender Feuerbrand siidlich vom Dakshinafeuer nie- 
dergelegt wird ((^atap.-Br. II, 4, 2, 12 — 14). Soma muB hier 
der Mond sein. Alle pitaras (Manen) gehoren zu seinem Gefolge 
(Matsyapur. 274, 48). Sogar mit Vritra wird der Mond ver- 
selbigt, wie Indra mit der Sonne, daher hegen die zwei Feind- 
sebaft gegeneinander (Kath.-S. XXIV, 9; Maitr.-S. Ill, 7, 8; 
^atap.-Br. I, 6, 4; 13; 18; III, 4, 3, 13; 9, 4, 2; IV, 2, 5, 15; 
4, 3, 4 usw.). Urtiimlicher wird sein: Der Mond, aber wie es 
scheint, nur der Mond der Neumondnacht, ist ein himmlischer 
Hund, im W e s t e n lauert er auf des Opferers Vieh herab (es 
zu packen). Vgl. Bali 177. In Furcht vor ihm schleichen die 

a ) Siehe meine Altind. Rechtsschr., S. 360; Vaikhanas. ed. Caland, S. 134, 
Z. 4, femer Altind. Rechtsschr., S. 14; Vishnudh. II, 89, 28; wegen des 
Regenbogens in der Mantik J. v. Negelein, Traumschliissel 141—144. Wenn 
detn Kdnig beim Anszng ins Feld ein Regenbogen gegeniibersteht, soli 
er das Unternehmen aufgeben. Vishnudh. II, 175, 54. Dagegen gilt ohne 
nabere Angabe in II, 163, 23 = Matsyap. 243, 24 der Regenbogen als 
gliickbrin gender „Angang“ fur den in den Krieg ziehenden Fiirsten. 

2 ) Woher aber kommt die bekannte haufige Unterscheidung: zunehmen- 
der Mond fordert Wachstum iiber der Erde, abnehmender unter der Erde? 
Daher, daB Wachstum der Pflanzen nach oben das Regelrechte ist nach 
unten aber gewissermaBen ein immer groBeres Verschwinden in Tiefen 
und Dunkel wie des Mondes Abnahme? Wohl eher von der Anschauung: 
bei zunehmendem Mond steigt der Saft (im Baum) empor, bei abneh- 
mendem hinab? 
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Tiere in den Schatten und kauft sich der Opferer los (Qatap.-Br. 
XI, 1, 5, If.; 10 f.). Hier mutet der Mond recht varunahaft an. 
Und die haufige Gleichstellung des Somatranks und des Mon- 
des, sowie des Soma und des Varuna mag dazu beigetragen 
haben, daB sogar der Somatrank gelegentlich eine unheim- 
liche Art verrat (s. den soma viciyamana in Maitr.-S. Ill, 7, 4; 
Kath.-S. XXIV, 2; Kap.-Kathakas. XXVII, 3: Apast.-(]rautas. X, 
20, 14 — 18). Da Soma ein groBer Fruchtbarkeitsdamon ist, er- 
gabe sich fiir ihn iibrigens schon deshalb auch ein verderben- 
wirkender Wesenszug, und gehort er vielleicht schon deshalb 
zu den fiir die Hochzeit unheilvollen Planeten, so verderblich 
wie Sonne, Saturn, Rahu und Ketu. Vishnudh. II, 87, 37. Natiir- 
lich hilft man sich da auch so, daB man bei zunehmendem Mond 
sich verheiratet. Doch ist ja der Tag des Mondes, der Montag, 
in Indien sehr gliickhaft, zuweilen freilich nicht (Yogayatra, 
V, 27), wie bei uns sehr gewohnlich unheilvoll (Schweiz. Archiv 
f. Volksk. 30, 21), und so konnte hier der Mond als bekann- 
ter vorehelicher Besitzer des mannbar gewordenen Weibes 
und sonst mit ihrem Geschlechtsleben eng Verbundener sich 
feindlich zeigen. Wer langere Zeit krank ist, gilt regelrecht als 
von Varuna gepackt, aber auch Soma und Rudra erscheinen 
da; denn gelegentlich diesen beiden soli er ein Opfer darbrin- 
gen, um gesund zu werden (Caland, Altind. Wunschopfer, 
Nr. 44). Ebenso wird Soma mit dem unheimlichen Rudra, wohl 
einer Totenseele, zusammengestellt in Nr. 42 und 43 (hier bei 
einem verderbenden Zauberritus) . Ein Opfer an „Soma den 
Hengst“ ( Soma Vafin) soli darbringen, wer zeugungsunfahig wird 
(ib.. Nr. 159). Soma wird ja vom Veda herab als Zeugungsgenius 
( retodha usw.) genannt, kann also natiirlich auf diesem Gebiet 
auch zerstoren. Aber besonders hier und beim Kranken wird 
doch wohl ein Schatten von Varuna her den Mond verdunkelt 
haben. Der abnehmende Mond (kshinacandra) gehort ja zu 
den bosen Planeten. Kern, Anm. 14 zur Yogayatra. 

Auch der Mond schickt schlimme Portenta gleich dem Varuna, 
Indra, Agni usw. Weber, Omina und Portenta, S. 333 — 335. Va- 
runa, Indra, Agni aber gehoren zu den „Totern“ (hantaras, 
MBh. XII, 15, 15 ff.). In der wesentlich gleichen Stelle Vishnudh. 
II, 70, 12 — 14 (und daher entlehnt im Matsyap. 225, 12 — 14) wird 
unter den strafenden Gottern ( dandinah ) neben Agni, Rudra, 
Indra, Sonnengott usw. auch der Mond aufgefiihrt. In der von 
den Purana so eingehend geschilderten wegen der vom Mond 
geraubten Tara, der Gattin des Brihaspati, entbrannten Schlacht 
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fiihrt der Mondgott die Daitya, Danava, Rakshasa usw. wider 
die Gdtter ins Feld (z. B. in Bhavishyott. 99, 19; Kirfel, Purana 
Pancal. 401, 29 ff.; vgl. 352, 29 ff.). Weil er diese Gbeltat be- 
gangen und damit solch morderisches Gemetzel verursacht 
hatte, wurde er durch Brahmas Flueh zu einem papagrahu, 
d. h. einem schlimmen Planeten, aber nur am Ende der lichten 
Monatshalfte, also wahrend der dunkeln. Matsyapur. 23, 46, 
vgl. 120, 41; Kirfel, Pur. Pancal. 402, 46. Dies ist natiirlich nur 
eins der bekannten atiologischen Fiindlein; es soli die vorher 
langst vorhandene Unheimlichkeit des Mondes in seiner V e r- 
dunklung erklaren. DaB diese Verdunklung einen tiefen Ein- 
druck auf die urtiimliche Seele gemacht hat, konnen wir ver- 
stehen: der Mond ist in den Mythologien der Volker, sogar der 
Sonnenanbeter, viel wichtiger als die Sonne. Die Sonnenmythen 
sind meist Obertragungen vom Monde her. Dies und Ahnliches 
fiihrt Hugo Winckler, Die babylonisehe Geisteskultur, S. 62 f. 
aus, wohl etwas einseitig. Vermutlich daher ist den Babyloniern 
der Mondgott Vater des Sonnengottes. Friedr. Delitzseh, Babel 
und Bibel, 3. Vortrag (Stuttg. 1905), S. 59, Anm. 35; Schrader, 
Die Keilinschriften u. d. Alte Test. 3 362. An die iiberragende 
Bedeutung des Mondes fiir die Ackerbauer braucht nur e r- 
i n n e r t zu werden *) ; in Indien ist er bekanntlich der Herr 
aller Pflanzen. Vgl. Frazer 3 VI, 131—139 (der Mond die Ursacbe 
des Pflanzenwachstums). So laBt sichs schon horen, wenn man 
gelehrt hat: Varuna ist der Mond der dunkeln Monatshalfte. 
Mitra urspriinglich der Mond der Iiebten. A. Jeremias, Allgem. 
Religionsgesch. (Miinchen 1924), S. 142. Schon Pancavim^a- 
brabm. XXV, 10, 10 erklart, Varuna sei die Monatshalfte des 
abnehmenden, Mitra des zunehmenden Mondes. Aber das alles 
— und die Stellen lieBen sich gewiB vermehren — ware doch 
kaum geniigend, Varunas finstere Wesensziige begreiflich zu 
macben 1 2 ), wenigstens nicht, wenn wir sie mit andern zusam- 
menhalten, von denen ich gleich reden werde. 

1 ) Kommt es mindestens zum Teil daher, daB die Sonne die Urheiraat 
( yoni ) und Kraft- und Gliieksquelle der Manner, der Mond die der 
Frauen ist (Heat. Ill 2, p. 792), und daB nach dem Tod die Manner in 
die Sonne, die Frauen in den Mond gehen, wie die Brahmanisten 
unter den Cham im alten Campa (in Indochina) glauben (Hastings, ERE. 
Ill, 348 b)? 

2 ) Von diesen haben schon andere gesprochen. Hier einiges aus meinen 
Notizen. Varuna geht den Menschen iiberhaupt nach. packt sie mit Gewalt. 

schlagt sie nieder (^atap.-Br. II, 3, 2, 19). Er nur ist der Verletzer (ib. V, 
5, 4, 31: IV, 5, 7, 7). Daher gehort ihm der mit der Axt vom Baum 
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Befragen wir nun den Rigveda, so finden wir da als N a t u r- 
bedeutung Varunas eine allereinzige, und zwar eine durch 
die ganze indische Literatur lebendig bleibende: er ist Gott 


geschlagene Ast, dem Mitra der von selbst abgefallene (ib. V, 2, 3, 5). 
Besonders durch Ertrinken totet er, die Wassergottheit (ib. XIII, 3, 8, 
5 usw.). Unheimlich ist er wie die Toten und die Genie der Verwesung 
(Nirriti) : vom SchluBbad des Somaopfers kebrt man zuriick ohne sich um- 
zublicken, „um sich vor Vanina zu verstecken". So Taitt. VI, 6, 3, 5. 
In Kath.-S. XXXVI, 7; Maitr.-S. I, 10, 13; IV, 8, 5 (iiberall gegen Ende) 
mit der Begriindung Varunasyananvavayaya, ,,damit Varuna ibnen nicht 
nachgehe und sich auf sie stiirze". Derselbe Ausdruck wird bei dem 
schrecklichen Rudra gebraucht, Rudrasyananvavayaya, in Kath.-S. XXXVI, 
14 und Maitr.-S. I, 10, 20 (beidemale gegen SchluB), in Kath.-S. XXXI, 10; 
Kap.-Kathas. 40, 1 Mitte; 47, 10 bei den Nachtunholden (rakshasam 
ananvavdyaya). Vgl. Kath.-S. XX 6; 13; XX, 13 usw.; vom Opfer an 
Nirriti auch in Apast.-ijrautas XVIII, 8, 17; 20. Wie der Nirriti (Taitt.-S. 
V, 5, 18; Vaj.-S. 24, 38; Maitr.-S. Ill, 14, 19; Kath.-S., Ajvam. 7, 8) werden 
ihm und Mitra die unheilvollen bleigrauen Tauben (kapota) geopfert 
(Vaj.-S. 24, 23; Maitr.-S. Ill, 14, 4). Varunas standig wiederkehrende 
Fessel oder Schlinge (paga) wird auch iiberhaupt druh das tiickisch Scha- 
digende, Unholde genannt (Kath.-S. XXXVI, 2; Kapishthalakathasamh. 
45, 5, vgl. Maitr.-S. Ill, 9, 1). Der Kranke im allgemeinen schon ist von 
Varuna gepackt (Kith.-S. X, 4, vgl. XI, 8; XII, 1; Maitr. II, 1, 2; II, 3, 
1 usw.), vor allem aber einer, der lange dahinsiecht (Kath.-S. XIII, 2; 
Maitr.-S. II, 5, 6; vgl. Taitt.-S. II, 1, 2, 1 f.). Wer verwandten-, vieh- und 
erfolglos ist, obschon tiichtig, ist von Varuna gepackt (Kath.-S. XII, 1; 
Maitr.-S. II, 3, 1). Vgl. Caland, Altind. Wunschopfer, Nr. 161 — 163. Wir 
haben gehort, daB die iibel knarrende Achse (beim Opfer) unheilvoll, 
asurahaft sei. Auch da schweben schadigende rakshas umber, wie wir 
horen. Taitt.-S. VI, 2, 9, 1 nun erklart: „Varuna fiirwahr ist hier die bos 
tbnende (durvdc) au beiden Seiten umschlossene Achse." Die ParaUelen: 
Maitr.-S. Ill, 8, 7; Kath.-S. 25, 8; Kap.-Kathas, 40, 1 haben: ..Die trockene 
(d. b. nicht geschmierte) an beiden Seiten von den Naben umschlossene 
(baddha) Achse ist von Nirriti gepackt" ( N irritigrihita), also hier sogar 
zwiefacher Parallelismus der beiden finsteren Machte; denn g rih ist das 
standig von Varuna gebrauchte Verbum. Ja, „Varuna ist der Tod" (Kath.-S. 
XIII, 2; Maitr.-S. II, 5, 6); das Gleiche von der Sonne in (j a t a p . - B r. 
II, 3, 3, 7; X 5, 2, 3 f.; XI, 2, 2, 5, ebenso vom Jahr in ((at ap.-B r. \, 3, 
4, 1 ff. Kein Wunder da, daB dem Varuna, etwas seltsam nur, aber 
aufschluBreich, daB sogar dem Mitra mit ihm zusammen eine nachtun- 
holdmaBige (rakshashafte), zauberspukhafte Form (tanu) zugeschrieben 
wird. Mit dieser huldigt man ihnen beiden, urn jemand durch Zau- 
ber von Krankheit zu befreien (Maitr.-S. II, 3, 1; Kath.-S. XI, 11; 
Taitt.-S. II, 3, 13, 1). Die gewbhnliche Auffassung von rakshasya und 
yatavya halte ich da fur verkehrt. Als eine Art boser Geist stellt er sich 
z. B. auch in Kath.-S. 10 dar: ,,Von Varuna gepackt (besessen, das haufige 
Varunagrihita ) fiirwahr ist der, der einem andem wegnehmend, raubend 
dahingeht ( car ati Er soli dem Varuna ein Gerstenkornermus opfera; 
dadurch erlangt er, was er begehrt (genau wie der bhutikama in Maitr.-S. 
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der Wasser 1 ). Er waltet als Bahnfurcher und Lenker der 
Fliisse (II, 28, 4; V, 85, 6; VII, 34, 10f. ; 87, 1; X, 75, 2; 
124, 7 usw.). Als Konig geht er in der Wasser Mitte, herab- 
schauend auf der Menschen Wahrheit und Liige (VII, 49, 3, 
vgl. Ath.-Veda I, 33, 3). ,,Am Himmel gehen die Marut, auf 
der Erde Agni, der Windgott hier geht in der Luft, in den 
Wassem, in den Meeren (als seinem Weg) geht Varuna“ (I, 
161, 14). Er laBt die Wasser schwellen (IV, 42, 4). Er weilt 
am Quell der Fliisse und mitten unter den sieben Stromen 
(wohl am Himmel und auf der Erde) VIII, 41, 1 f. „In den 
Wassern, o Konig Varuna, ist dein goldenes Haus erbaut“ 
(Ath.-V. VII, 83, 1). Usw. Da er nun im Rigv. fast ohne Aus- 
nahme an den Himmel versetzt wird und VII, 49, 3 ausdriick- 
lich sagt, er schaue von den Wassem auf die Menschen her- 
a b, so konnte er, wenigstens zunachst, nur der Gott des Him- 
melsmeeres sein. Auch wenn er z. B. in dem bekannten Liede 
VII, 88 mit Vasishtha aufs Meer hinausschifft, vermogen wir 
uns kaum ein anderes Meer zu denken als das des Himmels. 
Dieses erscheint oft im Rigv. (I, 23, 17; 164, 25; II, 15, 6; 
V, 45, 10; VI, 58, 3; VII, 6, 7; 49, If.; VIII, 25, 6; 26, 17; 
IX, 113, 8; X, 98, 5f.; 12) und erscheint spater. Namentlich 
die letztgenannte Stelle ist belehrend; wir horen vom Purohita 
Devapi: ,,Aus dem oberen lieB er das untere Meer stromen: 
die himmlischen Wasser als solche des Regens 2 ), “ und zwar 

II, 1, 2 gegen SohluB). Der Nirriti tritt er auch so zur Seite: „Erde, als 
das kennzeichnen dich die Leute, als Nirriti kenne ich dich vollkommen 
von alien Seiten.“ Taitt.-S. IV, 2, 5, 3—4. Fast wbrtlich gleich Kath.-S. 16, 
12; Kap.-S. 25, 3. Auch in Bhavishyapur. I, 31, 36 wird in der Repro- 
duktion durch Heat. II 1, p. 516, Z. 10 die Erde Nirriti genannt. In der 
Erde verwesen die Toten, und Varuna ist chthonischer Gott, 
E r d g o 1 1. 

t) Da Varuna ein nachtlicher und gefiirchteter Gott ist, die Nacht und 
das Wasser aber schon an sich zaubergefahrlich, man also in der Nacht kein 
Wasser schiipfen soil (Altind. Rechtsschr. 378, Anm.), so begreifen wir 
die Zuspitzung: In der Nacht sind die Wasser in Varuna eingegangen. So 
Harita in Heat. Ill 1, p. 862, vgl. Katyayana, ib. 861; Baudh. I, 4, 10 — 13. 
Varuna ist aber iiberhaupt im Wasser und muli besanftigt werden, wenn 
man in solches hinabsteigt oder aus ihm empor (Heat. Ill 1, p. 962, aus 
Yama). 

-) Auch spater noch kommt der Regen aus dem Himmelsmeer. Jaimin.-Br. 
I, 238; Apast.-(lrautas. VII, 6, 7 usw. Als Lichtschiffe gelten sowohl Sonne 
wie Mond (Reitzenstein, Die hellenist. Mysterienreligion 54), und beide 
sind Seelenschiffe. (Ders., D. iran. Erlosungsmysterium 36; 162). Gitscbi 
Manitu wobnt in einem goldnen Boot: in der Sonne. So die Chippawas 
und eine Anzahl andrer Indianerstamme (Hastings, ERE. II, 323 a I. 
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vollbrachte er das den Gottern zum Trotz, die die Wasser 
„in jenem oberen Meer weggeschlossen hatten“ (Str. 6). In 
Str. 12 heiBt es ,,das Meer des hohen Himmels“ (brihato divo). 
Entsprecbend lesen wir in VIII, 25, 6 von Varuna and Mitra: 
„Die die Tautropfen, die himmliscben and die irdischen Labsale 
(d. h. Wasser) lenken; eure wolkigen Regen mogen herkom- 
men! -1 Die ,,himmlischen Wasser“ sind also nicht, wie sogar 
Hillebrandt meint, einfach die Regenwasser. Ja, Varuna ist das 
Himmelsmeer selber: „Er steigt als das verborgene Meer zum 
Himmel wie ein Kraftheld (oder: wie ein Wettlaufer? tura), 
was diesen hier (d. h. den Mensehen) Ehrfurcht einpflanzte. 
Er streute mit strahlendem FuBe Wunderkrafte hin, den Him- 
mel erstieg er“ (nakam a ruhat, VIII, 41, 8). Andrerseits aber 
waltet Varuna auch im Rigv. als Gott des irdischen Meeres, 
ohne daB dieser Seite seines Wirkens eine besondere Wichtig- 
keit zukame. Er herrscht iiber alles zwischen Himmel und 
Erde, iiber Meer, Luft und Tiefe, wie VII, 87, 6 erklart. Als 
Herr der Wasser ist Varuna naturgemaBerweise Regenspender, 
und in dieser Eigenschaft erscheint er oft und aufs allerdeut- 
lichste im Rigv., hier nicht selten zusammen mit Mitra. Auch 
im Yajurveda und im Atharvaveda spendet Varuna den Regen. 
Eine Anzahl der Stellen haben Bohnenberger, Der altind. Gott 
Varuna, S. 42 — 45; L. v. Schroeder, Arische Religion, I* 420— 
422 und andre iibersetzt. 

Nun konnte der Mond, der in der indischen Literatur von 
altersher als Behalter von Fliissigkeit gilt, ja der nach meh- 
reren Purana ganz aus Saften (rasa) besteht, an sich den An- 
stoB zu dem Wassergebieter und Regengeber Varuna gegeben 
haben. Aber weitaus natiirlicher ware es doch, das Himmels- 
meer oder dessen Genius als Hintergrund anzusehen. Nur dies 
gibt der Rigv. an die Hand, und deutlich feiert er den Varuna 
als den groBen Herrn der Wasser und Regengott, keineswegs 
aber den Mond. 

Doch warum in aller Welt sollte Varuna so ein finsterer, 
gelegentlich sogar tiickischer Gott sein, wenn er Spender der 
ja immer als freundlich, segensvoll, lebengebend, leuchtend 
gepriesenen Wasser ist? Das Himmelsmeer wogt droben in 
lichten Hohen, woher kommt da der dunkle Gott, von dem 
schon die Rede gewesen ist und dem schwarze Tiere und 
schw arzer Reis geopfert werden (Hillebrandt, Ved., Myth. 2 
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II, 121 f.; Kau§ikas. 40, 7) *), wo doch sogar im Traum ge- 
sehenes schwarzes Getreide Unlieil wirkt (v. Negelein, Traum- 
schliissel des Jagaddeva, S. 93)? Und warum ware er da ein 
Totengott und Bruderkonig des Yama wie in Rigv. X, 14, 7; 
vgl. X, 97, 16: Die Krauter befreien von Varunas Strick, von 
Yamas Fessel, oder X, 15, 6, wo die Totenseelen ( pitaras) 
genau wie Varuna angefleht werden: „Ihr Vater, tut uns kein 
Leid wegen irgend etwas (oder: durch irgend etwas), wenn wir 
nach Menschenart gegen euch eine Siinde tun?“ 

Nun ist mir aufgef alien, daft Balis und Varunas stehendes 
Beiwort rajan Konig ist. Ebenso werden zwar auch ein paar 
andre Gotter des Rigv. gelegentlicb rajan genannt, am hau- 
figsten Soma (besonders in Rigv. IX und Brahmanas). Nur 
Varuna aber, entweder allein oder mit Mitra zusammen, er- 
halt den Beinamen rajan, auch samraj, als besonderes, immer 
wieder sich aufdrangendes Vorrecht. Hier zahlreiche, obschon 
gewiB nicht alle Stellen des Rgv.: I, 24, 7; 8; 9: 12; 136, 1; 137. 
1; II, 27, 10: 28, 6; 36, 6; 41, 6; III, 38, 5; 54, 10; 56, 7; 
IV, 1, 2; 42, If.; V, 65, 2; 85, 3; VI, 68, 9; VII, 34, 11; 38, 4; 
64, 1; 82, 2, 87. 5 f.; VIII, 25, 4; 29, 9; 42, 1; 90 (101), 2; X, 14. 
7; 132, 4. Die Aditya heiBen samrajas in III, 54, 10; X, 63, 5. 
Besondere Beachtung verdienen IV, 42, 1 und VII, 82, 2. An 
der ersten Stelle spricht Varuna: 

Mein, des Gebieters, ist von je die Herrschaft 
Wie mein, des Allbelebers, alle Gotter, 

Die Ew’gen folgen Varunas Verlangen. 

Bin Konig iibers Volk der hochsten Hiille. 2 ) 


1 ) Tad dhi Varunam yat krishnam, „Varuna gehort alles Schwarze an" 
oder: ,,varunahaft ist das, was schwarz ist“, erklart l^atap.-Br. V, 2, 5, 17. 
Auch der (Mutter) Erde werden vielfach schwarze Opfergaben darge- 
bracht, in Apast.-Qr. XX, 13, 6; Vaj.-S. 24, 10 usw. schwarze Bbcke. 

2 ) Bei dieser, der naturlichsten Bedeutung von vavri , sollte man bleiben. 
Varuna herrscht fiber die Gotter der hochsten, verborgensten, geheimnis- 
vollsten Welt. Es wird dieselbe gemeint sein, fiber die laut Rgv. X, 14, 7 
neben Yama Gott Varuna gebietet und von der der Fromme in IX, 113, 
7—11 fleht: 

Wo unverganglich ist der Glanz. 

Die Welt, in die das Licht gesetzt. 

In diese bringe. Soma. mich. 

In unsterbliche, ew’ge Welt. 
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Ich bin der Konig Varuna, mir bleiben 
Fest diese hochsten, altsten Herrscbertiimer. 

Die Gotter folgen Varunas Verlangen. 

Bin Konig iibers Volk der hocbsten Hiille. 

Ich, Varuna, bin Indra. Die zwei GroBen: 

Die weiten, tiefen, festgefiigten Weiten — 

Klug wie der Bildner schuf ich alle Wesen, 

Und hielt die Erde und den Himmel aufrecht. 

Ich lieB die netzenden Gewasser schwellen, 

Den Himmel macht’ ich fest am Sitz der Ordniing. 
Durch Ordnung hat Aditis ordnungsreicher 
SproBling die Welt dreifaltig ausgebreitet. 

Dann verkiindet Indra seine eigene Wichtigkeit, erschopft 
sie aber in zwei Strophen, und sie nimmt sich neben Varunas 
uralter Obergottlichkeit recht fadenscheinig aus, besteht eigent- 
lich nur in Rauberheldentum und Bauschberserkerschaft. 
Ebenso heiBt in VII, 82, 2 Vanina samraj, Allkonig, Oberkonig, 
Indra nur svaraj, Selbstherr, unabhangiger Konig. Selbstver- 
standlich wird dann ofters auf Indra durch das Wachstum 
seines Kultes und die Begeisterung oder den Schmeicheleifer 
seiner Verehrer sowohl rajan wie samraj ausgedehnt. Rajan 
bleibt als Varunas Beiwort auch nach vediscben Tagen (z. B. 
Manavagrihajas. I, 21, 6; 10; II, 11. 17; 14, 26: Hirany.-Grih. 


Wo Konig ist Vivasvants Sohn 
Und wo des Himmels Heimlichstes, 

Wo jene ewigen Wasser sind. 

Da mache mich unsterblich du. 

Wo man nach Wunsch sich regt und lebt, 
Im dritten, hochsten Himmelreich, 

Wo lichterfiillt die Raume sind. 

Da mache mich unsterblich du. 

Wo Wunsch und Sehnsucht sind erfiillt. 

Wo roten Sonnenrosses Hoh, 

Behagen ist und Sattigung, 

Da mache mich unsterblich du. 

Wo Wonnen wohnen, Freuden viel. 

Die Lust und voile Seligkeit, 

Wo man des Wunsches Wunsch erlangt, 

Da mache mich unsterblich du. 
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I, 6, 19, 7; MBh. Ill, 63, 11; XYI, 4, 16 usw.). In Jaim.-Br. 
Ill, 152 wird er zu rajya, vairdjya, svarajya, samrajya, sarva- 
vagya, parameshthya iiber die Gotter geweiht. In (Jatap.-Br. 
XI, 4, 3, 9 — 12 ist er samrat, samratpatih, Soma nur raja, raja- 
patih, Indra bloB balam, balapatih (in Anlehnung an den 
Rigv.). 

Varuna ist der Vornehmste der Asura, eines Gottergeschlech- 
tes, das offenbar alter ist als die devas. DaB aber die Asura 
ebenfalls devas sind, erhellt schon daraus, daB wir im Rigv. 
auch deva asuras, „die Gotter Asura‘\ finden 1 ). Das hindert 
natiirlich nicht, sie auch asura adevas zu schelten (VIII, 85, 
[96], 9). Ebenso werden bestimmte devas gelegentlich auch 
asura oder asurisch genannt, ganz davon zu schweigen, daB ge- 
wissen devas das asurya zugeschrieben wird. So Indra (I, 174, 
1; VIII, 79, [90], 6); Rudra (V, 42, 11), dieser ist sogar divo 
asura in I, 122, 1; II, 1, 6; die Marut (I, 64, 2); die Rodasi als 
deren Braut (ist asurya in I, 167, 5); die mati der Marut (I, 

168, 7); Savitar (I, 35, 7; 110, 3; IV, 53, 1, er sogar asurah 

sunithah); Pushan (V, 51, 11); Soma (IX, 74, 7); Brihaspati 
(II, 23, 2); Parjanya (V, 83, 6, er sogar asurah pita nah ): 
Agni (V, 12, 1; VII, 2, 3; 6, 1; Ath.-V. 27, 1), dieser ist asuro 
garbhah (III, 29, 11) und asurasya jatharad ajayata (III, 29, 
14), ihm als apam napat ist asurya eigen (II, 35, 2), ebenso 
als dem vaigvanara (VII, 5, 6). Asurya besitzen Rudra (II, 33, 
9), Rudra-Soma (VI, 74, 1) usw., vor allem natiirlich Indra 
(I, 174, 1; VI, 20, 2; 30, 2; VII, 21, 7; 22, 5; VIII, 79, [90], 6; 

X, 50, 3). Sogar Indras Wagen ist asura (I, 54, 3), auch der 

Gebetsruf, der die Gotter zwingt (X, 74, 2). In III, 55 lautet 
der Refrain: ,,Die groBe Asuraschaft ist allein der Gotter.“ 
VII, 21, 7 riihmt von Indra: „Die friiheren (alten) Gotter sind 
deinem asurya, ihre Krafte deiner Fiirstenschaft (kshattra) ge- 
wichen.“ Und VI, 36, 1: „Als du das asurya unter den Gottern 
an dich nahmst, wurdest du ganz und gar der Verteiler wert- 
voller Giiter ( vaja) .“ Damit vergleiche man I, 131, 1; II, 16, 4 : 
III, 46, 2; IV, 17, 1; 19, 2; VI, 22, 9, und man sieht, daB 
asurya (n.) Gebietermacht, Herrschertum, Konigschaft bedeutet. 
Danach ware das Adj. asurya fiirstlich, koniglich, mit haufiger 
Besonderung: gottkoniglich, gotterfiirstlich. P. v. Bradtke hat 
also die richtige Bedeutung von asura ans Licht gestellt. Weil 
asura eben in erster Linie einen iiberragenden Fiirsten bezeich- 

J ) An aller Anfang waren sie freilich keine devas, d. h. Himmlische. 
Davon spater raekr. 
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net, nennt der reich beschenkte Dichter Kakshivant den 
Bhavya, den Sindhukonig, asura (I, 126, 2), ebenso der be- 
scheidener bedachte Poet in V, 27, 1 den Triaruna. Trotz aller 
Uberschwenglichkeit der vedischen Dichter diirfen wir da 
kaum an die Asura denken, oder besser: nur nebenher; denn 
der beriihmte Konig Trasadasyu bringt es in IV. 42, 8 nur 
zum -Halbgott 4 ' (ardhadeva). Vor allem heiBen bekanntlich 
die Aditya Asura, namentlich Varuna und Mitra: diese sind 
devanam asurah in VII, 65, 2, und ihrer ist das jyeshtham 
(alteste, hochste) asuryam (ib.). So spielt immerhin in 
asurva n. an manchen der genannten Stellen die Bedeutung 
Asuraschaft herein, d. h. eine Stellung, wie die Asura sie inne 
hatten: die erste, beberrschende unter den gottlichen Machten. 
Meines Wissens ganz vereinzelt steht da: Asuryat pasi dhar- 
mana, „Du (oVayu), beschiitzest in der gehorigen Weise vor der 
Asuramacht“. Damit aber stimmt eine Reihe anderer Stellen. 
wo die Asura sclion im Rigv. als Gotterfeinde erscheinen, ent- 
weder einzelne oder ihre Gesamtheit, und wo sie von den 
devas, namentlich von Indra, in Schlachten bekampft, iiber- 
waltigt oder getotet werden (I, 108; VII, 99; VIII, 86, [97], 1; 
85, [96], 9; X, 138, 3; 53, 4: 57, 4f.). Auch in einer Stelle, wie 
VIII, 14, 14: ,,Mit Listen (mayabhir) schlichen die Dasyu 
empor, wollten den Himmel ersteigen, Indra aber hat sie hin- 
abgeschiittelt,“ ist wenigstens nebenher an die Asura gedacht *) . 
Naturlich fehlt auch in diesem Krieg nicht der Liigenfeldzug; 
wie spater so oft, in schreiendem Widerspruch gegen das er- 
zahlte Verhalten der Deva und der Asura, brandmarkt schon 
der Rigv. die „Widergotter“ als treulos und die Gotter als die 
frommen Redlichen: ,,wie die Devas den schrecklichen ( ugra ) 
Asuras Vertrauen schenkten“ (X, 151, 3). 

Vom Rangstreit des Varuna und des Indra gibt der Rigv. 
mehrfach Bericht, und in X, 124, 5 klopft Indra dem Varuna 
gonnerhaft herablassend auf die Schulter: Machtlos (nirmaya, 
gewib zugleich: um die Truglist gebracht) sind jene Asura 
geworden*), auch du. Wenn du mich liebst, dann tritt du in 


* So schleudert der Gdtterkdnig Zeus das vorolympisctie Gotterge- 
schiecht: die Titanen, die Sbhne der E r d e, nach laugem iCampf hinunter 
in den Tartarus, genau wie die altindischen Giitter die Asura. Diese, vor 
allem \aruna und Bali, sind die ,,Konige~\ Und was bedeutet „Titan“? 
-,Konig“ (Hastings, ERE. XII, 346 b). 

) GewiB die in der vorhergehenden Strophe Genannten: Agni. Soma, 
\ aruna. von denen es heiBt: sie wanken, (stiirzen. cyavante). 
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eine Oberherrschaft meines Reiches ein, als der, der da Recht 
und Unrecht scheidet.“ Also eine Unterbeamtenschaft bietet 
er ihm an: Varuna, der ja von altersber eine auBergewohnlich 
oft geriihmte Begabung, Erfahrung und Tiichtigkeit auf dem 
genannten Gebiet besitzt, soli das Ressort der offentlichen Sitt- 
lichkeit in Indras Reich ubernehmen, soli als Censor morum 
weiterleben 1 ). Es scheint aber doch lange gebraucht zu baben, 
bis der Emporkommling mit der fabelhaften Trinkfestigkeit 
wirklich so anerkannt wurde, wie der Rigv. uns das iiberhaufig 
glauben machen will. Vgl. da z. B. II, 12, 5; ja noch so spate 
Stellen wie X, 108, 3; 48, 7 ff., wo Indra sich in die Brust 
wirft: „Wie Garben dresche ich die indralosen Feinde“ und 
dann sich als harmlos vertraglicher, neueingekaufter Burger, 
als Konservativer vorstellt: „Ich verletze als Gott nicht die 
Ordnung der Gdtter: der Aditya, der Vasu, der Rudra“ (d. h. 
der alten Patrizier, die in Gotteraufzahlungen des Veda und 
spater ofters an erster Stelle genannt werden). „Sie haben 
mich zu gliicklicher Kraft zubereitet, denn nie Besiegten, nie 
Niedergeworfenen, nie Uberwundenen 2 ). 

So erscheinen denn Gotter, die vereinzelt sogar Asura titu- 
liert werden, auch als „Asuratoter“ (asurahan): Indra in VI, 
22, 4, Agni in VII, 13, 1, ebenso ist das Sonnengottes Licht 
asurahan (X, 170, 2). Die Asura werden zu Gewalten der Fin- 
sternis gegeniiber den „LichtgbtterW ( deva , urspriinglicher: 
den „Himmlischen‘*) . Und so sind also die Aditya, vor allem 
Varuna, im Rigv. die alten Konige der Welt, die dann gestiirzt 
werden, genau wie Bali der Konig xar’ b^o%t\v. Sollte da nicht 
vielleicht Varuna wie Bali auch ein Vegetations- oder gar ein 
chthonischer Geist sein? Leider habe ich viel zu spat auf diese 


*) Sogar seine Oberherrschaft iiber die Wasser hatte er nach X, 124, 
6 — 7 an Indra verloren; denn aprabhuti \aruno nir apah srijat muB doch 
wohl heiBen: ,.Aus Unvermogen lieB Varuna die Wasser fahren*' (gab sie 
aus seiner Gewalt). 

2 ) Auch hier also Indra als der starke Kriegsgott eingereibt, wie ofters, 
namentlich im Gegensatz zu dem Friedens- und Recbtsfiirsten Varuna (IV, 
42; VII, 82, 5 f.; 83, 9; 85, 3; X, 66, 2). Denn: „Die Schlacht ist ein Fest 
der Kraft 4i (I, 100, 8), und: „Du, o Indra, bist aus der Gewalt (bala), der 
Macht (sahas), der Kraft (ojas) geboren; du Stier bist fiirwahr ein Stier fc ‘ 
(X, 153, 2). Bestimmte Fruchtbarkeitsgottbeiten sind sonst in Indien und 
sind in Agypten, Babylon, Germanien, Amerika zugleich Kriegsgottheiten. 
Bei Indra steht andres wenigstens im Vordergruud. Auch ist e r ja nicht 
eigentlich Kriegsgott, sondern Schlachtgott (wie Wotan. wahrend Ziu [Tyr] 
Kriegsgott ist). 
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Frage geachtet, obwohl ich schon in den Altind. Rechtsschr., 
S. 383, Anm. 1 von Varuna als Totenseelenkonig rede und hin- 
zufiige: „Seelengotter nun sind auch F rachtbarkeitsgbtter, und 
Varuna wird als Kinderspender verehrt. So in der bekannten, 
offenbar uralten Cunah§epalegende, so im weit jiingeren Di- 
vyavad. (S. 1; 400). In der buddhistischen Erzahlung steht er 
neben Qiva, Kubera, der Gottbeit des Gartens, des Waldes, des 
Kreuzweges, also neben lauter Totengeister- und Fruchthar- 
keitswesen. Werden daneben aucb Indra und Brahma genannt, 
so ist ja Indra wohl ebenfalls ein Fruchtbarkeitsgott und 
Brahma der Schopfer iiberhaupt. Ja, in meinem Kaut. (654, 
16 — 18; 37 ff.) verriete sich sogar eine Spur, daB Brahma in 
der Volksreligion auch phallische Ziige trug. Doch mag sie 
irrefiihren.“ Jetzt zeigt es sich, daB sie nicht irrefiihrt, und 
haben wir klar erkannt, daB Indra ein Fruchtbarkeits- und 
Vegeta tionsgenius ist. Zu den Stellen, die ich mir fur Varuna 
angemerkt habe, lieBen sich gewiB gar manche weitere auf- 
finden. 

Will man Baume pflanzen, dann soil man sich den Gott, der 
den Pfau zum Emblem hat (d. h. den Fruchtbarkeitsgenius 
Skanda) als Vanapala (= Vanaspati, Baumgenius) vorstellen 
(vgl. Bhavishyapur. II, 3, 5, 22, wo Vishnu als Vanaspati ge- 
dacht werden soli), ihm, sowie dem Mondgott und dem Varuna 
(Nagarajan) opfern, dann den Samen mehrfach herrichten und 
pflanzen. Bhavishyapur. II, 1, 10, 23 ff. Vishnudh. II, 30, 4 
und 9 (woher dann Agnipur. 282, 5 a b) verordnet bei Gele- 
genheit der Anpflanzung von Baumen die Verehrung zunachst 
der Baume selber (vgl. Brihats. 55, 8), dann der Brahmanen, 
wo man vermuten mochte, daB vielleicht trotz des dvijan von 
9 Brahmanam ca statt brahmanamg ca in der Vorlage gestan- 
den habe, und des Qiva *), sowie des Varuna, Vishnu und Par- 
janya. Zwar wird in Ql. 9 die Verehrung der drei letztgenann- 
ten eigentlich nur fur die Anlegung des bei der Baumanpflan- 
zung notigen Gewassers vorschreiben, aber schon die Stelle 
Bhavishyap. II, 1, 10, 23 zeigt, daB Varuna dann auch die 
Baume gedeihen macht. Beim Baumfest ( vrikshotsava) oder 
bei der Baumweihe ( padapapratishtha) sollen die Baume aus 
Kriigen, in die man die sieben Arten Getreide getan hat, unter 
Rezitation von Spriichen aus dem Rig-, Yajur- und Samaveda, 


! ) Agnipur. 282, 3 b, das doch aus Vishnudh. 4d zurechtgemacht ist, 
hat den Mondgott statt £iva. 
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die Varuna gewidmet sind (Varunais), gebadet werden. Matsya- 
pur. 59, 12, woher Agnipur. 70, 4 c — 5 b verballhornt ist. Als 
Gottheiten der Baumweihe nennt Bhavishyap. II, 3, 7, 2: 
Brahma, Mondgott, Vishnu und Vanaspati 1 ), als die der Weihe 
eines Parks (drama) II, 3, 1, 3: Brahma, den Schlangenfiirsten 
Ananta und Varuna. Bei der Weihe eines Bilvabaumes, der be- 
kanntlich Qiva heilig ist, werden verehrt: Qiva, Vishnu, 
Brahma, Vanapala, Mond, Sonne, Erde, Yakshas und Planeten- 
geister (graha). Ebenda in II, 3, 10, 7 cff., bei der Weihe der 
vishnugeliebten Tulsipflanze: Vishnu, Qiva, Mond (Soma). 
Brahma, Indra (II, 3, 15, 2). Wir sehen, wie Varuna und 
Brahma an den betr. Stellen uberall Vegetationsdamonen sind. 
genau wie der Mondgott, Ci va ? Indra usw. Wenn Parjanya und 
die „gro8en Apsaras“ zu Varunas Gefolge gehoren (Matsyap. 
274, 47 = Bhavishyott. 175, 57), so wird wohl auch hier Va- 
runa mehr der Wachstumsgott sein, ebenso wie die Apsaras 
Genien der Fruchtbarkeit sind, und wird Parjanya neben ihm 


') Wegen des Baumgenius Vanaspati oder Vanapala s. meine Anm. auf 
S. 60 der Festschrift Moris: Winternitz. Bei Banmritus ( padapanam vidhi ) 
oder Baumfest sollen die Brahmanen dem Vanaspati ein Feneropfer dar- 
bringen (Matsyap. 59, 10 = Agnipur. 70, 4). Bei verschiedenen Tieropfern 
empfangt er Opfer, Spenden oder Verehrung (Parask.-Grih. Ill, 8, 7; 
Apast.-Qrautas. VII, 25, 15; XIV, 7. 10; XXIV, 4, 18; Hillebrandt, Rituallit. 
123 unten). Mit Rudra wird er in Taitt.-S. IV, 5, 2, 1; Maitr.-S. II, 9, 3; 
Kath. 17, 12; Kap.-Kathas. 27, 2; Vaj.-S. 16, 18 verselbigt (als vananam 
pati; in Taitt.-S. IV, 5, 3, 1; Kath.-S. XVII, 12; Kap.-S. 27, 2; Maitr. II. 
9, 3; Vaj.-S. 16, 20 als aranyanam pati). AuBerdera heiBt Rudra als Vege- 
tationsdamon hier, ira Gatariidriya, Harikega der Griinhaarige, genau wie 
da die B'aume selber (Vaj.-S. 16, 17; Maitr. II, 9, 3; Kath.-S. XVII, 12; 
Kap.-S. 27, 2; Taitt.-S. IV, 5, 2, 1), sowie vrikshanam und kakshanam pati 
(Vaj.-S. 16, 19; Maitr.-S. II, 9, 3; Kath.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 2; Taitt.- 
S. IV, 5, 2, 2) und vanya und kakshya (Taitt.-S. IV, 5, 6, 1; Maitr.-S. II, 
9, 8; Kath.-S. 17, 14; Kap.-S. 27, 4; Vajas.-S. 16, 34), auch gashpinjara 
gelblich wie junges Gras (Vaj.-S. 16, 17; Maitr.-S. II, 9, 3; Taitt.-S. IV, 
5, 2, 1; Kath.-S. 17, 12; Kap.-S. 27, 2) und gashpya, grashaft, im (jungen) 
Rasen wohnend (Taitt.-S. IV, 5, 8, 2; Vaj.-S. 16, 40; Kath.-S. XVII, 15; 
Kap.-S. 27, 5; Maitr.-S. II, 9, 8). Auch in der alteren Literatur ist aber 
die Gleichstellung des Vanaspati mit dem Mondgott haufiger. Kath.-S. 36, 
3; Maitr.-S. I, 10, 9; Qatap.-Br. XII, 8, 3, 19 erklaren kurzerhand: Somo 
vai Vanaspatir. Dem Soma Vanaspati wird ein caru (Mns) aus gyamaka 
(Panicum frumentaceum) geopfert (Kath.-S. XV, 5; Maitr.-S. II, 6, 6; 
Gatap.-Br. V, 3. 3, 4; 4, 3, 16; Taitt.-S. I, 8, 10. 1). Qydmdka ist den 
Manen besonders liebe Spende (Matsyap. 15, 34 f.) und aus Somatcopfen 
entstanden (Vayupur. 78, 6 — 8; Heat. Ill 1, p. 537 f.). Nach A$val.-Grihyas. 
I, 2, 1 soil jeden Morgen und Abend dem Soma Vanaspati ein hausliches 
Opfer dargebracht werden. Ein svaha ertont ihm in Kath.-S. XV, 8 usw. 
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stehen, weil es eben des Regens fur das Gedeihen der Pflanzen 
bedarf, und wenn in Brihats. 24, 8 der Astrolog die mantischen 
Samenkorner, die er zum Keimen in seinen Krug tut, mit Gold, 
Darbhagras und Wasser iibergieBt und dabei Mantras an die 
Marut, an den Mondgott und an Varuna rezitiert, so wird 
Varuna mindestens ebenso sehr als Vegetationsdamon, wie als 
Regengott in Betracht kommen. Am Vollmondstag des Acvina 
findet der „standige i "' RoBritus ( dhruvagvakalpa) statt. Dabei 
wird unter einem Agvattha- oder einem Nyagrodhabaum 1 ) 
oder an einem Gewasser auf einem an den vier Ecken mit 
Baumzweigen besteekten, mit samenkomgefiillten Korben, 
Ullopika-Kuchen usw. belegten Altar ( vedi) dem Pferdegenius 
Uccaih§ravas, dem Varuna und dem Vishnu geopfert. Die 
Baume und Baumzweige, die Korbe mit Korn und die Ge- 
sellschaft des schon aus dem Rigv. als Fruchtbarkeitsgenius 
bekannten Vishnu deuten auf Varuna als Vegetationsgeist, ob- 
schon er ja auch hier, wie z. B. in Gobh.-Grih. Ill, 6, 13 f., 
zugleich Pferdegott ist (Manavagrihyas. II, 6, 4). Beides zu- 
gleicb ist er auch in Kath.-S. (d. h. Kathakasamhita) 28, 4: 
„Varunas sind die Rosse und die Baume“ (ebenso Kapishth.- 
S. 44, 4). 

Agni, den Mondgott, Varuna, Skanda und Khadga, einen 
Geist im Gefolge des phallischen Gottes Skanda (MBh. IX, 45, 
67), soil man am Vollmondstag des Karttika, also an dem 
groBen Erntefest, von dem wir im „Bali“ so viel gehort haben, 
verehren. Bei Anbruch der Nacht werden iiber den Tiiren 
Dekorationen mit Orangen und Korn, gewiB Kornahren, ange- 
bracht. Smritisaroddhara, S. 131. Diese Verehrung Varunas 
beim Erntefest entspricht der Angabe der Samhitas, die den 
Herbst dem Varuna und Mitra zueignen. Ebenso deutlicb be- 
kundet sich Varuna als Getreidegenius im Adbhutabrabmana: 
.,Wenn in seinem auf dem Feld oder im Hause befindlicben 
Getreide (dhanyeshu) Heimsuchungen (itayah) erscheinen oder 
(genauer): Heimsuchungen verschiedener Art: Mause (akhu). 
Falter ( patanga ), Ameisen, Bienen (madhvaka), Maulwiirfe, 
Papageien, Heuschrecken (garabha = galabha, vgl. Kaut., Zus. 
328, 15), kleines Gewiirm (saukshma) u. dgl. mehr, das alles 
sind Portenta (adbhuta), die den Varuna zur Gottbeit haben’‘ 
(Weber, Omina und Portenta, S. 323). Die Bienen und die 

I ) V/ie wir horen werden, ist der nyagrodha dem Varuna heilig, der 
ai;vattha wird von ujra verursacht sein, ist aber auch schon als Toten- 
seeienbaum am Platz. 
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Falter sind magisch unheilvoll, wie eingehend dargelegt wor- 
den ist, ebenso nebenher auch die Ameisen, Mause und Maul- 
wiirfe, die in Yerbindung mit der Erdtiefe stehen und schon 
deshalb dem chthonischen Varuna angehoren diirften. Sendet 
Varuna Unheil ins Getreide, so ist schon dadurch klar, daB er 
auch den Segen: das Wachstum und sonstiges Gedeihen ihm 
verleiht, wie wohl Hunderte von Entsprechungen zeigen. 
Brandahnliches Gliihen des Horizontes (digdaha) im Westen, 
der Weltgegend des Varuna, bringt Not den Ackerbestellern. 
Brihats. 31, 4 und Utpalas Kacyapazitat. 

Die alteste Gabe unter den Getreidearten, die von der Erde 
und der Erdengottheit den Ariern gespendet wurde, war wohl 
die Gerste (yava). Ihre zauberische und religiose Wichtigkeit 
geht durch das ganze altindische Schrifttum hindurch. In 
Qatap.-Brahmana III, 6, 1, 8 — 10 wird ihre gewaltige Macht 
und Heiligkeit s o begriindet: Beim Streit der Hiramelsgdtter 
(deva) und der Asura gingen alle Pflanzen zu den Asura iiber, 
nur die Gerste blieb den Himmlischen treu und half ihnen sie, 
gen. Zum Dank legten sie Saft und Kraft (rasa) aller Pflanzen 
in die Gerste. ,.Deshalb w'achst die Gerste, wenn die andern 
Pflanzen welken. frohlich weiter 1 ). 44 * Dieser letzte Satz wird 
erhellt durch Kath.-S. 36, 6; Maitr.-S. I, 10, 12: „Wenn Varuna 
die Wesen packt, dann packt er nicht die Hiilsenfrucht und 
die Gerste; Varuna ist namlich der Winter. Durch diese beiden, 
die nicht von Varuna gepackt werden, lost man sie von Varuna. 
Varuna fiirwahr ist die Gerste, Varuna ist ihre Gottheit — 
durch sein eigenes ihm gebiihrendes Teil (svenaiva bhagadhe- 
vena) lost man sie (die Geschopfe) von Varuna 44 (bezw. „fin- 
det man V. ab‘ 4 ). Das gleiche horen wir im Yajurveda und in 
den Brahmana ofters von der Gerste, wo sie immer wieder als 
Opfergabe an Varuna erscheint, sowie auch, daB sie von 
Varunas Fessel oder Schlinge befreie 2 ). Ihre Einwirkung auf 
die Fruchtbarkeit tritt z. B. in Baudh.-Grihyas. I, 8 (S. 19) 
zutage. Da bewerfen die Hausgenossen Braut und Brautigam 
bei der Ankunft im neuen Heim mit tokmani. Damit werden 
in den Ritualschriften gekeimte Gerstenkorner bezeichnet. 
Vielleicht sind es hier die besonders aus Kalidasas Epen be- 

1 ) Auch dieser My thus stellt die Sache auf den Kopf. Die Kultur- 
pflanzen, vorab die Gerste, gehoren den Asura an. t)ber diesen Punkt 
bald mebr. 

2 ) Also auch hier, wie so oft in der Religionsgeschichte, wird die Gott- 

heit selber sich selber geopfert. 
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kannten yavankura, von denen ich in dem Aufsatz iiber die 
Korngottin Harikali rede (Wien. Zschr. f. d. Kunde d. Morgen- 
landes, Bd. XLII, S. 111). Obschon sie namentlich aus Weizen- 
oder Reiskornem gezogen werden, heiBen sie doch Gersten- 
sproBIinge. Der Ausdruck „zeigt, daB urspriinglich die uralte 
heilige Gerste dazu benutzt wurde und deutet auf ein hohes 
Aitertum des Brauches 1 ' (ib.). Die yavankura geboren mit den 
„Garten des Adonis“ zusammen, wovon mehr schon in dem 
eben genannten Aufsatz (bes. S. Ill, vgl. Indra S. 197), und 
riicken ebenfalls Varuna in die Reihe der Korn- und Zeugungs- 
genien. Ein iiberraschendes Licht gewinnen wir da aus einem 
offenbar urtiimlichen Brauch bei den Rajput. Col. Tod schildert 
in seinen Annals und Antiquities of Rajasthan 1 (1829) I, p. 
570 das neuntagige Fest der Gauri, die er mit Recht „the Ceres 
of the Rajpoots“ nennt (S. 565), und von der er meldet, ihre 
Bilder seien die einer Matrone, in Gelb gemalt, in der Farbe 
des reifen Korns (S. 570). Auf S. 570 beschreibt er die rajputi- 
schen Garten des Adonis: Wenn die Sonne in Aries eintritt, 
wird ein kleiner Graben gemacht, Gerste gesat, bewassert 
und durch kiinstliehe Hitze getrieben. Wenn sie aufgegangen 
ist, tanzen die Frauen um die Pflanzen herum, bitten Gauri 
um deren Segen fiir ihren Gatten, ziehen die Pflanzen heraus 
und geben sie den Mannern, die sie in ihren Turban stecken. 
Diese Adonisgarten sind also der Gauri geweiht, der urspriing- 
lichen Gattin des Varuna. Ihr Geliebter, Varuna, die Gerste, 
der begrabene Vegetationsgenius, kommt verjiingter Gestalt in 
den KornsproBlingen hervor, ihr zur Lust und zum Segen dem 
Land — Belti-Aphrodite (Astarte) und Adonis in Indien. Die 
meist rote kiinstliehe Farbung der „GerstensproBlinge“ (yavan- 
kura) fiigt einen bedeutsamen Zug hinzu, als die typische Farbe 
der Vegetationsdamonen. Mit „Gauri 14 vgl. Virgils Ceres 
rubicunda. 

Also die Gerste ist Varuna und Varuna die Gerste und mit- 
hin ihm heilig, Varuna, der ,.Winter“, verschont sie und ver- 
schont die Menschen, wenn sie ihm als die ibn selber vertre- 
tende oder verkorpernde Opfergabe gespendet wird. Deutlicher 
konnte seine Natur als Getreidegott, und zwar als Getreidegott 
aus nordlicherer Heimat, nicht ausgesprochen werden. Aber auch 
die Hiilsenfrucht, ebenfalls uralt indogermanisches Ackererzeug- 
nis, wird von Varuna nicht versehrt und ist wie die Gerste ihm 
heilig und versohnendes Opfer. Von der Wichtigkeit der Bohne 
fur Totendienst und Fruchtbarkeitsriten haben wir gar manches 
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in Kama, S. 121 — 124 und im Bali, S. 42 — 44 vernommen. Vor 
allem kommt hier die Mashabohne (Phaseolus radiatus) in Be- 
tracht. Von ihrer Verwendung als Totenspende finden wir ein 
interessantes Beispiel inTaitt.-S. V, 1, 8, 1; Kath.-S. 20, 8; Apast.- 
(lr. XVT, 6, 2 — 4. Der in das Agnicayana eingemauerte Menschen- 
kopf wird da so gewonnen: Man geht mit sieben oder mit 
einundzwanzig Bohnen in der Hand, am den Kopf eines 
Menschen zu holen, eines Vaigya oder eines Kshattriya, der 
durch einen Pfeil (d. h. wohl in der Scblacbt) oder durcb einen 
Blitz getotet worden, also mit Zauberkraft geladen ist. Die 
Bohnen wirft man zu der Leiche hin und haut ihr dann den 
Kopf ab mit dem Mantra: ,,Du, der du hier bist, du, dem dieser 
Kopf angehort, durch dieses Haupt sollst du in jener Welt im 
Besitz eines Hauptes sein“ und legt an die Stelle des Kopfes 
einen siebenf ach dnrchlocherten Ameisenhaufen hin ( saptadha 
vitrinnam valmikavapam prati ni dadhdti ) 1 2 ) . Deshalb wohl 
sind die Bohnen, vor allem die Mashabohnen, untauglich fiir 
das Opfer an die Himmlischen, unrein, unheilvoll (amedhya, 
ayapiiya). Taitt.-S. V, 1, 8, 1; Kath.-S. 20, 8; 32, 7; Maitr.-S. 
I, 4, 10 usw. Wenn der Pravargyakessel zerbricht, soil man die 
Risse mit verkittenden Substanzen verschmieren, ausgenom- 
men Fleisch und Bohnen. Apast.-flrautas. XV, 17, 8. Der Pra- 
vargyakessel gilt wohl mit Recht als ein Sonnensymbol. Jupiters 
Priester, der flamen dialis, durfte Bohnen und Ziegen, die zum 
Totendienst gehorten, nicht einmal mit Namen nennen (Wisso- 
wa, Rel. u. Kultus d. Romer 2 , S. 116). Andererseits aber er- 
langt man durch das Opfer der wilden Bohne g armut, das 
man den Fruchtbarkeitsgottheiten Prajapati, bzw. Soma und 

1 ) Nur dies in Taitt.-S. und Kath.-S. Vgl. z. B. die 21 Gerstenkorner 
und Darbhagrasbiischel bei Heilungszauber (dreimal sieben!). Apast.-(jrau- 
tas. XIV, 20, 8; Maitr.-S. IV, 8, 7 Mine. 

2 ) Die sehr oft erscheinende magische Natur des Ameisen- (wie des 
Maulwurf-)haufens kommt, wie schon angedeutet, von seiner chthonischen. 
Denn: „die Maulwiirfe (oder: Erdmause, akhu) kennen die Essenz (rasa) 
der Erde“ (£atap.-Br. II, 1, 1, 7 und Eggelings Aam.j.^er Ameisenhaufen 
ist das Obr der Erde. (Taitt.-S. V, 1, 2, 5.) Die Erde aber ist Prajapati 
(ib.). Und: „Der Ameisenhiigel gehort Prajapati an“ (Kap.-S. 48, 17). 
Darum wird als prdyagcitti Milch in einen Ameisenhaufen geschuttet, mit 
einem Mantra an Prajapati (Apast.-^r. IX, 2, 4). Auch bier wird durch 
Prajapati Varuna verdrangt worden sein. Ubrigens bilden jedenfalls an 
unserer Stelle die Bohnen den Ersatz fiir den Kopf des Toten; der Ameisen- 
hiigel schiene eher dem „Doppelhaltbesser“ zu geniigen. S. Kama, S. 123 f. 
(hier: In den Bohnen sind Totenseelen verkorpert. Die Bohue ist = Kopf 
eines Toten). 
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Pushan, darbringt, Nachkommenschaft und Mehrung des Viehs. 
Taitt.-S. II, 4, 4, 1 — 3 und Parall. (s. Caland, Altind. Wunsch- 
opfer. Nr. 108 und 109). Die Totenseelen wirken eben Zeugung 
und die Bohnen schon durch ihre Hodengestalt besonders die 
Entstehung von Knaben (Hirany-Grihyas. II, 1, 2, 3; vgl. 
Cankh.-Grih. I, 22, 5). Weil die Zeugungsgotter Agni, Prajapati 
und Varuna mit dem Agnicayana eng verbunden sind, werden 
die Ziegel dazu in einem Bohnenfeuer gebrannt (Apast.-Qrau- 
tas. XVI, 13, 7). Gemeint ist wohl ein Feuer aus Bohnenstroh; 
denn „die Blatter von Hiiisenfriiehten bringen Heil* 1- (Kath.-S. 
36, 6; Maitr.-S. I, 10, 12). Vgl. das Bohnenstrohfeuer der Pa- 
lilien und dazu Mannhardt. Myth. Forsch. 190 f.; Frazer II 
324 ff. Varunas innige Beziehung zur Hiilsenfrucht bildet also 
einen weiteren Hinweis auf sein chthonisches Wesen. 

Wie wir schon gehort haben, werden Ullopika-Kuchen ge- 
wohnlich Toten-, Vegetations- und Fruchtbarkeitsgeistern ge- 
opfert. So in Vishnudh. II, 96, 7 den schon genannten fiinf: 
Agni, Skanda, Mondgott, Varuna und Khadga. Bezeichnender- 
weise soil da der vollziehende Brahmane nach Heat. II 2, p. 
598, in einem aus dem gedruckten Text des Vishnudh. verlore- 
nen Qoka, schwarzes Gewand und rote Kranze tragen, sowie 
eine rote Schnur um den Hals. Rot ist die kennzeichnende und 
sinnbildliche Farbe der mannlichen, schwarz die der weibliehen 
Scham, und beide Farben sind im hohen Grade erotiscb sowohl 
in Indien wie anderwarts. Davon mehr in „Kama“. Diese zwei 
Farben schon beweisen die im Geschlecht wirkende Wesenheit 
all der Genannten, und schon dadurch, daB Varuna mitten 
unter lauter solchen Gbttem erscheint, verrat sich, daB er ihre 
Natur teilt. Rot ist in der genannten Verbindung weit haufiger, 
weil eben der Phallus fur die Vegetations- und Fruchtbarkeits- 
gebrauche und deren Machte wichtiger ist als die Kteis. Auch 
den Toten schiitzen die beiden, wie wir gehort haben oder er- 
zeugen ihn neu. Daher werden rote und schwarze Ringe bei 
den Madana, einem Stamm der Kayan im Innern Borneos, auf 
den Sarg gemalt (Frazer 3 XI, 175). Geschlechtlicher Abwehr- 
zauber ist es, daB gar manehe Primitive, wenn sie im Krieg 
Feinde getotet haben, sich rot oder schwarz, oder rot und 
schwarz bemalen, die Wagogo mit rotem Kreis um das rechte 
Auge, mit schwarzem um das linke (Frazer III, 178; 181, 185 f.). 
Xrapprot ist das von \aruna der Indrastandarte gespendete 
bchmuckstiick (Brihats. 43, 44 u. Devipur.). 

Bhavishyapur. I. 138 behandelt die dhvaja und pataka der 
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Tempel, d. h. deren Fahnen und Fahnenstangen, und enthalt 
wertvolle Aufschliisse und Parallelen. Rot ist die Fahne des 
Kubera und die des Kama (gl. 50 und 52), rot die Fahne der 
Gaurl und tamra kupfern, also rot, die Fahnenstange (gl. 59). 
Brahmas Fahnenstange nun soil ebenfalls tamra sein und seine 
Fahne padmavarna, d. h. rot. Nach Bharatiyanatyag. 23, 74 
(Kavyam.-Ausg. 21, 60) ware padmavarna hellrot; denn da ent- 
steht padmavarna dureh Mischung von weiBem und rotem 
Farbstoff. Auch hier also bekundet Brahma seine Urnatur, er. 
der nach Kaut. (Ubers. 654, 17) ein mannliches Glied wie ein 
Kueabaum hat und sich dadurch also den bekannten klassischen 
Gottheiten, dem Fricco des Adam von Bremen, d. h. dem alt- 
schwedischen Freyr, altmexikanischen und anderwartigen 
Fruchtbarkeitdamonen als Bruder an die Seite stellt 1 ). Erin- 
nem wir uns auch, daB in Bhavishyott. 139, 21 das zehnte 
Schmuckstiick des Indrabaumes wie ein Penis gestaltet und 
Brahma, Vishnu und (Jiva heilig ist. Fur Fahne und Fahnen- 
stange des Varuna nun enthalt Bhavishyap. I, 138 nichts. Es 
unterscheidet namlich den „Oberherrn der Wasser“ ( jaladhipa) 
von Varuna bei der Angabe der Abzeichen oder Vehikel (gl. 38 
und 40), bei der Beschreibung der Fahnen aber nennt es nur 
den jaladhipa, dessen Tier in 38, wie sonst ofters des Varuna 
(z. B. in Brihats. 58, 57), der hamsa ist. Natiirlich ist die Fahne 
dann weiB (oder: weiB und bunt, sarvatah gvetd vicitra ca), 
was etwa der des Indra entsprache, die hahuvarna genannt 
wird. 

Als Varunas Emblem und Vehikel nun nennt Bhavishyapur. 
I, 138, 40 die Schildkrote ( kacchapa ). Sie kommt ihm da zu 
wie der Garuda dem Vishnu, der Stier dem (jjiva usw. Auch 
hier sei bemerkt: bekanntlich stammen diese Tiere daher, daB 
der Garuda eben urspriinglich Vishnu, der Sonnenvogel, selber 
ist, der Stier eine Urform des £iva usw\ Eine Schildkrote 
(kurma) aus Gold ist wichtig bei der Weihe eines Teiches oder 
Tanks (tadaga) in Bhavishyott. 127, 24 f.; Matsyap. 58, 19; 25, 
neben anderen Wassertieren wie Fisch, Frosch usw. aus ande- 
rem Material, ebenso bei der eines langlichen Teiches (vapi) 
und eines Brunnens wichtig: Fisch, Frosch und kamatha 
(Schildkrote), wie nicht minder Fisch, Frosch, kurma usw. bei 
der Gewasserweihe in Matsyapur. 58, 19: 25. In Bhavishyap. II, 

2 ) In einem Ritus, der die Gattin sehwanger macht, werden Brahma 
und Prajapati als Gottheiten der Begehung herbeigernfen. Baudh.-Grihyas.. 
p. 240. 
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2, 20, 234; 21, 130 f. werden bei der Weihe von tadaga und 
Lotosteich (pushkarini) Bilder von Varuna, Schlangengeistern 
(naga), Frosch, Fisch, makara und kacchapa (Schildkrote) in 
das Wasser geworfen. In Bhavishyap. II, 3, 2, 68 wirft man in 
den Brunnen einer den Rindem gestifteten Weide die Bilder 
der Naga und weiht dem Varuna einen Kadalibaum (Bananen- 
baum), den man dreifach mit roten Faden umwunden hat 1 ). 
Der gleiche Baum erscheint auch z. B. in II, 3, 1, 49; 3, 5; 6, 
5; 7, 3; 11; 15, 14 als Wachstumssymbol und Wachstumszau- 
bermittel. Erinnem wir uns z. B. daran, daB kadalikandas an 
den Indrabaum gehangt werden (Brihats. 54, 124). Der dem 
Varuna iibergebene Bananenbaum wird auch mit Gewandstof- 
fen und Kranzen geschmiickt und die Ohrendurchstechung an 
ihm oder fur ihn vorgenommen (Bhavishyap. II, 3, 2, 69). 
Die Ohrendurchbohrung auch der Baume oder fur die Baume 
ist ein Ritus der Fruchtbarmachung. Siehe dariiber mein Gesetz- 
buch und Purana, S. 96 f); Kamasutra 325, Zeile 3 von unten; 
Bhavishyap. II, i, 10, 90; 11,9; II, 3,1, 27 f.; 2,69; 3,4; 6,4; 10, 
11; 18; 14, 5; 15, 18; Bhavishyott. 128, 34 cd. An den meisten 
der genannten Stellen verbindet sich damit auch die „Stillung 
der Schwangerschaftsgeliiste“ (dohada) der Baume, so daB also 
Varuna auch hier mitten in einem Befruchtungskreise steht. 
Fruchtbringend werden gewisse Baume durch Schildkrotenfleisch 
(das man dran tut), Bhavishyapur. II, 1, 10, 77 (s. mein „Baum- 
zuchtkapitel“ in Winternitz-Festschrift, S. 64). 

DaB die Schildkrote nun eine Urform des Varuna ist, ergibt 
sich vollkommen klar, besonders auch aus ihrer Verwendung 
und Deutung beim Agnicayana, d. h. der Schichtung des groBen 
mystischen Feueraltars. Taitt.-S. V, 2, 8, 4 f. sagt in diesem Zu- 
sammenhang: „Als die Angiras in die himmlische Welt gingen, 
wurde der Opferkuchen zur Schildkrote und kroch ihnen nach. 
Indem er die Schildkrote hinsetzt (namlich in die Altarschich- 
tung), fiihrt die Schildkrote, genau so wie ein Kenner des 
Ortes (kshetravid) geradewegs (zu diesem) hinfiihrt, ihn gera- 
dewegs zur Himmelswelt 2 ). Der Verstand (medha) der Tiere 
fiirwahr, das ist die Schildkrote. Dadurch, daB er die Schild- 


B Vgl. raktasutrais z. B. in II, 3, 9, 2; 10, 6; 13, 17; 14, 4; Bhavishyott. 
128, 23; 28. 

2 ) Man beachte wohl: Gerade wie hier die Schildkrote der kluge Fiihrer 
zum Himmel ist, so das BoC, ja dieses als einziger, in £atap.-Br. XIII, 2, 
3, 1 f.; 2, 8, 1. Vgl. v. Negelein, GW, XI, 406 f. Das RoB aher ist wieder 
Varuna. 
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krote hinsetzt, kommen die Tiere (d. h. eine Menge Haustiere), 
weil sie ihren eigenen Yerstand erblicken, zu ihm (als sein 
Eigentum) . . . Dadurch, daB er eine lebendige Schildkrote hin- 
setzt, wird er zu einem, der eine Nicht-Leichnamstatte (also 
eine Statte des Lebens) errichtet (agmaganacit); der festen 
Wohnstatt heilig, das ist die Schildkrote.“ Abnlich, zum Teil 
wortlich gleich lautet Kath.-S. 20, 7; Kap.-S. 32, 9; Maitr.-S. 
HI, 2, 7. 

Nun ist die Schildkrote auch dem Inder, wie sogar dem Tier- 
enthusiasten Brehm, sonst ein niedriges, dumpfes, stumpfes Ge- 
schopf, eine Verkorperung des tamas (Manu XII, 42 usw.). 
Woher da diese Vergotterung? AufschluB gewahrt z. B. Catap.- 
Br. VII, 5, 1, Iff.: In die Schichtung des groBen Feueraltars 
(agnicayana) wird eine mit Dickmilch, Honig und Schmelzbut- 
ter gesalbte lebendige Schildkrote niedergesetzt und mit einge- 
mauert. Auf die rechte Seite des Ashadha genannten Back- 
steins wird die Schildkrote *) gelegt. Die Ashadha ist ja weib- 
lich, ist die konigliche Hauptgemahlin (mahishi) unter den 
Backsteinen des Baus, und auf der rechten Seite des Weibes 
liegt der Mann (VII, 5, 1, 6 und oft in Yajurveda und in den 
Brahmanas). Dabei werden die Mantra gesprochen: „Setze dich 
nieder in der Tiefe der Wasser, (so) soil die Sonne dich nicht 
verbrennen, noch Agni Vai§vanara. Schaue hin iiber diese Ge- 
schopfe, deren Fittiche (dann) unversehrt bleiben 2 ). Der 
himmlische Regen moge dich begleiten. Uber die drei am Him- 
mel befindlichen Meere ist sie (die Schildkrote) weggekro- 
chen 3 ), der Wasser Gebieter, der (befruchtende) Stier der 
Backsteine. In die Erde 4 ) dich kleidend, geh du zur Welt der 
guten Tat (sukritasya loka), dorthin, wohin die friiheren hinge- 
schieden sind,“ d. h., wie 9 am SchluB erklart, „wohin die frii- 
heren Schildkroten durch dies Opferwerk (karmana) hiniiber- 


J ) Backstein ist im Skt. weibiich, Schildkrote mannlich. 

2 ) Das (jatap.-Br. zitiert die Spriiche nacb Vaj.-S. 13, 30 f. Mit einigen 
Verschiedenheiten erscheinen sie auch in Kath.-S. 39, 3; Maitr.-S. II, 7, 16; 
Apast.-^rautas. XVI, 25, 2 (hier: „in Erde, deinen Ursprung, dich 
hiillend“) usw. Die Maitr.-S. hat acchinnapattrah (st. acchinnapattrah), „du 
(selber) mit unversehrten Fittichen“, was besser schiene und andern Fas- 
sungen mehr entspricht. Acchinnapattrah heiBen die janayo devih in £atap.- 
Br. VI, 5, 4, 8. 

3 ) Apast.-£rautas. hat den Imperat. „krieche“. 

4 ) Purisha bedeutet Schutt, lockere Erde, Kot, Mist. Beim agnicayana 
ist an die Erde, aus der die Backsteine gemacbt sind, gedacht (vgl. Agni 
purishya ). 
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gegangen sind.“ In die „Tiefe“ oder die „Mitte“ der Wasser 
wird die Schildkrote dadurch gesetzt, daB die Sumpf- und Was- 
serpflanze avaka (Blyxa octandra) unter und iiber sie gebreitet 
wird. Diese ist auch die H e i m a t pflanze des Sumpf- und Was- 
sertiers: der Schildkrote. Auch bedeutet diese Pflanze hier, wie 
oft anderwarts, einen Regenzauber oder eine Verstarkung des 
in der Schildkrote liegenden Regenzaubers 1 ). Nach der Mei- 
nung der Ritualisten soli sie die Schildkrote vor der Glut des 
Feueraltars, der ja als Feuergott selber gilt, schiitzen. 

Diese lebendige Schildkrote gehort zu den 98 Bestandteilen 
der ersten Schicht (prathama citi) des mystisch-sinnbildlichen 
Feueraltars, der den Agni, den Kosmos, den Gott der Zeugung 
und des Kosmos: den Prajapati und scblieBlich den Opferer 
selber darstellen soli. Sie nimmt sich fiir den unaufgeschlosse- 
nen Blick hochst sonderbar, ja vollkommen unverstandlich aus. 
Alle iibrigen Bestandteile sind leblos und von ganz anderer 
Natur. EinigermaBen ahnlich waren nur die Schadel der fiinf 
Opfertiere: Mensch, RoB, Rind, Schaf, Ziege, die ebenfalls ein- 
gefiigt werden. Ganz deutlich kommt der Schildkrote eine 
eigen- und einzigartige Bedeutung zu. Der Text selber sagt uns 
unmiBverstehbar, worin sie besteht: Die Schildkrote ist der 
Herr der Wasser, zunachst des Himmelsmeeres, ist jene Schild- 
krote (kagyapa), von der alle Wesen stammen, der groBe Zeu- 
gungsgenius, ist Varuna, der Urgott. Ungez'ahlte Male nennt 
das Brahmana Prajapati als das groBe, das kosmische Opfer 
beim agnicayana. Aber hier, wie so oft anderwarts, hat Praja- 

') Ein anderer mit dem Agnicayana verbundener Regenzauber ist gewiB 
folgender Ritas. Der Adhvaryupriester streicht mit einem langen Bambus- 
rohr ( vetasa), an dessen Ende er einen Frosch, eine Avakapflanze und 
einen Vetasazweig befestigt hat, iiber den geschichteten Altar bin, unter 
Rezitation der sieben oder acbt Stropben: Samudrasya tvavakayd usw. 
(Vaj.-S. 17, 4 ff.; Taitt.-S. IV, 6, 1, Iff.; Kath.-S. 17, 17; Maitr.-S. II, 
10, 1 usw.). Siehe Maitr.-S. Ill, 3, 5; Kath.-S. 21, 7; Taitt.-S. V, 4, 4, 
2—3: Catap.-Br. IX. 1, 2, 20—31; Apast.^Qrautas. XXVII, 12, 7. „Der 
gescbichtete Hocbaltar steht namlich da, wenn entziindet, als Varunas 
Zorn 1 ' (so Kath. und Maitr.), „und diese Zornglut wird durch den Wasser- 
zauber geloscbt, so daB er weder Haus-, nocb Wald tier e schadigt." Diese 
letzte Erklarung, sowie die dort ebenfalls erscheinende, daB Agnis Glut 
besanftigt werden solle. was auch die Strophen aussprechen, ist natiirlich 
unurspriinglich, wertvoll aber der ja auch sonst bezeugte Gedanke: Der 
gescbichtete Hocbaltar ist Varuna. Seine Kraft als Spender von Regen 
und damit scbon von Fruchtbarkeit wird verstarkt durch den Wasser- und 
Regenzauber in Frosch, avaka und vetasa . „Der Wasser Bliite ( pushpam , 
auch rupam) ist der vetasa, der Wasser Rahm ( faras) die avaka“, sagt 
hier der Yajurveda. 
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pati den Varuna verdrangt, was hier durch die Schildkrote 
bewiesen wird. So muB diese, die Urges talt des Varuna, zugleich 
mitsterben, mitgeopfert werden — Varuna ist der groBe altern- 
de und sterbende Vegetationsgenius, der uns aus andern My- 
thologien gut bekannt ward, und auch das Einmauern im agni- 
cayana letzten Endes nur eine Umbildung seiner Opfertotung 
(oder vielleicht urspriinglicher: seines Verschwindens in der 
Erde, wahrend der Winterschwache). In Gattenlage wird der 
Schildkrot (kurma) neben die Ashadha getan. Dieser Backstein 
( ishtaka , weiblich), versinnbildlicht die Erde, wie die indiscben 
Quellen angeben, und die weibliche und erotische Natur dieser 
ishtaka, sowie ihre Bedeutung als mahishi wird dadurch ver- 
starkt, daB die Gattin oder die Hauptgemahlin (mahishi) des 
Opferers ihn herstellen muB (Qatap.-Br. VI, 5, 3, 1) 1 ). So liegt 
der Erd- und Zeugungsgott Varuna neben seiner Gattin, der 
Erde. DaB die Erde (Aditi) auch als seine Mutter erscheint. 
entspricht einem nicht seltnen Zug der Mythologien. Nach 
Westen, nach Varunas Weltgegend, schaut die Schildkrote, wie 
die verschiedenen Texte angeben. Wenn dies damit erklart 
wird, daB die Schildkrote die Sonne sei, so wird das keinen 
Kenner beirren. Mit Dickmilch, Honig und Schmelzbutter oder 
in anderen Quellen, wie z. B. in Taitt.-S. V, 2, 8, 6, auch nur 
mit den zwei erstgenannten wird sie eingeschmiert. Alle drei 
sind Starkungsmittel der Geschlechtlichkeit und Fruchtbarkeit. 
der Honig wird durch die bei der Salbung gesprochenen Verse 
als besonders wichtig hervorgehoben und wohl als altester Be- 
standteil des Ritus gekennzeichnet. Vgl. z. B.: „Somahaft ist 
der Honig, Soma (aber) der Samenhineinleger 44 (Schwangerer. 
retodha). Kath.-S. XI, 2. 

„Die Schildkrote ist diese Welten: ihre untere Schale die un- 
tere (die irdische) Welt, die obere der Himmel (dyaus), das da- 
zwischen der Luftraum“ (antariksha). So Qatap.-Br. VII, 5, 1, 2. 
„In Gestalt der Schildkrote schuf Prajapati die Wesen; kaqyapa 
(Schildkrote) ist gleich kurma (Schildkrote). Deshalb sagen 
sie: ,Alle Geschopfe kommen von Kagyapa 41,1 (ib. 6). Etwas an- 
ders gewendet: Der Saft aus der von Prajapati zusammenge- 
preBten Schale des Ureis, die zur Erde geworden war, spritzte 
weg und wurde zur Schildkrote. So ib. VI, 1, 1, 12 und ahn- 
lich VII, 5, 1, 1. Als Lebenssaft der Welt verleiht die einge- 

r ) Ashadha heiBt „die Unbesiegte, Unbesieglicbe 1 '. Aber der Name wird 
zugleich Regenzauber wirken, Ashadha ist das Sternbild des Monats 
Ashadha, in welchem die Regenzeit beginnt. 
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mauerte Schildkrote dem Agni, d. h. dem mystischen Altarbau, 
Lebenssaft (ib. VII, 5, 1, 1). Mit anderm Ausdruck beiBt es in 
7: „Die Schildkrote (kurma) ist der Lebensodem (prana), so 
tut er den Lebensodem in Agni. 44 Die Schildkrote, dies Ur- 
wesen und Urleben, bildet also die Lebensseele dieses kosmi- 
schen Baus, der immer wieder als Agni bezeichnet wird. In 
IX, 4, 2, 15 nun horen wir ausdriicklich von diesem Agni: „Der 
ganze Agni ist jetzt vollendet. Dieser ist hier die Gott- 
heit Varuna. 44 Also: die Scbildkrbte im agnicayana ist Va- 
runa und der ganze Bau ist Varuna, die Urgottheit. Daher 
auch wird ofters Kagyapa (die „Schildkrote“) als gottliches 
Wesen genannt und mit Prajapati identifiziert (Stellen im PW.). 

Fiir Varuna als Schildkrote besitzen wir ein wertvolles Zeug- 
nis auch in Kaut. (Ubersetz. 326 f.) : ,,Bei Regenmangel soil er 
(der Konig) Indra, die Ganga, die Berge und die .GroBe 
Schildkrote 4 verehren lassen 1 ). 44 

Die Verselbigung des kacchapa und des Varuna offenbart 
sich auch in recht entlegener Weise: bei der Weihe eines Ag- 
vatthabaums soli man ein „Handschildkrbtchen“ machen, d. h. 
eine Hand- und Fingerstellung von Schildkrotenform und sich 
dabei Varuna denken. Bhavishyapur. II, 3, 4, 10 2 ). „Die Schild- 
krote ist Herr der Wasser 44 (Vaj.-S. Ill, 31), genau wie Varuna. 


1 ) Wie Indra, so waltet auch hier Varuna als Regengott. Im Kautilya- 
text steht nun -mahakacchapuja. Aber entweder ist -kaccha- da ein altes 
Schreiberversehen fiir -kacchapa-, gefordert durch das folgende p, und 
die ind. Lex., die da sagen Mahakaccha sei = Varuna, hatten dann hier 
— aber nicht nur hier — ein durch einen Fehler entstandenes Wort auf- 
genommen. Ahnlich ware $ ashpinjara — cashpapiiijara in Vaj.-S. 16, 17; 
58; Taitt.-S. IV, 5, 2, 1; 8, 1; Kath.-S. 17, 12; 16; Kap.-S. 27, 2; 5; Maitr.-S 
II, 9, 3; 9. Oder Mahakaccha ist = Mahakacchapa. Nach Dnrga (s. PW. 
unter kaccha) bezeichnet namlich kaccha die Schildkrotenscbale, anschei- 
nend auch den Kopf nnd Hals der Schildkrote. „Der mit dem groBen 
kaccha ergabe dann „die groBe Schildkrote". Oder kaccha konnte v i el- 
lei c h t unmittelbar = kacchapa sein. Auf jeden Fall ware „die groBe 
Schildkrote" ein vollkommen natiirlicher, mehrfach gestiitzter Name fiir 
Varuna, wahrend mahakaccha — Varuna von anderen Erklarungen des 
kaccha aus ratselhaft bliebe. — Wegen der regensendenden Berge bei Kaut. 
vgl. auch Rgv. V, 85, 4: „Wenn Varuna Regen gibt, dann umhiillen sich 
die Berge mit Wolken." Als Wasser- und Regenbehalter haben wir sie ja 
schon kennenlernen. Auch wohnen in den Bergen Totenseelengeister, also 
W achstumsgenien. 

2 ) Skt. panikacchapika. Auch kacchapika allein (Kalikapur. 70, 28). 
Wie diese mit den zwei eigentiimlich zusammengelegten Banden zu machen 
sei, lehrt Kalikapur. 55, 8 c — 13 b (hier panikacchapa) . Der Riicken der 
rechten Hand ist dabei wie ein Schildkrotenriicken. 
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1st Varuna aber sowohl ein Befruchtungsgenius wie eine 
Schildkrote, so verstehen wir, warum die Frau einen Sohn be- 
kommt, wenn man ihr (beim pumsavana ) ein kurmapittu, d. h. 
die Galle einer Schildkrote auf den SehoB setzt (Parask.-Gri- 
hyas. II, 14, 5), die Galle, weil diese Feuer (tejas) und tejas — 
mannlicher Same ist, wohl auch weil der Feuergott Befruch- 
tungsmacht und weil er die Galle der ja befruchtenden Wasser 
ist ( Agne , pittam aparn asi, Traitt.-S. IV, 6, 1, 2; Kath.-S. 17, 
17; Maitr.-S. II, 10, 1; Vaj. 17, 6; Ath.-V. XXVIII, 3, 5; Qatap.- 
Br. IX, 1, 2, 27). Siehe den SchluS meiner Anm. S. 63 in der 
Festschrift fur Winternitz. Die Komment. freilich faseln, kur- 
mapitta sei eine Schiissel mit Wasser! Der Gliickszauber, der 
der Schildkrote innewohnt und von dem in Brihats. Kap. 64 zu 
lesen ist, wird ebenfalls in ihrer Verbindung mit Varuna, dem 
Wachstumsgenius, begriindet sein. 

Der Vegetations- und Geschlechtsgenius Varuna als Schild- 
krote steht auch nicht vereinzelt da; die aztekische Fruchtbar- 
keitsgottin Marganel reitet auf einer Schildkrote genau wie 
Varuna, ebenso die Geburtsgdttin Ayopechtli (Hopkins im 
Journ. Amer. Orient. Society 37, p. 81). Vermutlich waren 
auch sie urspriinglich Schildkroten. Doch kann ich der Sache 
nicht nachgehen. Als Totenseelenverkorperung hoch verehrt 
finden wir die Schildkrote bei den Zuni-Indianern (Frazer 3 
VIII, 175 ff.). Als Fruchtbarkeitsgott ist Varuna ebenfalls ein 
Schafbock ( mesha) wie Indra im Rigveda, und zwar noch in 
MBh. XII, 78, 6; 262, 41; XIII, 84^ 47; Vishnudh. Ill, 301 = 
Agnipur. 209, 43, vgl. Vishnudh. Ill, 306, 60. Da ihm, wie wir 
bald sehen werden, ein schwarzer Schafbock mit weiBem FuB 
geopfert werden soil, wird er sicherlich ein s o 1 c h e r Schaf- 
bock sein. 

Varuna als Befruchtungsgott fur die Menschen finden wir 
auch in Manava-Grihyas. I, 11, 2: Bei der Hochzeit werden 
Reis- und Gerstenkorner dem Aryaman, dem Pushan und dem 
Agni — alle drei sind ja Ehegottheiten — , sowie dem Varuna 
geweiht, dann besprengt und gerostet. Ebenda in 16 — 13 opfert 
die Braut zusammen mit ihrem Bruder oder einem Vedaschii- 
ler im Getreideworfelkorb mit (^amiblattern gemischtes und der 
Braut in die Hande gestreutes gerostetes Korn den gleichen 
Gottheiten. In Ajval.-Grihyas. I, 7. 13 werden beim Kornopfer 
durch die Braut Verse an Aryaman, Varuna und Pushan ge- 
richtet. Indra, die Agvin, Mitra und Varuna machen im Leib 
der Frischvermahlten ein mannliches Kind wachsen. So Cankh.- 
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Grihyas. I, 17, 9. In Parask.-Grihyas. I, 9, 5 kommt noch der 
Sonnengott hinzu. Haben sich die Anzeichen, daB die Gattin 
schwanger geworden ist, eingestellt, dann wird an ihr ein Ri- 
tus mit Opfern an Varuna vollzogen (Vaikhanasa-Grih. Ill, 
10). Aucli der Mann aber geht nicht leer aus: dem Opferer 
schenken Varuna und Soma Sperma (Taitt.-Br. II, 7, 7, 5; 
Apast.-CJrautas. XXII, 26, 7). Daher fleht ein Mantra: „Schafft 
ihm das liebe Sperma (priyam retas), o Varuna und Konig 
Soma.‘‘ Taitt.-S. II, 3, 10, 3; Ath.-Veda II, 28, 5 (hier Mitra 
statt Soma); Taitt.-Br. XIX, 62, 1; Apast.-MB. II, 8, 4. Kenn- 
zeichnend ist auch, daB die Mannen, das Volk (vigas) des Va- 
runa Aditya, die wegen ihrer libido sexualis beriihmten Gan- 
dbarva, die seines haufigen Doppelgangers Soma die ebenso ge- 
arteten Apsaras sind, beides deutlicke Vegetations- und Be- 
fruchtungsgenien ((^atap.-Br. XIII, 4, 3, 7), und daB den Gan- 
dharva beim RoBopfer des Pferdes Penis geopfert wird, wah- 
rend den Apsaras dessen Hoden zuteil werden (Taitt.-S. V. 7, 15). 

Da nun Varuna ein kinderschenkender Fruchtbarkeitsgott ist 
und auch als solcher natiirlich und nach vielfachen, auch alt- 
indischen, Zeugnissen auf seinem Gebiete nicht nur zu niitzen, 
sondern auch zu schaden pflegt, so braucht es uns nicht zu 
wundern, wenn in Matsyapur. 68, 28 wenigstens Mitra, ofters 
eine Art zweiter Varuna, auch als „Kindlifresser*‘ erscheint. 

Ja, Varuna wird geradezu mit dem Liebesgott verselbigt: in 
Vishnudh. Ill, 52, 13 lesen wir: „Pradyumna (— Kama) und 
Vasudeva. das ist der Gebieter der Wasser (Varuna). Varunas 
Gattin, sonst Gauri genannt, ist da die Rati, die Lotosblume 
in deren Hand aber die Begliicktheit, die im Koitus besteht. 1 ' 
Dies in einem Kapitel, das ganz der bildhaften Darstellung des 
Varuna gewidmet ist. und in dem dieser sonst mit keiner Gott- 
heit identifiziert wird. 

Hand in Hand mit Kama und frappierend geschlechtseifrig 
tritt er uns in Ath.-Veda III, 25 entgegen: Kama, Mitra und 
Varuna sollen das geliebte Weib als willenlose, brunstlech- 
zende Beute in die Gewalt des fiir sie Entbrannten zwingen. 

Daher wird es nicht verwundern, daB in Bhavishyapur. II, 3. 
2, 35, und sicherlich noch anderwarts. auch Varuna wie of fen- 
bar gelegentlich Kama, und wie Qiva in Indien und wie Zeu- 
gungsgottheiten im klassischen Altertum, in Agypten, im Az- 
tekenland, seinen penis erectus in der Hand halt und dar- 
bietet, und zwar als kennzeichnend fiir ihn 1 ): er ist dhvaja- 

3 ) Er ist da dhvajahasta wie gerade vorher (in 31) Indra v ajrahasta. 
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hasta wie (^iva in Bhavishyap. Ill, 4, 17, 71 lingahasta. Siehe 
wegen dieses Punktes „Kama“‘, S. 30, Anm. Die gleiche An- 
scbauung spiegelt sich in Baudh.-Grihyas., Grihyageshas. I, 4 
(p. 366 — 368). Da wird das mrittikasnana, eine Art der oft 
vorkommenden Riten der „Waschung mit Erde“, beschrieben. 
Ein Vedaschiiler, Hausherr, Waldsiedler oder Wanderasket 
nimmt unter gewissen Zeremonien eine Erdscholle an einem 
FIuBufer, tut mit dem Spruch: „Erde, vernichte mir das Bose!“ 
Diirvagras auf die Scholle, legt mit sechs Mantra, die alle, mit 
Ausnahme des letzten (d. h. der Strophe Rgv. X, 18, 1), an 
Indra gerichtet sind, sie rechtsum nach den Weltgegenden hin- 
aus, hebt sie empor und zeigt sie mit einem Mantra an den 
Sonnengott (Rgv. I, 50, 1) der Sonne dar, bewegt sie mit dem 
Spruch: „Mein Gluck mbge zu mir kommen, mein Ungliick 
(alakshmi) verschwinden“ um seinen Kopf und bestreicht 
(„salbt“, alipya) dann mit der Scholle die verschiedenen Glie- 
der seines Leibes vom Schadel (giras) und dem Gesicht an bis 
hinab zu den FiiBen, natiirlich jedes mit einem bestimmten 
Mantra. Die Lenden bestreicht er mit der fiinften Strophe aus 
dem Indralied Rgv. X, 89, die schon vorher gebracht wurde: 

Durch den man Mut trinkt, den man Zagen vorsetzt, 

Der dranggetvaltig braust, mit Pfeilen hinstiirmt 
Durch alle Baum’ und Biische, hier ist Soma; 

Da schaden Gegner nicht von vorn dem Indra x ). 

Der Penis aber wird bestrichen mit dem Spruch: ,,Du bist 
der Pfeiler des Varuna" usw. 3 ), und das Hodenpaar mit dem 

J ) In der Waschung mit Erde, die am Konig bei seiner Krdnung und 
vor einem Feldzug verrichtet wird, reibt man seine Lenden ( kati ) mit Erde 
von der Haustiire einer Lustdirne ab, natiirlich um seine Geschlechtskraft 
zu feien und zu starken. Vishnudh. II, 21, 6 (daher Agnipur. 218, 16); 
Logay. VII, 12 — 15. So scheint mir auch hier Indra und der Soma neben- 
her die besprochene aphrodisiscbe Nebenbedeutung zu haben. 

2 ) Vgl. kamastambha, Pfeiler des Liebesgottes = Penis. Die Stellen 
mit V arunasya skambhanam asi (und Varunasya skambhasarjanam asi usw.) 
fiihrt Bloomfields Konkordanz an; vgl. Hillebrandt, Ved. Mythol. 2 II, 
37 — 39. Das Hineinstecken und Herausziehen des Zapfens oder der zwei 
Zapfen (gamya) in Apast.-^rautas. X, 28, 1 und X, 29, 9 und in £atap.- 
Brahm. Ill, 3, 4, 25 scheint mir phallischen Hintergrund zu haben. Das 
gilt auch von Apast.-Qrautas. X, 28, 1: mit der namlichen Formel steckt 
der Priester die gamya in das Loch des Jochs (vgl. Taitt.-S. I, 2, 8 i und k). 
Vergessen wir nicht, wie stark das Ritual von dem Gedanken der Be- 
gattung durchzogen ist, so stark, daB z. B. irgend ein Paar von Dingen 
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Mantra: ,,Meine Wonne und Lust, meine zwei Hoden 1 " usw. 
(Kath.-S. 37, 4: Maitr.-S. Ill, 11, 8: Vaj.-S. 20, 9; Taitt.-Br. II, 
6, 5). 

Vie in gar manchen andern Riten iibt also auch in diesem 
die Erdscholle eine zauberische Segenswirkung aus — von der 
E r d e mit ihren Pflanzenkindern kommt dem Menschen Nah- 
rung, Kraft, Leben, auch das Geschlechtsieben und die Ge- 
schlechtskraft *). Von ihr kommt auch der Vegetations- und 
Fruchtbarkeitsgott Varuna. Als Erdgott verrat er sicli in 
mehrfacher Weise. Die Erde ist der Lieblingsort des Varuna, 
der Himmel des Mitra, erklart Pancav.-Br. XIV, 2; 4. Seine 
nahe Verwandtschaft mit ihr bekundet auch der Umstand, daB 
der Erde wie ihm schwarze Tiere geopfert werden (Vaj.-S. 24, 
10; Apast.-Qrautas. XX, 13, 6; 14, 6 usw.). Der in der Erde 
wohnende Maulwurf (akhu) wird wie der Erde (Vaj.-S. 24, 26; 

regelrecht die Paarung (den Koitus) versinnbildlicht, oft in unnatiirlichster 
Weise. £ amya und Penis werden auch sonst parallelisiert. So z. B. stellt 
der Pflock das mannliche Glied dar, wenn man beim Pravargya aus den 
Geraten des Opfers die Figur eines Mannes formt (Apast.-£rautas. XVI, 
15), und wird die Leiche verbrannt, dann wird als mystisch gleichbedeutend 
die qamya auf den Penis gelegt (Qatap.-Br. XII, 5, 2, 7; Apast.-Qrautas. 
XXI, 2, 21 usw.). GemaB der Entsprechung von Zeugung und Vegetation 
vertritt wohl der Zweig des fruchttragenden Baames, den die Braut vor 
der Fahrt zum neuen Heim mit dem Spruch Rgv. VIII, 80, 7 in jedes 
Pflockloch (qamyagarta) des Wagens steckt, den Penis (Cahkh.-Grih. I, 
15, 6). Dieser ist eben Urquell der Fiille und des Gedeihens: Weil die 
Vaigya aus Gott Prajapatis membrum virile entstanden sind, nehmen sie 
nicht ab, obgleich Priesterschaft und Adel von ihnen zehren (Pancav.-Br. 
VI, 1, 3 — 10). Den Ten’a- oder Tinneh-Indianern (in Alaska) dagegen stellt 
das Menstrualblut ,,das zeugende und lebengebende Prinzip“ dar. Es wird 
daher als Talisman und Zauber (charm) gebraucht. Jette in Anthropos, 
Vol. VI, p. 703. Seine zauberische Natur wirkt auch darin, daB es andern, 
namentlich jungen Mannern, Unheil bringt. Nach dem Glauben dieser 
Indianer tritt die Menstruation des Madchens als Folge von Geschlechts- 
umgang ein (ib. 699 ff.). Den Kiwai-Papua ist die Vulva Quelle alien 
Zaubers, des segensvollen und des verderblichen. G. Landtmann, The Kiwai- 
Papuans, S. 238, zit. von Winthuis, Einfiihrung usw., S. 62. jNachbildungen 
von Penis und Vulva stellen bei bestimmten westaustralischen und siid- 
afrikanischen Stammen das groBte Heiligtum dar. Ib. 173 f,; 182 f.; 196. 

1 ) Ja die nepalesischen Buddhisten glauben: die zuerst vollig reinen Men- 
schen, anfanglieh im Himmel wohnende Wesen, aBen eines Tages beim Be- 
such auf der Erde Erde und von den Friichten der Erde, da konnten sie 
nicht mehr zum Himmel zuriickfliegcu, erwachte in ihnen die Geschlechts- 
begierde und begatteten sie sich. Oldfield Sketches from Nipal II, 125. Das 
erinnert sehr an die bekannte der Bibel selber direkt widersprechende 
rabbinische und vielerorts sonst vorgetragne Lehre, Siindenfall und Ver- 
lust des Paradieses geschehe durch die geschlechtliche Vereinigung. 
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Maitr.-S. Ill, 14, 7), so auch dem mit Varuna innig verbriider- 
ten Mitra dargebracht (Taitt.-S. V, 5, 14; Kath.-S., A§vam, 7, 
4). Am haufigsten freilich ist der akhu wohl das Tier des 
Rudra (Taitt.-S. I, 8, 6, 1; Kath.-S. 36, 14; Maitr.-S. I, 10, 20: 
Qatap.-Br. II, 6, 2, 10; Hillebrandt, Rituallit. 118 unten), eines 
andern Vegetationsgottes von chthonisch unheimlichem, mehr- 
fach zusammengesetztem Wesen. Der Nyagrodhabaum, ,,der 
aach unten Wachsende‘\ ist Varuna heilig (Gobh.-Grihyas. IV, 
7, 24 1 ), wohl deshalb, weil seine Aste hinab zur Erde gehen 
und da hinunterwurzeln. Stehendes Wasser gehort Varuna an, 
obwohl nur flieBendes auch in Indien opferrein ist (Taitt.-S. 
VI, 4, 2, 3 usw.). Ja, „stehendes Wasser ist Ieibhaftig Varuna‘% 
sagt der Yajurveda (Maitr.-S. IV, 8, 5; Kath.-S. 29, 3; Kap.-S. 
45, 4). Warum das? Die richtige Antwort wird sich wohl aus 
Jaimin.-Br. II, 67 ergeben: ,,Alle Wasser flieBen 2 ), die still- 
stehenden flieBen nach unten“, d. h. sie flieBen hinab in die 
Erdtiefe, zu Varuna hinunter. Der erste ManenkloB, der fiir 
den V a t e r, ist der Gott Varuna, der zweite, der fiir den GroB- 
vater, ist Prajapati, der dritte, der fiir den UrgroBvater, ist 
Agni. Nun aber sitzen die Vater in der Erde ( prilhivishad), 
die GroBvater in der Luft, die UrgroBvater im Himmel. Siehe 
z. B. Gobh.-Grih. IV, 3, 10; Apast.-£rautas. I, 9, 6; Vi. 73, 17 
bis 19; Vishnudh. I, 140, 29 f,; Ath.-Veda XVIII, 4, 48—80; 
Heat. Ill 1, p. 1440 — 1443. Vgl. auch den SchluB der Anm. 2 
von S. 205. GewiB weil die Schlangen in der Erde wohnen, 
sind sie die Kinder Varunas (Parask.-Grihyas II, 14, 4 4 ). Nun 


0 Wie wir gehort haben, stehen unter dem Namen des £iva im MBh. 
auch Nyagrodha, aber neben Bakula und Candana , einfach weil das hervor- 
ragende Baume sind. Anders gewiB bei Varuna. Von dessen enger Ver- 
bindung, ja Identitat mit der Gerste haben wir gehort. Bliiht und gedeiht 
nun der Nyagrodha, dann gibt es reichlich Gerste. So die Mantik. Bribats. 
29, 3. Vgl. aber auch 29, 4. 

2 ) „Alles auf Erden geht zur Ruhe, sogar der Wind, nicht aber das 
Wasser, das flieBende.“ ^!atap.-Br. Ill, 9, 2, 5. 

3 ) Die Erde heiBt oft die Konigin der Schlangen (sarpaTajnl), z. B. 
in Taitt.-S. VII, 3, 1, 3. Auf der im Mithraskult der altromiscben Welt 
haufigen Darstellung der vergdtterten vier Elemente erscheint die Erde 
unter dem Bild der Schlange, das Feuer als Lowe usw. F. Cumont, Die 
Mysterien des Mithra, Leipzig 1911, S. 104. So sind die A'aga zuerst das 
Volk des Erdgottes Varuna und erst wohl dann des Wassergottes 
Varuna, Nagaraja und Regenspenders. Die chthonische Natur der Schlangen 
im klassischen Altertum ist bekannt. Vgl. z. B. Rohde, Psyche 3 I, 196; 
Hastings, ERE. V, 6 b; Birger Morner, Tinara 43 — 47. Aber auch Wasser- 
damonen sind ofters Schlangen. (Frazer 3 II. 155 — 157). 
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erscheint aber Varuna am haufigsten als Wassergott. Wasser 
und Erde verbinden sich auffallig in der I n s e 1. So bildet 
diese einen natiirlichen Wohnort des Varuna. Daber die Stro- 
phe: Dvipe rajno Varunasya griho hiranyayo mitah. / Tato 
dhritavrato raja dhamno dhamno (= damno ) vimuficati (oder 
vimuficatu 5 ). „Auf einer Insel ist Konig Varunas goldenes 
Haus gebaut. Von dieser Wohnung aus lost (oder: lose) derord- 
nungstreue Konig von seiner Fessel“ (oder nach anderen Stel- 
len: „Von da aus lost... von Fessel um Fessel“). So Kath.-S. 
Ill, 8; Kap.-S. II, 15; Apast.-Qrautas. Ill, 6, 24. Daher die Vor- 
schrift: Wer lange krankt, soil Varuna einen schwarzen Schaf- 
bock mit weiBem FuB opfern, und zwar auf einer Insel; denn 
die Wasser sind leibhaftig Varuna, und die Insel umflieBen 
ringsum die Wasser, so daB die Unholde (rakshas) nicht nach- 
kommen und rauben konnen (rakshasam ananvavayaya). Kath.- 
S. XIII, 2; Maitr.-S. II, 5, 6; vgl. Taitt.-S. II, 1, 2, If. 1 2 ). Von 
dem Lieblingsgott der Brahmanaschriften, dem Sondergott der 
Zeugung Prajapati, lesen wir, aus Furcht vor dem Tod habe 
sich seine sterbliche Halfte in Erde und Wasser aufgelost (Ca- 
tap.-Br. X, 1, 3, 2f.). Urspriinglich gait der Mythus gewiB dem 
Varuna. Das gleicbe wird zutreffen vom Prajapati visrasta, 
dem zerfallenden Prajapati, der namentlich das Qatap.-Br. viel 
beschaftigt. Als Prajapati zerfiel, verlieB ihn sein virya (Zeu- 
gungskraft, dann Kraft iiberhaupt). Mit einem Opfer an V a- 
runa und mit einer Strophe an i h n (mit Vaj.-S. 18, 49) stell- 
ten die Gotter ihn wieder her und legten sein virya wieder in 
ihn (^!atap.-Br. IX. 4, 2, 16 f.). In IX, 5, 1, 55 fliegt dem zer- 
fallenden Prajapati sein Same (retas) davon. Als die Gotter 
ihn wieder herstellten, taten sie den Samen durch eine Milch- 
spende an Mitra und Varuna wieder in ihn hinein. Auf 
diesen impotent gewordenen Gott wird bald mehr Licht fallen. 

Varuna waltet eben auf oder in der Erde als Vegetations- 
damon und in den V assern, den Fruchtbarkeitsspendern, als de- 
ren Gebieter, Beseeler, Durchwirker. Wie die Insel, so ware der 
Sumpf seine ureigenste Statte. Und das ist dieser auch, wenn 
kacchapa wirklich „Hiiter, Bewohner des kaccha“ bedeutet, 
wie in der Tat der Fall sein diirfte; denn so verlockend die 


1 ) In Ath.-\ . VII, 83, 1 ist der gewohnlichen Anschauung zuliebe der 
Beginn nmgemodelt in: Apsu te , rajan Varuna. 

2 ) Schwarz der Schafbock, weil die Erde und das Erdinnere, die Woh- 
nung des Varuna, schwarz ist, weiB der FuB von den lichten (leuchtenden, 
weiBen) Wassem, Varuna also Erde- und Wassergott? 
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Ableitung von kacyapa auch aussehen mag, lautgesetzlich 
konnte ich sie nicht rechtfertigen. Freilich wird kacchapa un- 
ter dem EinfluB von kaqyapa entstanden sein. Kaccha nun be- 
deutet ,,morastiges Land an den Ufern von Fliissen und ande- 
ren Gewassern, Marschland“ (PW.), also Sumpfland. Auf jeden 
Fall ist die Schildkrote sowohl Land- wie Wassertier. Vie na- 
tiirlich ist also Varuna als Schildkrote! Denken wir auch an 
verwandte indische Vorstellungen: Auf der Schildkrote ruht 
die Welt: Land und Wasser, und Vishnu, der Sonnen- und Be- 
fruchtungsgott, ist zuerst als Fisch, als das Tier des Lebens- 
urschoBes: des Wassers, dann als Schildkrote ,,herabgestiegen“. 
Auch von unserm Standpunkte aus sind die Schildkroten Ur- 
wesen, ,,zahlen zu den uralten Bewohnern unserer Erde. L’n- 
zweifelhafte Uberreste von ihnen finden sich bereits in den 
zur altesten Sekundarzeit gehorenden Trias“ (Brehm). Endlich 
wird die Schildkrote in der Erde von der Sonne ausgebriitet: 
sie ist erdgeboren, Kind der Erde (vgl. Apast.-Qrautas. XVI, 
25, 2, SchluB, wo ein Mantra die Erde [purisha] den Ursprung 
der Schildkrote nennt). 

Genau das, erdgeboren, ist auch Varuna, wie alle seine Adi- 
tyabriider. Der Yujurveda und die Brahmanas sagen ausdriick- 
lich immer wieder: Aditi ist die Erde, und „SchoB der Aditi“ 
ist ofters „SchoB der (Mutter) Erde“ (z. B. Apast.-(,!rautas. I, 
5, 2; II, 2, 6; XXX, 15, 47). Nur diese Deutung hat Sinn und 
Verstand. Woher ware es denn nur denkbar, daB Aditi „das 
Tageslicht in seiner Unverganglichkeit“ bedeute, wie Hille- 
brandt meint, oder etwas ahnliches Reinbegriffliches, wie an- 
dre glauben. Aditi ist doch schon im Rigv. eine aite, eine Ur- 
gottheit (siehe z. B. X, 72, 4f.; 8f.), also eine Schopfung des 
primitiven Denkens, nicht philosophischer Kliigelei, rein g e- 
schichtlich betrachtet konnte der Name Aditya von adi, 
Anfang, kommen. Was der Rigv. von ihr sagt, paBt auch vorziig- 
lich zur Mutter Erde, der Schiitzerin und Hegerin, der heiligen, 
groBen, die sittliches Verhalten fordert, wie ihreSohne 1 ). Dage- 
gen entsprache es ganz dem urtiimlichen, ja jedem natiirlichen. 


1 ) Macdonell, Vedic Mythology, S. 120 f., zeigt, ,.her motherhood is an 
essential and characteristic trait."' Wachter des Rechts und Racher des 
Unrechts sind urspriinglich die chthonischen Gewalten, nicht die himm- 
lischen. So im alten Griechenland Hermes (z. B. Aschylos, Das Toten- 
opfer V. 722 f. ; 806 ff. und sonst ofters, die Totenseelen: Eumeniden usw. 
Vgl. Schrader in Hastings, ERE. II, 50. Da ist auch die Wurzel von Va- 
runas ethischer Bedeutung. 
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etwas hoher entwickelten Denken und Gefiihl, die Erde die 
„Unabgeschnittene‘“ oder nach der gewohnlichen Herleitung: 
die „Ungebundene", also nach beiden (die aber beide verkehrt 
sein konnen) : die „Grenzenlose“, weit, weit Ausgebreitete (vgl. 
prithivi, „die Breite”) zu nennen. Dafiir hatten wir auch Zeug- 
nis im Rigv. selber. In V. 84, 2 heiBt Prithivi die Erde uru- 
vraja, ,,die weithin Gehende“‘, genau ebenso aber die Aditi in 
VIII, 67, 12; daneben ebendort Aditi uruci, „die Weitreichen- 
de’\ und in V, 46, 6 uruvyacas, „die Weitausgestreckte“, wie die 
Erde in X, 18, 10 1 ). Freilich ist V, 46, 6 weniger wichtig, weil 
nicht nur Himmel und Erde, sondern auch Indra uruvyacas be- 
titelt wird. Aber was wird nicht alles auf den von anderswo- 
her iibertragen! Ahnlich werden Varuna und Aditis andere 
Sohne urugamsa svqvxqeLou' genannt, ganz vereinzelt und ge- 
wiB von da aus auch Soma und natiirlich wieder Indra. 

Auch die groBen Epen kennen den unterirdischen Korngott 
Varuna. Gauri, die Getreidegenie, ist auch im Epos seine Gat- 
tin, und das liebevolle, treue Verhaltnis der beiden erscheint 
als Musterbild (siehe z. B. MBh. V, 117, 9; XIII, 146, 5; 165, 
11). Gauri gehort Varuna an, ehe sie (^liva zugeteilt wird. Diese 
Zuwendung wurde vielleicht dadurch gefordert, daB £iva auch 
Gaura der Lichtfarbene, WeiBe heiBt (MBh. VII, 80, 39). In 
MBh. Ill, 231, 47 zahlt Gauri erst zur Gefolgschaft der Par- 
vati, ebenso wie Gandhari und Sarasvati, wahrend in Vishnudh. 
Ill, 346, 1, Satz 6 alle drei als Formen der Parvatl oder Uma 
erscheinen. In MBh. V, 108, 12 horen wir, daB Varuna sich in 
die Unterwelt begeben und da Gluck und Herrlichkeit er- 
langt habe (Patalam agritya Varunah griyam dpa ca). In V 98 
gehen Matali und Narada, Varuna besuchen. „Nachdem die bei- 
den in die Erde hinuntergetaucht waren, sahen die Hochherr- 
lichen den Welthiiter: den Gebieter der Wasser“ (6). Mit Va- 
runas Erlaubnis streifen sie nun in Nagaloka, der Welt der 
Schlangendamonen und ihres Fiirsten Varuna, umher. Aus Pa- 
tala, aus Varunas Welt, schopft Airavata, der Elefant des 
Indra, kiihles Wasser in die Wolken hinauf, und von da regnet 
es Indra herab (V, 99, 7). Ravana dringt auf seinem Gotterbe- 
siegungszug auch in die Unterwelt Patala ein, in das Reich, 
„das wohl beschiitzt wird von Varuna und bewohnt von Dai- 
tyas und Schlangengeisterscharen“ (Ram. VII, 4). In Ql. 16 
schweift er da in der Unterwelt Rasatala umher, indem er Va- 

') Diese selber und die Gottin Erde ist mit dem gewohnlichen Namen 
schon im Rigv. prithivi, „die Breite, Weite“. 
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runas Stack sucht. In 20 findet er sie. Sie ist wie eine weiBe 
Herbstwolke, leuchtet wie der Berg Kailasa, erfiillt von frohem 
Volk (20; 25). Ein beftiger Kampf entbrennt zwis'chen dem 
gewalttatigen Rakshasakonig und den Sohnen und Enkeln Va- 
runas. Ravana siegt (28 ff.). Varuna selber ist gerade zu einem 
Konzert in Brahmas Himmel gegangen (49 f.). Es fragt sich bei 
diesen Stellen: Lebt hier der alte unterirdische Varuna fort, 
oder ward Varuna hier deshalb in die Unterwelt versetzt, weil 
aueh nach dem MBh. Varuna von Indra besiegt wurde und 
Asurakonig ist? Die Asura aber muSten bekanntlich nach ihrer 
Niederlage in die Unterwelt wandern. Ebenso wohnen die 
Naga unter der Erde, mi thin auch ihr Fiirst Varuna? Auf 
festerem Boden stehen wir wohl, wenn Varuna auf dem Berg 
des Sonnenuntergangs seine Residenz hat, wie wir in MBh. Ill, 
163, 10 f.; Ram. IV, 42, 42 c — 45 horen. Er ist da nicht nur 
Gott des Meeres, sondern gehort auch dem Lande an, obschon 
unter dem Druck seiner Beherrschung der westlichen Weltge- 
gend einem solchen im Gebiete des Sonnenuntergangs. 

Ist aber Varuna eine Erdgottheit, so muB es natiirlich erschei- 
nen, daB er auch Erdbeben verursacht (Brihats. 32, 21 f.). Sol- 
ches Erdbeben schadet zwar den auf Meere und Fliisse Ange- 
wiesenen, also denen, die in Varahamibiras Zeit oder Vorstel- 
lung oder der seiner Vorlagen zum besonderen Gebiete Varu- 
nas als Gewasserkonigs gehoren, spendet aber viel Regen und 
laBt Feindschaften schwinden, das letzte ein Segen, den im 
Rigv. Mitra bewirkt. Auch Indra nun erzeugt Erdbeben, diese 
haben zwar ebenfalls Regen im Gefolge, sonst aber nur Schlim- 
mes (ib. 17 — 19). Wenn ein Erdbeben zu der Zeit eintritt, wo 
das Mondhaus dem Indra, die Tageszeit aber dem Varuna an- 
gehort, dann ist die Frucht Nahrungsfiille, Wohlfahrt ( civa ) 
und Regen, und Zufriedenheit herrscht in der Welt, die Kiihe 
geben reichlich Milch und die Konige lassen von Feindschaft 
ab (ib. 29). Diese guten Dinge werden wenigstens zum groBten 
Teil einer Wirksamkeit des Varuna entspringen, nicht der des 
Kriegsheldenpatrons Indra. 

Als Gebieter iiber die Erde ist aber Varuna dann eo ipso 
auch wieder Herr iiber deren Gewasser — in dem groBen Lied 
an die Erde Ath.-Veda XII, 1 gehoren zur Erde auch FluB und 
Meer (Str. 9), und in Kath.-S. XXXII, 7 (SchluB); Maitr.-S. I, 
4, 10 (SchluB) ist die Erde das GefaB ( pdtra ) der Wasser — : 
und als Wassergott gebietet er auch iiber den Regen. Wir ha- 
ben schon das schone Lied vernommen, in welchem sugar die 
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doch mit einem alltaglichen Wort fur Erde bezeichnete Gott- 
heit, die Prithivi, die Wolken zum Himmel emporlreibt und 
regnen macht. Warum nun nieht auch der Erdgott Varuna? 
Auch ist Varuna ja der Konig xat’ s^oxTjv iiber die ganze Erde 
und all ihre Erscheinungen ( vigvasya bhuvanasya rajan), schon 
als die „Gro6e Schildkrote“ dem Land und dem Wasser an- 
gehorig. 

Diesen beiden angehorig ist auch eine andere Form des Va- 
runa: das P f e r d, von dem schon Rgv. I, 163, 4 riihmt: ,,Wie 
Varuna bist du mir erschienen, in welchem, wie sie sagen, 
deine hochste Geburtsstatte ist" (gegeniiber den in der ersten 
Halfte der Strophe genannten „Zusammenhangen“ oder „Ver- 
wandtschaften", bandhanani), = Taitt.-S. IV, 6, 7, 2; Vaj.-S. 
29, 15. Die erste Strophe des Liedes nun erkliirt, das RoB habe 
sicb erhoben aus dem Meer oder aus lockerer Erde ( purishdt 1 ), 
und gatap.-Br. XIII, 1, 6, 1 nennt als des Rosses Mutter die 
Erde. Viel haufiger freilich lesen wir, das RoB sei aus dem 
Wasser oder: aus dem Meer geboren (z. B. in Rgv. I, 163, 4 = 
Taitt.-S. IV, 6, 7, 1; Taitt.-S. II, 3, 12, 2: IV, 2, 10, 1: V. 7. 
25; Kath.-S. XII, 6; ib. Agvam. 5, 10; Maitr.-S. II, 3, 3; III, 
15, 10; gatap.-Br. V, 1, 4, 5; VI, 1, 1, 11; XIII, 2, 7, 10; 3, 1, 
3). Ofters wird ausgesagt: „Das Pferd ist Varuna" und: „ Varuna 
ist das Pferd,' 4 oder: „Des Pferdes Gottheit ist Varuna." Es ge- 
niige gatap.-Br. V, 3, 1, 5: „Das ist Varuna, was das Pferd ge- 
nannt wird," oder Maitr.-S. II, 3, 3: ,,Das Pferd fiirwahr ist Va- 
runa und hat Varuna zur Gottheit. Wer ein Pferd annimmt, . . . 
soil mit roBentsprechender Opferdarbringung ( agvahavishd) op- 
fern, sich von Varuna zu losen“ (das haufige nirvarunatvaya) . 
Vgl. Kath.-S. XII, 6; Taitt.-S. II, 3, 12 (so viele Pferde wie einer 
annimmt, so viele Opfer soli er dem Varuna darbringen; das 
Pferd ist Varunas bhagadheya). Siehe auch Caland, Altind. 
Wunschopfer, Nr. 166 und 167. Sogar auf Varunas haufigen 
Thronerben ist diese Identitat iibergegangen: „Prajapati war 
einstmals ein RoB" (Kath.-S. 24, 8). Das RoB ist ,,die groBe 
Kraft" (brihad vayas) und „des Hengstes Sperma ist der 
Soma". Taitt.-S. VII, 4, 18; Kath.-S., A§vam. 4, 7; Maitr.-S. 
Ill, 12, 19; Vaj.-S. 23, 12; 62; gatap.-Br. XIII, 5, 2, 21. Offen- 
bar ist da Varuna das Pferd. Des Pferdes ofters geriihmte 


M In den Ritualschriften ist purisha ausgehobene Erde, vor allem die 
aus der ansgegrabenen vedi. Hier freilich (in Rgv. I. 163, 1) lage die ge- 
wohnliche Auffassung ..Dunst, Feuchtigkeit (Na6) in der Luft“ naher. 
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Einzigartigkeit leuchtet auch darin hervor, daB sein Blut den 
Gottern geopfert wird. So setzt z. B. Qatap.-Br. XIII, 5, 3, 8: 
Pancav.-Br. XXI, 4, 6 auseinander: Das Blut andrer Tieropfer 
ist nicht Opfertnteil der Gotter, wohl aber das des Rosses 1 ). 
Die Opferanteile werden bei anderen Tieren siidlich von der 
Vedi hingelegt, beim RoB nordlich, die von anderen Tieren auf 
Matten von Plakshazweigen, des Rosses auf solchen von vetasa 
oder Calamus Rotang ( vaitasa kata; vetasa ist ja wassergeboren 
wie das Pferd, Taitt.-S. Y, 3, 12, 2; ^atap.-Br. XIII, 3, 1, 3 
usw.). Naher darzulegen, welche wichtige Rolle das Pferd bei 
einer ganzen Reihe von Riten und Opfern spielt, wie es durch 
sein Beschnuppem, Yorangehen, bloBes Dabeisein, Betreten 
eines Ortes, seine FuBstapfen, den Rauch seines in Brand ge- 
setzten Mistes heiligt, reinigt, entsiihnt, die bosen Machte 
bannt usw., das gabe einen langen Abschnitt. Woher diese 
magische Gewalt? Die Antwort ist schon gegeben: Das Pferd, 
eine bekannte indogermanische Verkorperung des Vegetations- 
oder Korndamons 2 ), aucb Seelentier, ist Varuna. Das geht z. B. 
auch aus Apast.-(Jrautas. XV, 3, 17 hervor; da wird der Pra- 
vargyatopf mit dem trockenen Mist eines Hengstes gerauchert 
und dabei der Mantra gesprochen: „Des Hengstes Exkre- 
ment bist du; Varuna der Gesetzestreue soli dich a n- 
r a u c h e r n“ usw. 

Wie sehr aber RoB und Varuna eins sind und wie stark phal- 
lisch Varunas Wesen, das zeigt am anschaulichsten das R o B- 
opfer (aqvamedha). Dies ist ja ofters beschrieben worden. 
Hier nur einige fur unsere Frage wichtige Einzelheiten. Im 
Friihling wird es unternommen, im (folgenden) Friihling abge- 
schlossen, wenigstens nach den meisten uns vorliegenden Be- 

1 ) Das Blut der Opfertiere ist sonst der Unholde (rakshas) Teil. Qatap.- 
Br. I, 9, 2, 35; III, 8, 2, 14; Taitt.-S. VI, 3. 9, 2; Apast.-Qr. VII, 18, 14; 
Schwab, Altindische Tieropfer, S. 112; 132. Das Blut des SpieBstiers 
( ? ulagava) wird den Schlangen geopfert (Ajval.-Grih. IV, 8, 27 f.) oder 
dem Rudra und seinen Scharen (Parask.-Grih. Ill, 8, 11). Das Blut des 
RoBopferpferdes wird zunachst aufbewahrt und dann gekocht und in drei 
Svishtakritspenden (Spenden an den das Opfer gliicklich zu Ende brin- 
genden Agni) dargebracht, und zwar sdllen nach £atap.-Br. XIII, 3. 4, 
3 — 5 alle drei das Vieh vor Schadigung durch Rudra schiitzen. Sofort wird 
man an das Blut des romischen Oktoberpferdes erinnert. Erstickt wird das 
altindische Opfertier, damit nicht sein Blut auf die Erde falle und die im 
Blut wohnende Seele (vgl. z. B. 3 Mos. 17, 10 — 14) als Rachegeist daraus 
erstehe (vgl. 1 Mos. 4, 10). Vgl. Frazer 3 III, 239 — 251. 

2 ) So wird denn der letzten Garbe im Stuttgarter Gebiet und in Shrop- 

shire die Gestalt eines Pferdes gegeben. Hastings, ERE. VI, 522 b. 
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stimmungen. Nach einigen, vielleicht urspriinglichere Sitte spie- 
gelnden Autoritaten freilich im Sommer 1 ). Das fur den Beginn 
genannte Mondhaus Citra ist das des standig von den gottlichen 
Zeugungsfrauen umgebenen Gottes bildnerischer #eugungsmacht, 
des Tvashtar. Wie wir bei einer Varunafeier erwarten diirfen, ist 
wichtig das Wasser, die lange Reihe von Spriichen an Gewasser 
verschiedenster Art, schon vor der Freilassung des Pferdes die 
ungemein umstandliche und vielfache Besprengung des Rosses, 
und zwar in stehendem Wasser, also in solchem, das Varuna 
angehort usw. Das RoB in dieses Wasser hinein und darin vor- 
warts zu schieben, wird ein Besen aus Rohr mit einem daran 
gebundenen Vetasazweig gebraucht; denn vetasa (Calamus Ro- 
tang) hat, was wir ofters horen, seine Geburtsstatte im Wasser 
wie das Pferd 2 ). Wahrend da das Pferd im Wasser ist, tbtet 
der Sohn einer Hure mit einem Morserkolben aus Sidhrakaholz 
einen ^ieraugigeW 4 , d. h. mit einer Blasse iiber jedem Auge 
versehenen Hund und spricht den Spruch: „Wer den Renner 
toten will, gegen den geht Varuna vor. Weg der Mensch! Weg 

t) £atap.-Br. XIII, 4, 1, 2 f. nennt zuerst den Sommer als die Lebre 
einiger; denn der Asvamedha sei ein Opfer des Kshattriya und dessen 
Jahreszeit der Sommer, fahrt aber fort, nein, im Friihling solle man be- 
ginnen; denn das sei die Jahreszeit des Brahmanen. Da in der ersten Vor- 
scbrift alles auch damit stimmt, daB Varuna als Urbild des Kshattriya 
gilt, so scheint schon der G r u n d fiir den Friihling diesen hochst ver- 
dachtig zu machen. Doch lieBe sich fiir ihn anderes anfiihren. 

2 ) Mit einem Vetasazweig wird spiiter das RoB zum Opferpfahl ge- 
trieben (Apast.-^rautas. XX, 13, 11), auf einem Vetasazweig wird es ge- 
totet (ib. 17, 8), auf einem Vetasazweig sein gebratenes Netz niedergelegt 
(ib. 19, 1), auf einer Vetasamatte es selber zerschnitten (^atap.-Br. XIII, 
2, 2, 19; 3, 1, 3), auf einer Vetasamatte die Gesamtheit seiner Glieder 
aufgereibt (Apast.-Qr. XX, 21, 1). Der Besen nun ist bekanntlich im abend- 
landischen Aberglauben von iiberragender Wichtigkeit. Friedr. S. KrauB hat 
wohl Recbt, wenn er diese darin begriindet sieht, daB er ein Penissymbol 
sei (Geschlechtsleben des japanischen Volkes 2 I, 263). Schon das Reiten 
der Hexen auf ihm ist dafiir ein starker Beweis; denn sie sind bekanntlich 
umgewandelte alte Fruchtbarkeitsgenien. Eine Bestatigung der Deutung, 
die KrauB dort den Traumen der zwei jungen Damen gibt, schiene mir 
Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen, S. 576, zu bieten: „Ent- 
kleidet sich (am Christabend) urn Mitternacht ein Madcben ganz und gar 
und fegt wahrend der Christnacht ihre Schlafkammer aus, so erscheint 
lhr der Schatten des Zukiinftigen, urn ihr zu helfen.“ Sollte beim Besen 
des RoBopfers der gleiche Hintergrund hervorschimmern, obschon meines 
Wissens im alten Indien der Besen nicht seine abendlandische Rolie 
spielt? Wohl aber findet sich maiicher Anhalt im heutigen. Siehe Qrooke, 
Popul. Rel. & Folk-Lore etc. I. 81; 133; II, 190. DaB auch in Indien 
Hexen auf Besen reiten, haben wir schon gehort. 
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der Hund!' 1 (Taitt.-S. VII, 4, 5, 1.) In siidlicher Richtung 
muB der Leichnam unter dem Pferde wegschwimmen. Der 
Sohn der Hure, d. h. des Inbegriffs der Geschlechtlichkeit oder 
der Begattung, kommt wohl daher, daB auch dieser Teil der 
Feier ein Fruchtbarkeitsritus ist. Der Hund erinnert sofort an 
Yamas Hunde in Rgv. X, 17, 11. Er soli nach indischer Prie- 
sterauslegung beim Agvamedha des Opferers „boses Geschick, 
seinen Nebenbuhler“ vorstellen. Aber er konnte hochstens ein 
Schadiger des Fruchtbarkeitstieres, des Rosses, sein, also ein 
Geist des MiBwachses, des Todes. Der Spruch: „Wer den Ren- 
ner zu toten begehrt,“ sprache deutlich dafiir. Aber noch ur- 
spriinglicher diirfte der Hund ebenfalls ein abgeschlachteter 
Vegetationsdamon sein, vielleicht gar eine Form von Varunas 
Bruder Yama, der urspriinglich ein Vegetationsgeist sein wird. 
Zusammen mit hundert abgelebten Kleppern laBt man das RoB 
ein Jahr lang frei laufen. Nach £atap.-Br. XIII, 4, 5 sind 

sie obendrein nirashta, d. h. verschnitten. Sie stellen wohl Ver- 
treter des alt, schwach und zeugungsunfahig gewordenen 
Wachstumdamons vor, der so haufig bei solchen Riten und 
Festen getotet wird. Varuna in eigener Person als impotent 
Gewordenen werden wir bald antreffen. Der Hengst darf wah- 
rend des Jahres keine Stute bespringen; offenbar soli alle 
Fruchtbarkeitskraft in ihm aufgespeichert werden, damit sie 
an alien von ihm betretenen Orten ausstrome und im zukiinfti- 
gen Opfertod und in der Begattung mit der Konigin mit aller 
Macht wirken konne 1 ). Noch weit schwerer hat es der Konig, 
sein Mitarbeiter: jede Nacht wahrend des Jahres muB er zwischen 
den Schenkeln seiner Lieblingsgemahlin liegen, ohne sich mit 
ihr zu begatten 2 ). Die ganze Nacht auf den wichtigsten zweiten 
Somatag miissen die 36 Adhvaryupriester auf 36 Banken aus 
Agvatthaholz — der Name verbindet natiirlich den Baum mit 
agva, Pferd, konnte aber auch als Totenseelen- und Fruchtbar- 


*) Nicht mir wildeste Erotik, sondera andrerseits auch strenge Keusch- 
heit fordert oder erzeugt Erntewuchs und andres Gliick. Vgl, besonders 
Frazer 3 II, 117 (Frazer in One 138) : Either he may infer etc. und weiter- 
hin iiber die sogar zu wichtigen Zeiten des Feldbaus notige geschlechtliche 
Enthaltsamkeit Frazer 3 II, 104 — 117; Hastings, ERE. Ill, 481b — 482 a; 
Malinowski, Geschlechtsleben usw. 339; Schweiz. Arch. f. Volksk. 33, 
128—131. 

2 ) Die gleiche Askese wird dem Opferveranstalter auch heim Somaopfer 
vorgeschrieben, aber meines Wissens nur auf eine Nacht. Sie konnte, 
wie so manches andere, von Varuna her zu Soma gekommen sein. 
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keitsbaum wicktig sein — Spenden von Schmelzbutter, Ger- 
stenmehl (saktu), gerostetem Reis (laja) und gerosteter Gerste 
( dhand ) im Feuer opfern. So nacb ^atap.-Br. XIII, 2, 1, 2 — 5. 
Nach Taitt.-Br. Ill, 8, 14; Apast.-Qrautas. XX, 10, 5 usw. be- 
stehen sie aus Schmelzbutter, Honig, Reis, breitgedriicktem 
Korn, gerostetem Reis, Gerstengriitze (karambha), gerosteter 
Gerste, Gerstenmehl, masusya und Fennich. Masusya ist nacb 
dem Komm. zu Taitt.-Br. Ill, 8, 14 eine Getreideart n o r d 1 i- 
chen Landes; nach einer anderen Angabe ware es = Linsen 
(also = masura ). Die Spenden kbnnten kaum kennzeichnender 
sein fiir einen chthonischen und Korngeist und nehmen sich 
zum Teil recht altertiimlich aus. 

Wie im Rgv. Indra einstimmen soil in die frommen Lieder 
des Gottesdienstes ihm zu Ehren, so muB der heimgekehrte 
Hengst bei einem gewissen Teil der Feier statt des Udgatar 
den Udgitha singen: Man zeigt ihm Stuten (oder: eine Stute), 
und briinstig wiehert er ihnen (oder ihr) zu. Das ist sein Ge- 
sang und der Stute(n) Antwortwiehern dessen Begleitung. Wei- 
ter betont wird die geschlechtliche Bedeutung der Feier dadurch, 
daB Frauen und Madchen, vor allem die dafiir abgeordneten 
vier, bzw. drei Gemahlinnen des Opferherm, das RoB fiir die 
Opferung schmiicken und salben, das getotete in der eindrucks- 
vollen, zauberkraftigen Weise umwandeln, wie sonst alle Ver- 
wandten die Leiche, und zwar hier neunmal 1 2 ), und an ihm die 
Einschnitte oder Einritzungen fiir die Zerstuckelung (asipatha) 
anbringen. Ausdriicklich sagt Qatap.-Br. XIII, 4, 1, 8 die Betei- 
ligung der vier dort genannten Konigsfrauen geschehe mithu- 
nasya sarvatvaya, „zwecks der Vollkommenheit der Begattung“. 

In nacktester Urtiimlichkeit aber tritt der eigentliche Sinn 
des RoBopfers als einer Feier, die Fruchtbarkeit von Mensch, 
Vieh und Feld hervorrufen soil, und die Bedeutung des Rosses 
als Genius und Yermittler solches Segens hervor in dem Bei- 
lager, das die konigliche Hauptgemahlin mit dem toten Tiere 
halt, und besonders auch in den zotenden Spriichen, die dieses 
Beilager begleiten, ja in Wirklichkeit zauberanalogisch aus- 
machen. Mit der beliebten Erklarung, diese seien uniibersetz- 
bar, iibt man Verrat an der Wissenschaft; diese hat als ersten. 


1 ) Dabei sprechen sie: ,,Dich, den Gebieter der Scharen unter den Scha- 
ren, rufen wir, dich, den Gebieter der Schatze unter den Schatzen, rufen 
wir, mein Teurer.“ Nach Apast.-Qrautas. XX, 18, 1 richtet die Haupt- 

gemahlin des Kdnigs diesen Mantra an das Rob, wenn sie sich zu ihm 
gelegt hat. 
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ja eigentlich als einzigen Zweek die Erkenntnis der Wahrheit. 
Auch liest ja keine Seele, die geschadigt werden konnte, Bii- 
cher wie das hier vorgelegte. Die Ubersetzung ins „keusche“ 
Latein, die man manchmal vornimmt, diinkt mir reine Spie- 
gelfechterei; unreife Gymnasiasten und Gymnasiastinnen haben 
da ungehinderten Zutritt, nicht aber minder „gebildete“ reife 
Menschen, ja oft konnen auch so alle nicht mehr rein kindli- 
chen Leser den Inhalt erschlieBen. Auch weckt ja das Verhiillte 
und gar das Halbverhiillte die Vorstellung von Dingen, schb- 
nen und unschonen, die oft gar nicht da sind. Und wo soil man 
in Biichern, die notgedrungen AnstoBiges bringen miissen, mit 
dem Latein anfangen, wo aufhoren? Sodann: „Unterhosen“ ist 
anstandig, „die Unaussprechlichen“ eine infame Schweinerei. 
Endlich glaube ich durch die Verdeutschung zum Ver- 
standnis auch der Spriiche selber heitragen zu konnen. 

Die Hauptgemahlin des Fiirsten ( mahishi ) geht zu dem to ten 
Pferd und spricht: ,, Mamma, Mammachen, Mammali 1 ), nie- 
mand nimmt mich — der elende Gaul schlaft! — (mich), die 
prachtige Kleine (subhadrikam), die ich ein Kleid von Kampila 
trage 2 ).“ Wenn sie sich zu dem Tier gelegt hat, bedeckt sie 
der Adhvaryupriester mit einem Tuch und rezitiert: „In der 
himmlischen Welt bedeckt euch beide. Der manneskraftige 
Hengst soil als Samenspender den Samen hineintun.“ Sie zieht 
des Hengstes Penis zu sich heraus und legt diesen an ihren 
SchoB 3 ). Dann kommen folgende Reden: 

(Die Mahishi zum Hengst:) Ich will den Schwangerer 
(garbhadha, den Penis) antreiben. Mbgest (auch) du den 
Schwangerer antreiben 4 ). LaB uns zwei die vier Beine aus- 
strecken! 


1 ) All die mir bekannt gewordenen Erklarungen vom ambe, ambaly, 
ambike gehen in die Irre. Die drei Vokative sind einfach drei Weherufe. 
Der Vokativ von amba findet sich anch sonst im Skt. so verwendet. 

2 ) Die Erklarung versnche ich spater. 

3 ) Bei Bandh.-^rautas. XV, 29; Apast.-Qr. XX, 18, 4 besorgt das der 
Adhvaryu. Da dieser wahrend der ganzen Zeit des RoBopfers wenigstens 
der Fiktion nach Konig ist, laBt sich auch das begreifen. Ich bin Qatap.-Br. 
XIII, 5, 2, 2 gefolgt: niratatyagvasya gignam usw. 

4 ) Diese zwei Satze konnte sie auch zum Adhvaryu sprechen. Oder dieser 
zu ihr (so Apa.-t.-(Jraut. XX, 18, 3). Dann ware der „Schwangerer“ der 
Hengst, was garbhadha (vgl. das vorhergehende retodha) noch besser ent- 
sprache. „Die vier Beine“, obschon es ja sechs sind. Es ist wohl einfach 
an die gewohnliche menschliche Begattung gedacht. Kaum aber wird die 
Konigin sich den Hengst eigens als Mann vorstellen. 


16 III 
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(Der Adhvaryu zum R :) Lege den Samen nieder in 
den Kanal derer, die die Schenkel aufgetan hat! Setze den Ein- 
6alber (ariji) in Bewegung, o Manneskraf tiger, ihn, der der 
Weiber Tausendleben (jivabhojana) ist, [der ins Lqch hinein- 
rennt 1 ), der der verborgene Geliebte der Weiber ist, der in 
ihrem sehwarzen Merkmal den Kitzler hin- und herhaut] 2 ). 


1 i Biladhavana kann auch heiBen: „der im Loch hin und her lauft“ 
oder: „der das Loch reibt"‘. Wahrscheinlich ist der mehrfache Sinn be- 
absichtigt. 

2 ) Das in eckige Klammern Gesetzte fehlt in der Vaj.-S., steht aber in 
Taitt.-S. VII, 4, 19, 1 — 2 und Kath.-S. Agvam. 4, 8. Das dnnkle Wort 
sardigridi wird von abendlandischen Gelehrten als obszone Bezeichnung 
der Vulva verstanden und paravadh als „spalten u . Dies ware aher sinn- 
los. Auch in Ath.-Veda X, 6, 3, der einzigen andera im PW. fur paravadh 
angefiihrten Stelle, bedeutet es nicht spalten. Formenerganzend zn vadh 
ist bekanntlich han. Parahan bedeutet natiirlich zunachst: wegschlagen usw. 
Als zweite Bedentung bringt das PW. betasten. Das stimmt an keiner der 
dafiir zitierten Stellen. In Vaj.-S. VI, 3 heiBt es beflecken (Mahidharas 
parahatam kar ist = upahatam kar). Das gleiche gilt von Qatap.-Br. I, 
1, 3, 12 und von paravadh in Ath.-V. X, 6, 3. Dagegen in Catap.-Br. Ill, 
3, 2, 2 und 9, 4, 1 ist der Sinn „zerstoBen“ (das Somakraut beim Pressen). 
ZerstoBen, hin und her stoBen bedeutet paravadh auch an unserer Stelle. 
Bedenken wir auch, daB im Veda, wie wir gehort haben, Somapressnng und 
Koitus parallelisiert werden. Das tnfiaydmu.su tics Komm. trifft also das 
Richtige. Vgl. paramrigati, gewaltsam packen, pardkramati, daranf los ge- 
hen* Nach dem Komm. ware sardigridi der dritte der drei Teile des weib- 
lichen Geschlechtsgliedes: upastha, yoni und madhyama. Diese madhyama 
erklart er fiir die besondere Stelle der SamenergieBung ( gukrapatasthana- 
vigesha). Da die alten Inder auch das Weib Samen ergieBen lassen, konnte 
das gukrapatasthana sehr wohl die Klitoris bezeichnen. Denn offenbar von 
dieser sagt Anangaranga IV, 32 f.: Y onimadhye ’sti nady ekd, kdmahkuga- 
sama (penisahnlich) hi sa. II Lihgena kshobhita saiva madavdri (Brunst- 
wasser) nirantaram II kamatapatrat srijati, sa syanda (FlieBer) iti kirtyate. I 
Ahnlich im Ratirahasya, wo diese „Rohre“ lingatulya ist (R. Schmidt, Ind. 
Erotik, p. 342). Das „Liebeswasser“ des Weibes ergosse sich also durch 
die Klitoris, den „der mannliehen Rute entprechenden Teil der weiblichen 
St'ha m" (Brockhaus). Der Komm. definiert nun aber madhyama — vgl. 
im Anangaranga yonimadhye! — als garbhadhdrini, was ich nicht recht 
zu reimen weiB. Oder soli garbha — weiblicher Same (gukra) sein? Gridi 
schiene mit dem ebenfalls dunkeln Wort garda in Taitt.-S. Ill, 1, 11, 8 zu- 
sammenzuhangen. Da heiBt es vom larmenden Regen: Krogati garda kanyeva 
tunna, ! perum tuhjdna patyeva jaya. II Ich iibersetze: Er moge kreischen 
wie ein wolliistiges Madchen, das gestoBen wird, wie die Gattin, wahrend 
sie in den Schwellenden gestoBen wird durch den Gatten.“ Der „Schwel- 
lende ' konnte der Kitzler, wird aber der Cunnus sein. Nach morgenlandi- 
schem Ideal muB dieser „vorspringend und fleischig“ sein (Stoll, Das Ge- 
schlechtsleben in der Volkerpsychologie, S. 35). „Hoch, fleischig“ ( tungam , 
mamsalam) fordert die vom Komm. zu Kuttanlmatam 733 zitierte Strophe, 


242 



(Die Mahisbi :) Mamma^lammachen, Mammali! Niemand 
vogelt mich (na ma yabhati kag cana)! 

(Der Opferherr, ihr Gatte:) Strecke sie (die Vulva) 
hoch empor, wie man an einem Berg eine Tracht Rohr empor- 
lehnt. Dann soil ihre Mitte sich wohl fiihlen wie einer, der in 
kiihlem Winde (das Korn worfelnd) reinigt 1 ). 

(DerAdhvaryuzurPrinzessin 2 ) :) Das elende weib- 
liche Vogelchen dort, es tummelt sich mit plitscheplatsch. Der 
Zumpt stoBt in den tiefen Spalt. Gierig verschlingt ihn die 
Scheide 0 ). 

„wie der Riicken einer Schildkrote emporgewolbt" ( kurmaprishthonnata ), 
„wie ein Wasserkrng herausgew<jlbt“ (kalagdkriti) Bhavishyapur. I, 5, 31, 
„fett, fippig, der Frucht der Feronia elephantum ahnlich, ib. 5 I. 34 (ha- 
pitthaphalasamkagah, plno, valivivarjitah, sphitah). Die genannte Frucht 
ist „rund und hart 11 . Sodann ware hieher wohl auch Taitt.-S. VII, 4, 19, 1; 
Kath,-S., Agvam. 4, 8 ru stellen, wo unser Mantra so beginnt: Ut sakthyor 
gridarn dhehi, ahjim udahjim anv aja. Das gebe ich wieder: „Tu den Lust- 
kerl an ihren Schenkeln empor, treib den Einsalber am Emporsalber (d. h. 
am Kitzler) entlang." Die Erklarung des Komm.: afiji = yoni ist offen- 
sichtlich falsch, richtig Mahidhara zu Vaj.-S. XXIII, 21: aiiji — Penis, 
wie ja auch die Strophe selber zeigt. Udanji deutet der Komm. dann zwangs- 
laufig als medhra. Ebenso verkehrt wie dies kommt mir „aufgerichtet und 
schliipfrig“ im PW. vor. Auch kenne ich eine solche Wortbildungsart sonst 
nicht im Skt. Ob nun gudam in dem oben iibersetzten: Utsakthya ava 
gudam dhehi richtig ist? Sonderbar genug sieht es aus, wo guda doch 
anderwarts After, auch Eingeweide, heiBt. Gudagamin ist ein Analerotiker 
(Heat. II 2 , p. 552, aus dem Brahmandapur.), und gudasprig in Agnipur. 
294, 28 wird das gleiche bedeuten. Also muB man wohl auch in Vaj.-S. 
XXIII, 21 mit Taitt.-S. und Kathaka-S. gridarn lesen und oben iibersetzen: 
,,Stecke den Lustkerl hinein fur die, die die Schenkel aufgetan hat,“ oder: 
„tauche ihn innunter’' (in die Liebeswassertiefe, gabha) usw. Fiir sardi 
in sardigridi fehlt mir der Anhalt. Vennutlich ist es ein vulgarer Ausdruck 
fiir Cunnus, das ganze sardigridi also etwa V . . . nzumpt. 

') Nacb Baudh. richtet der Konig diese Strophe an seine Hauptgemahlin. 
Nur er oder allenfalls der Adhvaryu, sein Vertreter, schiene natiirlich. 
Mahidhara liiBt den Udgatar damit die Liehlingsfrau des Fiir&ten anreden. 
Von hier ab antwortet in der Vaj.-S. die Angeredete oder die Schar von 
hundert begleitenden Frauen mit je einer Schmahstrophe. Hier lautet sie: 
„Streck ihn empor wie einer am Berg eine Last, die er wegtragt. Dann 
soil seine Mitte sich regen wie ein Worfler im kiihlen Wind,“ Wie diese 
Entgegnung, so sind die meisten andern nichtige ,,Retourkutsehen“. In 
den anderen Samhitas fehlen sie. So lasse ich sie gewiihnlich weg. Hier 
miiBte die Erwidernng von der Mahishi kommen und an den Konig ge- 
richtet sein (oder an den Adhvaryu). So aber ginge die Lieblingsfran leer 
aus bei dem Hanselverseempfang. Wie man es auch auffasse, es bleibt 
da Unbefriedigendes. 

2 ) Indem er laut Mahidhara auf ihre Scbamgegend zeigt. 

3 ) Nigalgaliti ( dharaka ) deutet das PW. gemaB einer Bemerkung 



(Die Mahishi:) Mamma^Mammachen, Mammali! Nie- 
mand usw. 

(Der Brahmanpriester zur Mahishi:) Dem Vater 
und deine Mutter ersteigen den obern Teil des Baumes (d. h. 
des holzernen Bettes). ,,Ich setze hiniiber (iiber das Gewas- 
ser),“ ruft dean Yater und treibt den „Griff“ im tiefen Spalt 
hin und her 1 ). 


Mahidharas als „gurgelnd verschluckt“. Das Wort klingt in der Tat laut- 
malerisch und konnte ja iibertreibende Satire sein. Aber es mag sehr wohl 
nur durch Zufall so anmuten. Dhanika in Taitt.-S. VII, 4, 19, 3 ist weniger 
gut als das dharaka („Halterin“ usw.) von Vaj.-S. XXIII, 22 und Qatap.- 
Br. XI, 6, 2, 10. Schon eher laBt sich dhanika (wovon iibrigens dhanika 
Prakritisierung sein konnte) in der Kath.-S. horen. Vgl. angaradhanika, 
Kohlenbecken. Die Prinzessin (kumari, wobl des Kdnigs Tochter) antwortet 
in der Vaj.-S., indent sie anf des Adhvaryn Sehamgegend dentet: „Das 
elende mannliche Vogelchen dort, es tnmmelt sich mit plitscheplatsch“ 
(nach dem PW. etwa „schmatzeschmatz“, ahalak) „wie dein schwatzbe- 
gieriges Maul. Adhvaryu, sag du nur nichts zu uns!“ „Vogel“ fur das weib- 
liche Geschlecbtsglied finde ich anch in Fr. S. KrauB, Das Minnelied des 
deutschen Land- und Stadtvolkes, S. 127, Nr. 447 nnd Nr. 447 a. Weit 
natiirlicher ist der Ausdrnck (und ihm nah verwandte) fiir das mannliche. 
In der Frankensiedlnng in Michigan, in der ich geboren bin, hieB es unter 
den Schulkindern, wenn ein Bnb die Hose vorae nicht geniigend zugeknopft 
hatte: ..Mach’s Deerla zu, dei Dau’m (Taube) fliegt raus!“ Vgl. Hahnchen, 
cock usw. „Kuckuck“ heiBen die mannlichen und die weiblichen Geschlechts- 
teile (der Kuckuck gilt als geil). Handworterbuch d. deutsch. Aberglaubens 
V, Sp. 745. Der Kuckuck erscheint oft auf Vasenbildern bei erotischen 
und hochzeitlichen Darstellungen. Bdtticher, Baumk. d. Hellenen, S. 484, 
Anm. 52. Als Kuckuck kam Zeus zu Hera nnd wurde so von ihr aufge- 
nommen. Ib. S. 484. Der (weibliche) Kuckuck ist eine Form der Durga 
oder Gauri. We gen der Befleckung des Feuers durch ihren Selbstmord in 
diesem wurde sie so verwandelt. Daher das kokilavrata, bei dem Durga und 
der kokila verehrt werden. Gupte, S. 106 ff.; Underhill 20; 117; Feasts & 
Holidays of the Hindus 37. Es ist eine Begehung der Frauen, ebenso wie 
das in Bhavishyott. 11 (= Heat. II 2, p. 755—757) beschriebene kokila- 
vrata, bei dem ein Kolikaweibchen aus Sesammehlteig gottlich verehrt und 
ein solches mit Augen aus Edelstein und Fliigeln aus Gold einem Brahmanen 
geschenkt werden soli. Die Frucht ist Liebesgliick (saubhagya). Sesam ist 
dabei wichtig, weil aus ihm sneha (Ol und Liebe) kommt und weil das 
Kokilaweibchen sesamfarbig ist. So wenigstens nach £1. 14. Der Kuckuck 
ist die Gottin der Liebe bei den Giljaken. Leo Sternberg in Zschr. f. Reli- 
gionswissensch., Bd. 8, S. 473. Der Kuckuck, nicht der Hase, legt die Oster- 
eier im Emmental, im Kt. Zug, teilweise im Kt. Luzern. Hoffmann-Krayer, 
Feste und Brauche des Schweizervolkes, S. 150. Er sagt, „als Friihlings- 
bote“. Eher wohl wegen seiner geschlechtlichen Bedeutung. 

) Pratildmi wird wohl mit Recht = pratirami , pratarami gefaBt. Mit 
dem Ausdruck vergleiche man das doppelsinnige Italienische der alteren 
Novelusteu: navigazione di levante (Levante). „Schiff (chen)“ = Cunnus und 
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(Die Mahishi:) Mamina, Mammachen, Mammali! Nie- 
mand usw. 

(Der Hotarpriester zur ausrangierten Ge- 
m a h 1 i n :) Wenn an das kleine Ding dieser Engspaltigen (d. 
h. an die Klitoris deiner Vulva) das groBe Ding (der Penis) 
ruckweise stoBt, dann regen sich ihre zwei groBen Schamlippen 
(mushkau) wie zwei Fischlein in einer KuhfuBpfiitze ’). 

(Die Mahishi:) Mamma, Mammachen, Mammali! Nie- 
mand usw. 

(Der TruchseB zur Palagali:) Wenn der (edle) 
Antilopenbock die Gerstensaat abweidet, dann denkt man nicht 
an das (gemeine, ebenfalls daran) gemastete Dorfvieh. Wenn 
die Qudra den Arier zum Buhlen hat, giert sie nicht nach 
Mastung (durch Dirnenlohn) 2 ). 

Ruder, Mast, Fahrer = penis erectus, erscheinen in Deutschland, Osterreich, 
Belgien, Japan, bei den Primitiven usw. Kraufi, Das Minnelied des deutschen 
Land- und Stadtvolkes, S. 156, Nr. 721; Geschlechtsleben des japanischen 
Volkes II, 492 — 494; Winthuis, D. Zweigeschlechterwesen 7; 11; Einfiih- 
rung 59; 246 f. usw. Angespielt wird wohl auf die Menge des kamasalila. 
Mushti versteht Mahldhara, trotz dem PW. mit Recht, im Sinne -von lingo , 
Mushti ist wohl Schwertgriff oder sonst Griff eines Werkzeugs, handle, 
oder, wie Caland meint, der (einigermaBen faustahnliche) Kopf des Pe- 
nis erectus. 

') Die Ausrangierte (die VerstoBene, parivrikta) antwortet ihm: „Wenn 
die Gotter dem nassebeschenkten Stier mit dem Fleck (d. h. dem Penis) 
ein Vergniigen schaffen, dann zeigt sich das Weib (dabei) deutlich durch 
den emporgestellten Schenkel, wie (dies, d. h. das deutliche Sichzeigen) 
einer Wahrheit (einer wirklichen Sache), wenn sie vor Angen liegt.“ Diese 
Strophe hat ein weit besseres Seitenstiick in unserem Klapphomvers: 

Zwei Knaben lagen auf dem Stroh, 

Vom einen sah man den Popo, 

Vom andern nur die Knie, 

Und dieser hieB Marie. 

Lalamagu wortlich: „der mit der fleckbegabten Stierhaut.“ Vishtimin be- 
deutet nach Mahidhara „mit Nasse begabt, denn wenn der Penis in die 
Vulva eindringt, wird er naB*‘. ,,Nassend“ im P W. ist verkehrt. 

2 ) Die palagali ist eine Gattin von niedriger Herkunft, eine Q u d r a. 
Wenn nun der edle Fiirst selber die Reize von so einer abgrast, dann stellt 
sich doch niemand vor, daB sie auch niedriges Volk sich an ihr giitlich 
tun lasse. Aber fehlgeschossen! Und groB ist Appetit und Zahl solcher 
Gaste, denn da sie einen reichen Herrn zum Liebhaber hat, kann sie andere 
umsonst bewirten. Der Trumpf der Palagali ist der einzige gute Gegen- 
schlag der Frauen: ,,Wenn der Antilopenbock die Gerstensaat abweidet, 
dann achtet er nicht vieles (andere sonst daran) Gemastete. Wenn (aber) 
der Q u d r a der Buhle einer Arierin ist, so willigt er nicht in die Mastung“ 
(d. h. darein, daB sich andere an ihr sattigen). Ein boser Hieb: der hohe 


245 



Alle vier Gemahiinnen des Konigs sprechen nun die Strophe 
Rgv. IY, 39, 6: „Riihmend gedacht habe ich des Dadhikravan, 
des siegreichen Hengstes, des raschen (des zeugungskraftigen, 
v 'a jin). Wohlrieehend mache erl uns den Mund, verlangern 
moge er unsre Lebensdauer." Dann waschen sich alle mit drei 
Strophen an die segensvollen Wasser (Rgv. X, 9, 1 — 3). Die 
letzte sollte man hier wohl iibersetzen: „Fiir den wollen wir 
euch gewartig sein, zu dessen Wohnung ihr uns antriebt und 
fur den ihr uns gebart.“ Das ware am natiirlichsten Varuna, 
der Gebieter und Gatte der Wasser. So konnte er als unser 
Erzeuger oder Vater gedacht sein. Das freilich oft bemiihte 
gottliche RoB Dadhikravan — wegen des dadhi in seinem 
Namen kommt der Begleitspruch haufig gelegen, wenn man 
dadhi oder Dickmilch iBt — wird hier letzten Endes ebenfalls 
Varuna sein a ). 

In den verschiedenen Teilen unserer „Trilogie“, vor allem 
im ,,Kama“, haben wir reichlich gesehen, daB geile Zoten bei 
Vegetations- und Fruchtbarkeitsfesten unurngiinglich notig, 
religiose Betatigung sind. Dieser Koitus in Worten wirkt 
kraft der zauberischen Analogic ebenso segensvoll, wie bei 
solchen Anlassen die rituelle oder auch die sonstige Begattung 
selber. Schon die Fiille und die geradezu schwelgerische Derb- 
heit und Deutlichkeit der erotischen Ausmalungen bilden einen 
unwiderstehlichen Beweis, daB der Agvamedha eine Frucht- 
barkeitsfeier ist, und zwar eine hochhervorragende. Warum 
nun aber klagt die Mahishi immer wieder, „daB niemand sie 
begatte“, und daB „der elende Hengst schlafe“? Er ist ja doch, 
wie wir ausdriicklich in Catap.-Br. XIII, 2, 8, 2 lesen, durch 


Herr ist gar nicht heikel, der £udra kriegt auch Arierinnen, e r laBt sich 
da aber nicht zum Hahnrei machen. Nur der Text der Vaj.-S. (und des 
^atap.-Br.) ist richtig, Schreibfehler aber hariru statt harino. Die Spriiche 
weisen in Wortlaut und Anordnung eine Anzahl Abweichungen auf. Wichtig 
fur unsern Zweck sind diese nicht. Ich bin hauptsachlieh der Vaj.-S. (23, 
18 ff.) gefolgt. Kath.-S. A c \ a m . 4, 8 stimmt fast vollkommeu mit Taitt.-S. 
VII, 4, 19 iiberein, Maitr.-S. Ill, 12, 20 und 13, 1 laBt einiges weg. Auch 
darin, wem die einzelnen Strophen zuzuteilen sind, gehen die Autoritaten 
ofters auseinander. Ich hielt mich im groBen und ganzen an das £atap.-Br. 

J ) Diese Verselbigung wird gestiitzt durch Stellen wie folgende: Durch 
einen Opferkuchen fiir Agni, ein Kornermus (cam) fiir Varuna und einen 
earn fiir Dadhikravan wird gereinigt, wer eines Vergehens beschuldigt ist. 
Kath.-S. X, 6; Maitr.-S. II, 1, 3; Taitt.-S. II, 2, 5, 1. Nach Maitr.-S. II, 
1, 3 (S. 4, Z. 12 f.); Taitt.-S. II, 2, 5, 1 ware Dadhikravan der machtigste 
ailer Reiniger. Die namlichen Darbringungen verordnet Taitt.-S. II, 2, 5, 
1 2, wenn jemand einen Sohn begehrt. 
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eine magische Formel wieder zum Leben erweckt worden — 
die Konigin selber wagt nur zu sagen, er schlafe — und der 
ganze Ritus, daB sie sich zu ihm legt und semen Penis an 
ihre Vulva legt, hat doch gar keinen Sinn, wenn eine Begat- 
tung mit ihm nicht stattfindet, natiirlich eine magisch-mysti- 
sche; denn die wirkliche zwischen Hengst und Menschenweib 
blieb fiir Lukian und Apulejus vorbehalten. 1st aus dem primitiv 
religiosen Ernste schon im Yajurveda eine Posse geworden? Das 
laBt sich nicht denken. Schon aqvaka kbnnte ebenso gut „Der 
liebe Hengst“ heiBen und die Reihe der unziichtigen Spriiche 
lobend oder gutheiBend verstanden werden. (Jatap.-Br. XIII, 
5, 2, 9 aber nennt sie richtig abhimethika, ,,beschimpfende"‘ 
oder „Spottreden“, sagt jedoch von ihnen: „Erlangung alles 
(Guten) fiirwahr sind diese Reden, die man beschimpfende 
nennt.“ Und das Brahmana fahrt fort: ,,Weg fiirwahr von 
d e n e n gehen das Leben und die Gottheiten, die bei einer 
gottesdienstlichen Handlung (yajfia) unreine Reden fiihren.“ 
Diese Zoten sind also reine Reden. „Der, der schmaht (akro- 
$ati), der reinigt“ (punati), erklart Taitt.-S. VII, 5, 9, 3; vgl. 
Jaim.-Br. II, 405. Abgehandelt wird da das Mahavrata, eben- 
falls ein Fruchtbarkeitsfest, auch mit ritueller Begattung, doch 
nur zwischen Menschen. Von ihm sagt ausfiihrlich Pancav.-Br. 
V, 13: „Da sind der Abhigara (Preiser) und der Apagara 
(Schmaher). Der eine tadelt sie, der andre lobt sie. Der sie 
Tadelnde vertreibt ihr schlimmes Geschick.“ Laut XXV, 15, 3 
sind die zwei ndtig bei jeder groBen Somafeier (sattra). Die 
Spottverse als stehende Einrichtung bei Vegetations- und 
Fruchtbarkeitsfesten in Europa sind namentlich in Kama be- 
sprochen worden. Viele weitere Belege konnten hinzukommen. 
Hier sei nur noch Reinsberg-Diiringsfeld, Festkalender aus 
Bohmen, S. 262 (beim Konigsspiel) und 271 (am Pfingstmon- 
tag) erwiihnt. Beim altindischen RoBopfer nun miissen die 
schliipfrigen Strophen doppelt segensvoll wirken: apotropaisch 
wegen ihres hohnischen Beigeschmacks, positiv wegen ihrer 
Schilderung kraft- und safttriefender Geschlechtlichkeit. Wenn 
also die Mahishi so zetert, die Begattung mit dem Hengst 
komme nicht zustande, dann will sie sicherlich die iibeln 
Machte hinters Licht fiihren 1 ), in zauberischer Wirklichkeit 


2 ) Zum Sehutz gegen bosen Blick und andre zauberische Schadigung 
werden wohl urspriinglich Konigin und RoB zugedeekt. Auch ist ja der 
Anblick eines Koitus obendrein fiir den Beschauer magisch gefahrvoll. 
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empfangt sie das, urn dessentwillen sie nach £atap.-Br. XIII, 
5, 2, 2 des Rosses Geschlechtsglied an ihr Geschlechtsglied legt 
und die entsprechende Formel spricht, namlich Vollkommen- 
heit derBegattung (sarvatva mithunasya), eine Begattung durch 
den Fruchtbarkeitsgeist, welche Fruchtbarkeit durch das ganze 
Reich ausstromt. Eine Entsprechung ware der legos ydfios, 
den die Konigin von Athen im „Rinderstall“ mit dem Frucht- 
barkeitsgott Dionysos feiert, wobei dieser ihr offenbar in seiner 
Stiergestalt beiwohnt, ebenso wie hier Varuna der mahishi in 
seiner Gestalt als Hengst. S. Frazer 3 II, 136 f.; VII, 30 32; 
Hartland in Hastings, ERE. IX, 828. Auch Ishtar hatte ein RoB 
zum Liebhaber (Gilgamesch-Epos, Tafel VI). 

Bei dem Ritus ist die Mahishi kampilavasini, wie sie selber 
in Vaj.-S. und Maitr.-S. sich kennzeichnet und wie in Taitt.-S. 
und Kath.-S. und anderwarts der Priester, der sie und den 
Hengst zudeckt, sie nennt. Soweit ich sehe, bedeutet das iiber- 
all das namliehe: „vom Kampilabaum Kommendes als Ge- 
wand tragend. 44 Dieser Baum ist aus dem Raugikasutra als 
vielfacb zaubermiicbtig bekannt. Am ehesten diirfte ein Ge- 
wand aus der Rinde, vielleicht auch aus den Blattern dieses 
Baumes (oder dieser Pflanze) gemeint sein. Das ergabe ein 
vorziigliches Brautnachtkleid fiir die Vermahlte eines Vegeta- 
tionsgenius. Besonders aus Europa hatten wir eine Fiille von 
Entsprechungen. Aus Altindien waren solche das Kugagras- 
und das Tarpyagewand beim Vajapeya, von denen schon ge- 
sprochen worden ist. 

Wie sehr die Gemahlinnen des Konigs beim Agvamedha ein- 
zig als das Geschlechts- und Vegetationsleben des Landes for- 
dernde Geschlechtswesen in Betracht kommen, und wie sehr 
die Feier selbst eine Veranstaltung ist, Feld- und Frauenfrucht- 
barkeit anzuregen, wird wohl auch daraus klar, daB der Fiirst 
dabei nicht nur seine Tochter — als das verstehe ich die eine 
kumari oder Prinzessin — und das aus 400 Schbnen bestehende 
Gefolge der vier am RoBopfer nahe beteiligten Gemahlinnen, 
sondern auch diese selber als Opferlohn an die vier Priester: 
Brahman, Hotar, Udgatar und Adhvaryu verschenkt, eine 
Sitte. die mehrere spatere Autoren, so gut wie offenbar die 
Zotenorgie schon die Verfasser des (Jatapathabrahmana, vor 
den Kopf stieB. Siehe Qatap.-Br. XIII, 5, 4, 27; Apast.-Qrautas. 
XX, 10, 2. In noch alterem Brauch diirfte der Herrscher sie 
einfach offentlich preisgegeben haben wie in Jataka V, 
S. 279 ff. ein sohnloser Konig all seine Haremsdamen, damit 
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er einen Erbprinzen gewinne. Das entsprache vollkommen ur- 
tiimlicher Anschauung von ,,Landesvater“ und ,,Landes- 
mutter“. 

DaB dies Opfer wenigstens in seinen wesentlichen Ziigen 
mindestens so alt ist wie Rgv. I, 163 (= Taitt.-S. IV, 6, 7; 
Kath.-S., Agvam. 6, 3; Vaj.-S. 19, 12 — 24) nnd Rgv. I, 162 
(= Taitt.-S. IV, 6, 8; Kath.-S., Agvam. 6, 4 — 1, bis Strophe 1 
von 5- Vaj.-S. 25, 24 — 34; Maitr.-S. Ill, 6, 1), leuchtet deutlich 
hervor; diese Strophen sind augenscheinlich fiir den Agva- 
medha gedichtet. Und ehenso deutlich leuchtet aus vielen Stel- 
len hervor, daB dies RoB und Varuna eins sind 1 ). Ich hebe 
einzig Taitt.-S. VII, 4, 16; Kath.-S., Agvam. 4, 5 usw. heraus: 
„Verehrung dem Konig! Verehrung dem Varuna! Verehrung 
dem Rosse! Verehrung dem Herrn der Zeugung (Prajapati)! 
Verehrung dem obersten Gebieter! Du hist der oberste Ge- 
bieter; mache mich zum obersten Gebieter. Der oberste Ge- 
bieter der Wesen moge ich werden. Pflanze mich ein (in die 
Stellung als oberster Gebieter), pflanze sie in mich ein! Dem 
Herbeigebrachten Heil! Dem Geschlachteten Heil! Dem Ge- 
opferten Heil!“ So spricht der Fiirst. Konig und oberster Ge- 
bieter im eminenten Sinn ist Varuna, wie wir vom Rgv. her- 
ab immer wieder horen. Dieser himmlische adhipati soli als 
der natiirlichste Bewirker den Fursten zum irdischen adhipati 
machen. Alle die Dative in den fiinf Formeln mit „Verehrung“ 
(Namo Rajhe! Namo Varunaya! Namo ’gvaya! usw.) bezeichnen 
natiirlich nur ein einziges Wesen, eben Varuna. Er, nicht ein- 
fach das Pferd, ist auch der Geschlachtete und Geopferte, im 
Einklang mit der allbekannten Totung des Vegetations-, Ge- 
treide- und Fruchtbarkeitsdamons. DaB der Gott, namentlich 
der der Fruchtbarkeit, selber sich selber, meist in einer Tier- 
gestalt, geopfert wird, finden wir ja haufig. Vgl. z. B. Robert- 
son, Pagan Christs 143; 303; 366; Drews, Christusmythe 4 , 
S. 460; Frazer 2 3 V, 290 usw. Der der Kali geopferte Mensch 
ist der verkorperte Qiva. Kalikapur. 72, 86. Da nun der Gott 
von seinem Opfer iBt, so iBt er in solchem Opfer sich selber, 
wie die alten Griechen ausgesprochen haben. Siehe Frazer 3 , 
VII, 23. Varuna ist der alte Prajapati, und so batte der jiin- 
gere, wenigstens zum groBten Teil, eine Schopfung priester- 


2 ) Das RoB erscheint als Fruchtbarkeitsopfer auch bei den Kelten 

(Hastings, ERE. V, 840 b), der Reisgeist als RoB bei den Garos (Frazer 3 

VIII, 337—339). 
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licher Spekulation, es leichter, an seine Stelle geschoben zu 
werden. Gilt doch spater Prajapati sogar als die Gottheit, der 
das RoB dargebracht werde. Ganz richtig aber erkannte schon 
Eggeling, fibers. des Qatap.-Br., Part V, p. XIX ff.: „Wenn 
das RoBopfer in alter Zeit gefeiert wurde, dann wird es Varuna 
oder doch hauptsachlich ihm dargebracht worden sein.“ Dem 
Rgv. nun ist es alteingewurzelt, freilich in offenbar weit ein- 
facberer Form. Und zwar gilt natiirlicherweise das RoBopfer 
in hervorragendem MaBe Varuna, dem Gott der fruchtbarkeit- 
wirkenden Wasser, wie die langen Gebete an die Wasser der 
verschiedensten Art in Taitt.-S. VII, 4, 13 und 14; Kath.-S., 
Agv. 4, 2 und 3; Vaj.-S. 22, 25, an den Regen und mit dem 
Regen Zusammenbangendes (Vaj.-S. 22, 26), die Opfer an die 
Wasser, dann die Spriiche an die Wasser in Taitt.-S. VII, 4, 19 
SchluB; 5, 11 und Parall. dartun. 

Eine ahnliche Entwicklung wie Varuna scheint der griechi- 
scbe Poseidon durchlaufen zu baben. Ich lege den Artikel in 
Roscbers Lexikon zugrunde. Dort wird verkehrterweise von 
Homer und dem Meergott ausgegangen. Mir schiene die Bahn 
etwa folgende zu sein. Ein Poseidon %$ovios wird von mehreren 
Forschem angenommen (Roscher, Sp. 2822). Dieser Gott der 
Erdtiefen diirfte am Anfang stehen. Schwarze Stiere wer- 
den ihm geopfert (Sp. 2822). Ofters zablt Poseidon zu den 
Erdgottern (2821 unten) und als Ackergottheit (2822). Als 
Poseidon swgyos fiihrt er Pflug und Zweigespann (2817). Er 
ist Pflanzen- und Saatenemahrer (2820), Gott des Wachstums 
und der Herden, der Weide, der Viehzucht, von Bauern und 
Hirten verehrt (2818 ff.). Dieses Walten in Vegetation und 
Fruchtbarkeit kame ihm nacb Roscher zu, weil er Herr des 
SiiBwassers ist, der Quellen, der Seen und Fliisse, also Herr 
der Wasser, die die Erde fruchtbar machen (2817 ff.). Das 
wird schon friih seine Pflanzengottschaft gefordert haben, 
deren Anfang aber in seiner Erdgottschaft liegen. Denn nicht 
nur durch Quellen, Fliisse usw. trankt er die Erde, sondern 
auch als Spender des Regens (2820 unten bis 2822). Seine 
Acker- und Erntetatigkeit ergibt sich auch aus seiner Bezie- 
hung zu Demeter; vielfach ist er mit Demeter und sein Kult 
mit dem dieser Korngottin verbunden (2848), wie ja auch 
Gauri, die Getreidegenie, Gattin des Varuna ist. Mit Demeter 
begattet er sich als Hengst, und diese selbst wird auch als 
Weib mit Kopf und Mahne eines Pferdes dargestellt (Mann- 
hardt, Mythol. Forsch. 244 ff.; Frazer 3 VIII, 21), durch die 
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ganze Literatur geht er als der irtitiog, er schuf das RoB, zahmt, 
schiitzt, schenkt, verwirrt es auch (2799; 2805; 2822 unten 
bis 2826). Er ist Gott auch des Binnenlandes, nicht nur des 
Meeres (2816), und von Homer herab der Erdbebenverursacher 
(„Erderschiitterer“, 2794; 2798; 2813). Als Fruchtbarkeitsgott 
hat er sich mit einer ganzen Heerschar von Weibern begattet 
und ward so vielfach zum Stammvater (ysvsoiog, 2828 — 2831). 
Dabei entbehrt er nicht der iiberragenden Wiirde, er ist avcttg 
(Herr, Gebieter, asura, rajan ) bei Homer — freilich nur wie 
andere Gotter: wie Zeus und Apollon — •, fisyag ■S'sdg und 
svQVXQsicov, urugamsa, „weithin gebietend“, obendrein bei 
Homer itgeafivtccTOg „der alteste Gott“, auch der weiseste 
(2797; 2800 f.). Das uns namentlicb aus Homer vertraute Bild 
entspricht also keineswegs vollkommen seinem wirklichen 
Wesen, ja fast so wenig wie dem Varuna der Meergott der 
klassischen Sanskritliteratur. Auch Poseidons Wildheit und die 
haufig wilden Miitter seiner Kinder, wie wir sie aus Homer 
und griechischen Sagen kennen, sind einseitige Verbildungen, 
hervorgerufen durch seine Gottschaft des Meeres, zu dem der 
Dichter einen stiirmischen Beberrscber brauchte. Auch Nep- 
tunus ist urspriinglich nur der Gott der flieBenden Wasser 
(Wissowa, Rel. u. Kultus der Romer 2 , S. 226) 1 ). 

x ) Unter den christlichen Heiligen erinnert vor allem Johannes der 
Taufer und sein Fest an Varuna. Schon als der „Taufer“ verr'at er seine 
Herkunft von eiuein Wassergeist. Man hat ihn mit dem babylonischen 
Wassergott Oannes (Ea) identifiziert, Schrader, Keilinschriften u. d. AT 
358 — 360; 535; Drews, 1. c. 483. Und zwar ist auch er eine gefahrliche 
Wassermacht. Bekanntlich fordert er an seinem Tag als Op£er einen odet 
mehrere „Schwimmer‘ 6 und „Klimmer*% d. h. steigt da jemand auf einen 
Baum, stiirzt er leicht herab und zu Tode, fallt er ins Wasser, muB er er- 
trinken. Die Fischer und Schiffersleute an der Oder und der Spree set- 
zen hinzu, man miisse da jeden Rettungsversuch unterlassen, wolle man nicht 
selber das Leben einbiifien. Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 2 , S. 240. 
Fallt im Magdeburgischen zu Johanni jemand ins Wasser, so darf niemand, 
ehe die Sonne untergegangen, also der Tag und der Opferansprnch des 
Johannes abgelaufen ist, ihn herausziehen, wenn er nicht selbst ertrinken 
will. Hdwb. des deutsch. Aberglanbens IV, Sp. 725. Vgl. die ganze Spalte 
nnd Kama, S. 177. Varuna totet durch Ertrinken. Als Vegetations-, also 
auch Baumgottheit ist Johannes der „Klimmer“ verfallen. Varunas sind im 
besondern auch die Baume, wie wir gehort haben. Uberhaupt haftet am 
Johannistag trotz alles Segens viel Unheimliches, Ungliickdrohendes, and 
in der Johannisnacht treibt boser Spuk sein Wesen, wie sonst je kaum. 
auch grausiges sonst nicht fliegendes Gctier. Einzelnes im Hdwb. IV, 
724 — 726. Dabei tritt uns die groBe Bedeutung des Jobannistags fur Liebe, 
Ehe, Fruchtbarkeit, Wachstum vielfaltig entgegen. Vgl. Kama 45 f.; 115; 
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Der Rigv. nun verrat meines Wissens nichts von Varuna dem 
Erd- und Vegetationsgeist. Wohl aber liefert auch der Atharva- 
veda ein deutliches und bochst wertvolles, nur eben bisher 
nicht beachtetes Zeugnis. In IV. 4, 1 Iesen wir: Varunas Man- 
neskraft war tot, da grub der Gandharva fur ihn die potenz- 
wirkende Pflanze gepaharshini, „die das mannliche Glied froh 
erregt starren machende“, aus. t)ber den gealterten und schwach 
gewordenen Vegetationsdamon und namentlich seine Totung 
ist ja seit Mannhardt viel und gute Literatur vorhanden. Ein- 
zig die von Mannhardt aus Deutschland berichtete Sitte, 
den schwachen oder alten Feld- oder Wiesenarbeiter kraftig 
auf die Geschlechtsteile zu schlagen (Mythol. Forschungen, 
S. 146 f.), mache ich nambaft, und zwar deshalb, weil Mann- 
hardt meint, „der Sinn sei nicht etwa die obszone Absicht der 
Reizung“. Nun, „obszon“ ist da gar nicht am Platz, und durch 
den Schlag mit der Lebensrute soli das Glied neue Kraft ge- 
winnen. Auch wissen unsre in Geschlechtsdingen doch wirk- 
lich nicht „unverdorbenen“ Rauem und wissen die Primitiven 
gut genug, daB der alt und erfolglos gewordene Penis durch 
Schlagen und ahnliche Behandlung zur Erektion gebracht wer- 
den kann 1 ). Der altgriechische cpaQfiaxos wurde mit den ja 
zauberischen Meerzwiebeln, noch beblatterten Zweigen des 
wilden Feigenbaums und andern wildwachsen- 

124 (Johannes = Adonis). An Johanni walzen sich Paare auf Acker- und 
Gartenland, die Fruchtbarkeit zn erregen. Sartori III, 223, Anm. 10. In 
der Johannisnacht tanzen Madcben um das Flachsfeld und walzen sich 
nackt darin (Hdwb. IV, 714), vgl. Knuchel, Die Umwandelung usw., S. 77. 
Und dgl. mebr. Wie in Agypten und Indien gewisse Vegetationsgottheiten 
g r ii n sind, so Johannes (Kama, S. 179). Gleich Varuna ist er oder war 
doch sein heidnischer Vorganger Schlangenkonig (Kama ib.). Besonders 
auffallend ist die Hochzeit des Heiligen an diesem Tag, die wir in 
Europa finden, also sein icpo's y dpoc, und auf der Insel Moon fand, wah- 
rend das Johannisfeuer brannte, im Wald das Beilager des Johannis- 
paares statt (Mannhardt, Baumkultus 466 ff.). Auch die Erdmannlein, 
die Zwerge, feiern in der Johannisnacht ihre Hochzeit (Hdwb. IV, Sp. 720). 

3 ) Ebenso soil doch auch das Kitzeln wirken, das in Mecklenburg ge- 
radezu rituell bei Beendignng der Ernte die alteste Arbeiterin an den 
Zeugungsteilen des altesten Arbeiters vornahm, wie es Mannhardt, 
Mythol. Forschungen, S. 147, und spater dort noch einmal (ungefahr S. 338) 
herichtet. Enter den Indianern an der Miindung des Amazonenflusses 
schlagt ein Mann, der seinen Penis vergroBern will, ihn bei Neumond mit 
der bananenahnlichen Frucht einer gewissen iippig wachsenden Wasser- 
pflanze (Frazer 3 IX, 264). Die GeiBelung der Initianden bei verschiedenen 
Primitiven geschieht, ut membrum virile longum fiat et seminis plenum 
(Winthuis, Einfiihrung 39). 
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den Pflanzen siebenmal aufs Zeugungsglied geschlagen, 
schlieBIich getotet und auf einem Scheiterhaufen von W a 1 d- 
holzem verbrannt und die Asche ins Meer gestreut. Er 
ist nicht eine „Art Siindenbock“, belastet mit Ubeln, die aus 
ihm als solchem hinausgeschlagen werden sollen, wenigstens 
das nicht urspriinglich, sondern ein Pflanzen- und Wachstums- 
damon, alt und zeugungsuntiichtig geworden. Durch das Schla- 
gen wird der Impotente geschlechtlich aufgepeitscht, gleich- 
sam voriibergehend verjiingt, damit er schon als Bild erneuerter 
Kraft in die groBe Verjiingung durch den Tod eingehe 1 ). 
Varuna nun hatte, mindestens im Ath.-Veda, ein freundlicheres 
Schicksal als so manche seiner Genossen, sei es in der Gotter- 
oder Geisterwelt, sei es im Kreis der menschlichen Reprasen- 
tanten des Vegetationsdamons: zwar verlor auch er das Zeu- 
gungsvermogen, aber durch ein Zauberkraut, das ein Vegeta- 
tions- und Fruchtbarkeitsgeist fur ihn fand, wurde er wieder 
zum vollkraftigen Befruchtungsgott. Ebenso verliert er, wie 
wir gehort haben (S. 233) im (^atap.-Br., seine Manneskraft, 
hier als der an seine Stelle geschobene Prajapatl, und erhalt 
sie durch ein von den Gottem dem Varuna dargebrachtes 
Opfer wieder. 

Als der wohlbekannte alt und haBlich, nicht nur mannes- 
kraftlos gewordene Vegetationsdamon erscheint Varuna in der 
Brahmana- und (^rautasutraliteratur. Ich entnehme Hillebrandt, 
Ved. Mythol. 2 II, S. 27 — 28: Beim RoBopfer wird der Jumbaka, 
ein um tausend Rinder gekaufter Mann 2 ), ins Wasser gefiihrt, 

J ) Mit den zauberischen Meerzwiebeln wurde von den Arkadiern auch 
das Bild des Pan, der als Waldgeist ja auch Gebieter des Wildes war, ge- 
schlagen, wenn die Jagd schlechten Erfolg gehabt hatte. Botticher, Baum- 
kultus der Hellenen, S. 116: Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte, 
S. 129, Anm. 4. „GewiB auch eine seltsame Verehrung des Pan, 64 meint 
Botticher. Natiirlich hatte Pan das Wild den Jagem zuteilen sollen, wie 
Waldgeister anderwarts auf Erden. Aher der bekannte Strafgrimm gegen 
den Gott oder Heiligen wird am Ende doch nicht zugrunde liegen, sondern 
der Gedanke, daB der offenbar Schwache durch die magisch kraftigende 
Meerzwiehel gestarkt werden solle. Also dann „Lebensrute“. Der Feigenbaum 
begegnet uns oft als stark phallisch. Man heachte: Der ©apiiaxog wurde 
nach dem Zeugnis der Alien nicht etwa gewahlt, weil er ein Verhrecher 
war, sondern einzig wegen seiner korperlichen HaBlichkeit und Erbarm- 
lichkeit. S. Hastings, XI, 221 a — also aufs deutlichste der alt, schwach 
und haBlich gewordene Vegetationsdamon. 

2 ) Ebenso heiBt der gekaufte Soma Varuna und wird jener mit 
einem Tuch umhiillt, also auf eine Zeitlang gleichsam ins Nichtsein ver- 
schwinden gemacht. „Varunisch wird er dann, wenn der Soma gekauft ist, 4 * 
erklart ^atap.-Br. Ill, 3, 4, 25. Ganz ahnlich Taitt.-S. VI, 1, 11, 1 — 2: 
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ja untergetaucht (apsu magna), und auf seinem Kopf werden 
drei Spenden dargebracht: dem Tode, der Leibesfruchttotung, 
dem Jumbaka 1 ). Die alten Texte selber erklaren: „Varuna 


Varuna fiirwahr ist der Soma, wean er gekauft, (mit einem Tuch) umhiillt 
(upanaddha) ist. Varuna ist seine Gottheit." Dann 5, sowie Kath.-S. 24, 7; 
Kap.-S. 37, 7: ,,Als Varuna (bzw. ,zu Varuna geworden 1 ) naht er (der 
Soma) dem Opferer.“ Entsprechend Maitr.-S. Ill, 7, 8: „Als Varuna fiir- 
wahr wird der gekaufte (Soma) in des Opferers Hans gebracht." An all 
diesen Stellen erscheint Varuna als unbeimlich, ist ,,unbeschwichtigt 
(aganta), fahig, den Opferer zu schadigen," muB besanftigt werden. Durcb 
eine Formel wird dieser varunische Soma sogar von Varuna abgetrennt 
und dem freundliehen Mitra zugeeignet oder zu Mitra gemacht. Daher 
wohl auch Maitr.-S. Ill, 7, 4; Kath.-S. 24, 2; Kap.-S. 27, 3; Apast.-Grautas. 
X, 20, 14 — 18: Nicht der Adhvaryu darf aus dem Soma da hineingefallene 
Unreiuheit herauslesen, nicht der Opferveranstalter, nicht seine Leute. 
Nicht einmal hinschauen diirfen sie, wenn der Somaverkaufer ihn reinigt. 
„Mit einem Vers an Varuna setzt er ihn nieder; mit seiner eigenen Gott- 
heit begabt er ihn (so).“ Taitt.-S. VI, 1, 11, 2; Kath.-S. 24, 6 (gegen Ende); 
Kap.-S. 37, 7 (gegen SchluB). ,, Varuna eigen ( varuna ) ist der Soma“ (beim 
Somaopfer), sagt Kath.-S. 24, 6 gegen Ende; Kap.-S. 27, 7; Maitr. Ill, 7, 8, 
Soma eva Varunasya G ata P- B. IV, 1, 4, 9. Der gekaufte und herumge- 
fahrene Soma wird als Varuna dhritavrata angeredet in Taitt.-S. I, 2, 10 d; 
Apast.-Grautas. X, 30, 15; 31, 4. Den umhiillten Soma feiert man mit den 
Versen: „Preiset doch den erbabenen Varuna" nsw. ib. X, 31, 6, vgl. Taitt.- 
S. VI, 1, 11, 6. Wenn Soma auf dem Sessel (asandi) sitzt, dann ist er Varuna 
(Gatap.-Br. XII, 6, 1, 15), und dieser Sessel wird als „der richtige Sitz 
des Varuna" geriihmt (Apast.-Grautas. X, 31, 2). Vielleicht nur weil Soma 
Varunas Stelle eingenommen hat, wird auch Soma manchmal mit Vritra 
verselbigt (Kath.-S. 24, 9; Maitr.-S. Ill, 7, 8; Qatap.-Br. I, 6, 4, 13; 18; 
III, 4, 3, 13; 9, 4, 2; IV, 2, 5, 15; 4, 3, 4), und sein Ehrentitel rajan diirfte 
zum Teil von ebendaher stamraen. Auch beim SchluBbad des Soma opfers 
(avabhritha) verraten die Texte eine Starke Angst vor Varuna und 
seiner Schlinge, sowie das Bestreben, von Varuna frei zu werden, ihn 
abzufertigen usw. Diese Erseheinung wird ebenfalls daher kommen, daB 
das Somaopfer eben urspriinglieh in der Tat Varuna zugeeignet war. 
Daher wohl auch der vereinzelte Mythus, daB Varuna und Mitra in Gemein- 
schaft mit den Gottern den Soma getotet hatten. Taitt.-S. VI, 4, 8, 1 — 3. 
Vgl. Maitr.-S. IV, 5, 8; Kath.-S. 27, 4; Kap.-S. 42, 4; Gatap.-Br. IV, 1, 
4, 8 f. An all diesen Stellen, auBer Taitt.-S., wird Vritra (also auch hier 
mit Soma verselbigt?) von Mitra getotet. Eine Art Aussohnung, im Grande 
aber wieder eine Verselbigung, ware der schon mitgeteilte Ausspruch: „Den 
Soma nennen sie das Spenna des manneskraftigen Hengstes" (gewiB des 
Varuna). Taitt.-S. HI, 4, 18, 2; Kath.-S. Agvam. 4, 7; Maitr.-S. Ill, 12, 19; 
Taitt.-Br. VII, 4, 18, 2; fast wortlich gleich Vaj.-S. 23, 62. Ob Soma wohl 
nicht nur als Mond, sondern auch als Verdranger des chthonischen Gottes 
Varuna die Gottheit der Totenseelen („V5ter‘‘) heiBt? So in Kath.-S. 26, 
13; Maitr.-S. I, 10, 18; II, 3, 1 usw. 

) Die Opferspenden dienen also wohl der Ablosung vom Tod, dem der 
Jumbaka urspriinglieh verfiel. 
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ist der Jumbaka, dieser ist eine Darstellung (rupa) des Va- 
rnna Und dieser Varuna, sowie sein Darsteller, ist nach 
den Texten impotent, weiBhaarig, kahlkopfig, rotaugig (pirig- 
aksha), verkriippelt und sonst von verhaBlichtem Aussehen. 
Was das Wort jumbaka eigentlich bedeutet, wissen wir nicht. 
Ich glaube, daB es nicht wirklich eine Bezeichnung des Varuna 
iiberhaupt ist, sondern eine Bezeichnung fur ihn als den alt- 
gewordenen Vegetationsdamon oder fur den ihn Darstellenden, 
daB es also im wesentlichen dem Wort (paQjxaxos entspreche. 
Hillebrandt irrt m. E. sehr, wenn er sagt: „Die auBere Be- 
schreibung entspricht somit dem Schrecken, der von Varuna 
ausgeht.“ Dieser Schrecken ist aber etwas so vollig andres, 
daB eine Jammergestalt, wie die geschilderte, doch wahrhaftig 
ihn nicht einfloBen konnte. 

Noch ein anderes Opfer der ^rautasutras scheint Varuna in 
unserem Sinne vor Augen zu stellen: der Varunapraghasa, so 
genannt nach dem dabei iiblichen Essen von Varunas 
Gerste (Qatap.-Br. II, 5, 2, 1). Es hat, wie Hillebrandt sagt, 
„mehrere auf ein Volksfest hinweisende Ziige“ (Rituallit., 
p. 116). Dabei werden dem Varuna Opferspenden aus Gerste 
und ein Schafbock — er selber ist ja einer — aus Gerstenteig 
und mit so viel Hoden, wie moglich, hergestellt und geopfert, 
und muB die Frau des Opferers beichten, wie viele Buhlen sie 
hat 2 ). Allem Anschein nach ist es also eine Fruchtbarkeits- 
begehung und hatte in einer alteren Form die Frau wohl die 
Pflicht, sich rituell anderen Mannem hinzugeben, wovon dann 
spater die sicherlich nicht selten ins Zotige ausartende und 
aucb so dem urspriinglichen Zweck entsprechende Beichte 
blieb. Fur diese Auffassung finde ich jetzt eine Art Stiitze in 
Qatap.-Br. II, 5, 2, 23: „Aus dem Worfelkorb (gurpa) opfert 
sie; denn mittels des Worfelkorbes wird Speise zustande ge- 
bracht. Die Gattin opfert; durch Begattung (miihundd) 
befreit sie dabei die Angehorigen (prajah) von Varunas 
Schlinge.'' Die Befreiung von Varunas Schlinge bezeichnet als 

') So z. B. in Qatap.-Br. XIII, 3, 6, 5: Varuno vai Jumbakah . . . Qukla- 
sya, khalater, viklidhasya, pingakshasya murdhani juhoty, etad vai Varuna- 
sya rupam. 

2 ) Unter den Betscbuanen geschieht bei einem Fest vor der Ernte eine 
allgemeine Lustration, hauptsachlich durch Einreibung mit dem Saft einer 
Gurkenart. In der Nacbt darauf muB jeder Mann seiner Hauptgattin bei- 
wohnen. Vorher aber muB sie bekennen, wenn sie wahrend des Jahres un- 
treu war, worauf der Zauberer sie reinigt. indem er sie mit einer verbrann- 
ten Bohnenpflanzenart rauchert. Frazer 3 VIII, 69. 
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Zweck auch Qatap.-Br. II, 5, 2, 1; vgl. Klth.-S. 36, 5; Maitr.- 
S. I, 10, 10 usw. Der Worfelkorb wird ebenfalls daher kommen, 
da8 es sich um eine Acker- und Fruchtbarkeitsfeier handelt, 
nicht minder auch die Frau als opfemde Person. Im besten 
Einklang mit dieser Bedeutung des Opferfestes stehen Stellen 
wie Maitr.-S. I, 10, 13; Kath.-S. 36, 17: „Durch die Varuna- 
praghasas fiigt man Regen zusammen (samtanoti). Karira- 
friichte sind dabei; Regen fiigt man durch sie zusammen 1 ). 
Deshalb regnet es dann am meisten Regen; denn Regen fiigt 
man (so) zusammen. 11 Der Varunapraghasa fallt auf den Voll- 
mondstag des Ashadha oder auch des Qravana, leitet also die 
Regenzeit ein. Unterstiitzt wird die Regenwirkung der Be- 
gehung dadurch, daB der Getreideworfelkorb des Opfers aus 
Rohr geflochten ist (Apast.-£rautas. VIII, 6, 23; Hillebrandt, 
Rituallit. 117 Mitte), und vor allem dadurch, daB neben dem 
Regengott Varuna den hervorragenden Regengenien: den Marat 
geopfert wird. Aber da das Festdatum zugleich in den Hoch- 
sommer trifft, so konnte die Bedeutung fur den Regen jiinger 
oder doch minder wichtig sein als die fur die Komemte. Im 
Sommer ist die Gerste reif, Gerste ist besonders kennzeichnend 
fiir den Varunapraghasa und Varuna der groBe Gerstengott. 
So mag eine uralte Ansehauung abenddammerig hervorschim- 
mera aus Kath.-S. 36, 3; Maitr.-S. I, 10, 8 (gegen SchluB): 
„Nicht soli man mit Varanapraghasas opfem, wenn man nach 
Kindem oder Vieh begehrt, sondern mit dem Vaigvadeva. 14 In 
Kath.-S. heiBt es dann weiter: „Wenn man’s zu tausend Stiick 
Vieh bringt, dann mag man (ruhig) mit Varanapraghasas 
opfern.“ Da trate also Varuna als Genius tierischer und 
menschlicher Frachtbarkeit bei dieser Feier zuriick und wiirde 
nur seine Korngottnatur betont, was aber nicht durchweg gel- 
ten kann. 

Nun kann aber nichts gewisser sein als dies, daB im Rigv. 
Varuna, der „groBe Asura im (oder am) Himmel“ (X, 10, 2, 
vgl. VIII, 29, 9 usw.), in Himmelshobe thront. Aber es ist halt 
so wie Rgv. VIII, 41, 8 sagt: „Er streute mit strahlendem FuBe 
Wunderkrafte hin, den Himmel (naka) erstieg e r,“ und 
zwar erstieg er ihn, wie es ebenda heiBt, als „das verborgene 
Meer“, als der Himmelsozean 2 ). Wie poetisch schbn, natiirlich 

x ) Nach unseren zwei Stellen sind die kariras der erste rasa (Saft usw.), 
der aus den Bergen floB,als sie Indra ihrer ihnen anfangs eigenen Fliigel 
beraubte. 

*) Ebenso stieg der irdische Soma als bimmlischer (als Mond, als 
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und dem rigvedischen Gott des Himmelsmeeres entsprechend 
entfaltet Varuna weiter seine Wesenheit: „(Leuchtend) wie der 
Himmel, stieg er auf die Wasserflut (der Erde, oder: auf das 
Meer, sindhu), hinab, wie ein weiBer Tropfen, wie ein machti- 
ger Vogel, Beherrscher der Tiefen, Durchzieher des Luftrau- 
mes“ (VII, 87, 6). Das ware sogar entwicklungsgeschichtlich 
richtig, wenn wir wie bisher den urspriinglichen Varuna im oder 
am Himmel suchen, nicht mehr aber trifft es zu nach meinen 
Darlegungen. Wie aber kam er dazu, den Himmel zu ersteigen? 
Mir scheint jetzt die Sache im Rigv. so zu liegen: Zwei groBe 
Kultkreise finde ich da: einen des Nomaden, d. h. der Herkunft 
nach, und der Nomadengottheiten oder eine Viehziichterreli- 
gion und andrerseits einen Dienst der Ackerbaugottheiten oder 
eine Religion des seBhaften Landmannes. Die erste beherrscht 
den Rigv., drangt die andre in den Hintergrund, wie die Vieh- 
zucht den Ackerbau, und zwar wohl nicht deshalb, weil die rig- 
vedischen arischen Inder so vorwiegend Viehziichter gewesen 
waren, oder sich nur oder fast nur die ,,schwarze Haut“ mit -der 
Feldbestellung beschaftigt hatte, sondem wenigstens haupt- 
sachlich, weil die Viehbarone und ihr Anhang breit im Vorder- 
grund stehen. Diese Viehziichterreligion aber war bloB'dieWei- 
terbildung einer vorvedischen Nomadenreligion bestimmter 
Teile des arischen Volkes. Natiirlich konnte dieser Kult nur als 
Grundzug gelten, aber als wichtiger; auch was die zwei Kult- 
stromungen anlangt, ist der bekanntlich iiberhaupt stark syn- 
kretistische Rigveda ein Mischgebilde. Mir ist so sehr aufge- 
fallen, daB die meisten vedischen Gottheiten — Ushas, die Ma- 
ruts, Indra und andre — nicht nur usque ad nauseam mit 
Wagen fahren, sondem ihre Wagen regelrecht auch dazu da 
sind, ihren Verehrern Schatze zu bringen — genau die Noma- 
den, die all ihren Reichtum, soweit er nicht Beine hat, im 
Wagen dahinfiihren 1 ). Wenn wir nun bedenken, wie wenig die 

„Stier“, er der „Stier mit tausend Hornern“, VII, 55, 7) ziun Himmel 
(naka) auf (IX, 85, 9; 12). 

- 1 ) Ja, Agni, der groBe Fahrer, der das Opfer zu den Gottera und diese 
selber zum Opfer fahrt, ist selbst ein Wagen, der Reichtiimer bringt (I, 58, 
3; III, 15, 5; X, 176, 3). Besonders haufig drangt sich die Unzertrennlich- 
keit vom Wagen bei den Asvin auf, und nach dem, was ich gleich sagen 
werde, scheint mir hier ein Beweis zu liegen, daB sie wirklich Morgen- 
und Abendstern sind. Der Einwand, daB diese ja nie zusammen erscheinen, 
wie doch stets die Agvin, wird schon durch Sonne und Mond als Ehepaar 
in den Mythologien vieler Volker oder Stamme hinfallig. Auch daB oft 
die Morgeurote mit den Asvin zusammen (auf deren Wagen etc.) fahrt. 
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Mythologien, vor allem die griechische und noch weniger die 
vedische, auf reinliche Seheidung zwischen einzelnen Gotthei- 
ten sehen, wie sie durcheinandermengen und wie die rigvedi- 
sche dieser Sitte so sehr frohnt, daB sogar die Lehre des Heno- 
theismus aufkommen konnte, dann sind wir sehr erstaunt, daB 
dagegen die Aditya, d. h. die Sohne der E r d e, diese Wagen- 
fahrerei nicht iiben. Mitra muBte als Sonnengott natiirlich sei- 
nen Wagen bekommen, obschon ja in dem einzigen, ihn allem 
feiemden und recht farblosen Lied (III, 59) kein solcher er- 
wahnt wird, und von ihm diirfte es stammen, daB alles in allem 
doch etwa sechsmal Adityawagen auftauchen (I, 25, 18; 122, 
15; II, 29, 4; V, 62, 4; 63, 1; VII, 90, 5; unsicher X, 63, 5. Da- 
bei ist es in vier dieser Stellen Mitra-Varunas Wagen). Aber 
auch wenn wir ganz von Mitra absehen, mutet es merkwiirdig 
an, daB von der unendlichen Wagenmenge der anderen Gott- 
heiten den Aditya nicht mehr zugesehoben wurden. Vor allem 
Varuna hatte offenbar niemals einen Wagen, der von I, 25, 18 
ist gewiB nur entlehnt, Varuna also dem Nomadenkult fremd, 
Ackerbaugottheit, ebenso Aditi mit ihren iibrigen Sohnen. 
Ihnen kommt eigentlich nur ein Wagen zu: der des wohl im 
vedischen, also auch iibertragenen Sinne verstandnen Lichtes. 
Sie heiBen jyotiratha, „das Licht zum Wagen habend“ (X, 63, 
4). Wenn der Feuergott in I, 110, 1 und der immer wieder als 
flammend, leuchtend usw. gepriesene Somatrank in IX, 86, 45 
ebenso genannt werden, so liegt d a die unmittelbare, rein sinn- 
liche Anscbauung zugrunde. 

Im Ritual dagegen finden wir auf Schritt und Tritt die 
Nachwirkung des Nomadenwagens. Hier einige Einzelheiten. 
Agni wird umhergefahren (Taitt.-S. V, 2, 2, 3; (^atap.-Br. VI, 
8, 1, 1 — -3; Hillebrandt, Rituallit. 163 usw.), ebenso der ge- 
kaufte Soma (Catap.-Br. VII, 3, 1, 4; IX, 5, 1, 21; XII, 6, 1, 


spricht fur den Morgen- und damit auch fur den Abendstern. Stellen nur 
vom Wagen der Acvin, ihres Fahrens usw. ganz zu schweigen, waren: I, 34, 
5; 46, 3; 9; 47, 2; 6; 7; 9; 116, 17; 157, 6; 180, 1; 9 f.; 181, 3; 182, 1 f; 

183, 1—3; III, 58, 3; 8; IV, 14, 4; 15, 1; 43, 2; 5; 44, 1; 2; 4; 5; 45, 1—3; 

7; V, 34, 3; 8; 75, 1; 4; 9; 77, 3; VI, 62, 7; 11; 63, 5; VII, 67, 1; 8; 68, 
3; 69, 1—5; 71, 2—4; 72, 1; VIII, 5, 10; 15; 19; 22; 28 f.; 34 f.; 8, 2; 11; 
14; 10, 6; 22, If.; 4 f.; 15; 26, 4; 74 (85), 7; 62 (73), If.; 13; I, 20, 3; 
22, 2; 30, 18; 46, 3; 7 f.; 47, 2; 3; 92, 16; 112, 2; 116, 1; 117, 2; 15; 

1 d 15 J’ 1 / f ' ; X ’ 39, 1; 9; 12 i 40 > L 3 ; 6; 41, 2 f. Und das sind 

nicht alle. DaB die A S vin urspriinglich Gottheiten unbrahmanischer Volks- 
schichten seien, wie Hillebrandt meint, folgt m. E. nicht aus den von ihm 
vorgefuhrten Stellen. 
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13 usw.), auf einen Karren kommt der Reis beim Totenopfer 
pindapitriyajha (Apast.-CJrautas. I, 7, 6), ebenso der Reis oder 
die Gerste beim Voll- und Neumondopfer (ib. I, 17, 5). Wich- 
tig sind die beiden Karren beim Agnishtoma (ib. XI, 6, 3 f.; 
XII, 7, 2; 9, 1; 25, 7; 27). An einen Wagen, dessen Deichsel der 
Regengegend: dem Osten zugekehrt ist, wird bei der Karirishti 
das Regenzauberbiindel aufgehangt (Apast.-Qrautas. XIX, 26, 
4ff.). Besonders altertiimlich nimmt sich der Brauch aus, die 
beim Rajasuya verwendete Milch auf einem Wagen herumzu- 
fahren und durch das Schiitteln zu buttern (ib. XVII, 11, 4 f. ; 
XXII, 2, 18 f.; das svayammurta von Taitt.-S. I, 8, 9, 2). Von 
den Opfern in der Hohlung eines Wagenrades haben wir ge- 
hort. Der Wagen (ratha) ist Kraft, so erlangt einer Kraft. Ein 
um sein Reich gekommener Konig soli von seinem Wagen das 
rechte Rad wegnehmen und in dessen Hohlung (nadi) opfern. 
Taitt.-S. Ill, 4, 8, 3; Kath.S. 37, 12 SchluB. Doch mag hier der 
Streitwagen wirken. Die Wagenachse dient bezeichnender- 
weise als MaB beim Abmessen des Altars (vedi). Taitt.-S. VI, 6, 
4, 1; Apast.-(lr. XIV, 5, 10; 17. „Der Wagen ist Mittel des 
Opfers“ erklart Qatap.-Br. I, 1, 2, 7, ja „Der Wagen ist das 
Opfer“, sagt der Yajurveda; da lesen wir namlich: Wenn der 
fiirs Opfer Geweihte (dikshita) auf einem Schiff iiber ein Ge- 
wasser fahrt, soli er die zwei Feuerreibholzer (arani) und einen 
Wagen aufs Schiff setzend iiberfahren. Agni fiirwahr ist alle 
Gottheiten, das Opfer ist der Wagen (yajho ratho). Mit den 
Gottheiten und mit dem Opfer fahrt er so hiniiber, his er ans 
Ufer gelangt (Kath.-S. 236 gegen Ende). Fast gleich Maitr.-S. 
Ill, 6, 9 Ende mit dem SchluB: ,,Setzt er mit einem Wagenrad 
( rathahgena ) iiber, so setzt er mit dem Opfer iiber.“ Vgl. 
Apast.-^r. X, 19, 13 f. 

Diese Bedeutung des Wagens und zugleich eine altindische 
Bestatigung meiner schon lange vorher gewonnenen Anschau- 
ung, daB die „bimmlischen Gotter“ (deva) Nomadengotter, die 
Asura aber seBhafte seien, wird auch von C ata P a H*abrahmana 
VI, 8, 1, 1 vorgetragen: Te devaq cakram acaraii, chalam asura 
asams. Te devaq cakrena caranta etat karmdpaqyamq; cakrena 
hi vai devaq caranta etat karmapaqyatns, tasmad anasa eva 
paurodaqesu yajumshy, anaso ’ gnau . „Die Devas zogen zu Rad 
umher, zuhause blieben die Asura sitzen. Diese, die Himmli- 
schen, erschauten zu Wagen umherziehend dieses Werk (d. h. 
das Opfer). Weil die Devas zu Wagen umherziehend dieses 
Werk erschauten, deshalb gehoren bei den Riten mit Opfer- 

17 -* 
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kuchen die Opferformeln dem Karren zu und dem Karren 
bei der Feuerschichtung.“ Ebenso liegt in (Jatap.-Br. XI, 1, 6, 
7 f. mein Satz: Die Devas sind die Himmelsgbtter, die Asura 
Erdgotter (natiirlich von Haus aus). Da heiBt es: „Er (d. h. 
Prajapati) schuf durch seinen Mund (wohl: durch den Hauch 
seines Mundes) die Devas. Diese, die Devas, wurden zum Him- 
mel gekommen geschaffen. Das ist das Devatum der Devas, 
daB sie zum Himmel gekommen geschaffen wurden. Als er sie 
geschaffen hatte, war es fur ihn gleichsam wie Tag. Das ist 
ebenfalls der Devas Devatum, daB es ihm, als er sie geschaffen 
hatte, wie Tag war. Sodann durch den Hauch, der nach unten 
geht (d. h. zum Geschlechtsglied und zum Anus und da hinaus), 
schuf er die Asuras. Diese wurden zu dieser (unserer) Erde 
gekommen geschaffen. Als er sie geschaffen hatte, wurde es 
ihm wie Finstemis *).“ 

Im besondern ist der groBe Asura Varuna ein Gott der 
SeBhaften, der Ackerbauer — aus dem Yajurveda haben wir 
vemommen: „Der festen Wohnstatt zugehorig (vastavya) ist 
die Schildkrote“, d. h. Varuna. Er und gewiB alle seine Aditya- 
briider, ja wohl alle Asura, sind eben Erdgotter gegeniiber den 
„Himmlischen“, den Devas. Bei den Germanen entsprechen 
die Wanengotter: sie wohnen nicht im Himmel droben, son- 
dern im SchoB der Erde, wenigstens im Winter, und fahren 
im Friihjahr unter die Volker, Segen und Fruchtbarkeit zu 
bringen. Sie sind bei einem Volk entstanden, das seine Toten 
begrub. So Simrock, Handbuch d. deutschen Mythol. 4 (1874), 
S. 328. 

Der Landmann nun ist in jedem Sinne, im wirtschaftlichen 
und seelischen, also auch religiosen, eng verbunden mit einem 
Stiickchen Erde und so mit der ganzen Mutter Erde und mit 
den in der Erde wohnenden und wirkenden Gewalten. Zur 
Erde, von der er kam, kehrt er auch selber zuriick, er „gebt 
zur Mutter Erde, der zartlich holden, die dem Frommen ein 
wollig weiches junges Weib ist“ (Rgv. X, 18, 11) — bestattet 
wird er unter den meisten uns bekannten Ackerbauvolkern, 


' ) Der Text Iautet: Sa asyenaiva devan asrijata. Te deva divam abhipa- 
dyasrijyanta. Tad devdndm devatvam yad divam abhipadyasrijyanta. Tasmai 
sasrijanaya divevasa. Tad veva devdndm devatvam yad asmai sasrija- 
naya divevasa. Atha yo ’yam avail pranah I tenasuran asrijata. Ta 
imam eva prithivim abhipadyasrijyanta. Tasmai sasrijanaya tama ivasa. 
„Zum Himmel gekommen” soli heiBen: 1. in ihn hineingekommen, 2. in 
seinen Besitz gekommen. Beides bedeutet abhipad. 
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urspriinglich wohl auch wenigstens vom Ackerbauerteil der 
Arier, wie ja ebenfalls von den vorzarathustrischen Iraniem, in 
der Erde, in seiner Siedelung, beim Hause, sogar im oder 
unterm Hause. Die altindischen Schriften und Kapitel von der 
v astuvidya oder Bauwissenschaft berichten, daB der „Geist der 
Liegenschaft* 1 oder des Hauses (vastupurusha, purusha, vastu) 
zuerst ein schrecklieher Unhold gewesen sei. Besonders Matsya- 
pur. 252 erzahlt seine Geschichte sehr anscbaulich. Danach 
muB es eine ruhelose, furchtbare Totenseele oder gar ein ,,le- 
bender Leichnam“, ein Vampir, gewesen sein. Die Gbtter, Asura 
usw. warfen diesen purusha zur Erde, hielten und halten ihn 
da fest, bingestreckt auf den Fleck Erde, auf dem das Haus 
steht. Sie teilten ihm Opferspenden zu, da wurde der Vastu 
von Freude erfiillt und blieb an Ort und Stelle. Der Mythus ist 
tiefsinnig: der feste Wohnsitz der Menschen und das Begraben 
der Toten in diesem samt dem Opferdienst der Totenseelen 
sind eng verkniipft, und z. B. auch die altklassischen Volker 
begruben ja ihre Toten, ehe sie Feuerbestattung einfiihrten. 
Ofters finden wir zu einer bestimmten Zeit beides nebeneinan- 
der. Auch die drauBen unmittelbar an der altindischen Wohn- 
statte hausenden Geister sind mehr oder minder deutlich als 
Totenseelenwesen gekennzeichnet, und Aryaman, aus der Bha- 
gavadgita als Haupt der Manen bekannt (MBh. VI, 34, 29, vgl. 
XII, 26, 9), gilt in Vishnudh. II, 29, 15, woraus Agnipur. 247, 
4 stammt, als „Herr des Hauses“ (grihasvamin). 

Ganz anders der Nomade: sein Auge haftet nicht an der 
Erde, seine Seele nicht an einem Fleckchen Land, seine Toten 
ruhen nicht um seine standige Wohnstatte her, die hat er ja 
nicht, seine gottlichen Machte weilen und wirken nicht in der 
Erde wie die des Ackerbauers, oder docb nicht in hervorragen- 
dem MaBe. Er ist in weitgehender Weise abhangig von den Ge- 
stirnen droben am Himmel, sie leiten ihn besonders bei Nacht, 
ist abhangig von der freilich auch dem Ackerbauer wichtigen 
Sonne und von dem diesem auch kultisch noch wichtigeren 
Mond, denn die Sonne fiihrt und warmt ihn bei Tage, er ist ab- 
bangig, besonders in kalteren Gegenden, vom Feuer, das ihm 
auch die nachtliche Ruhe ermoglicht, abhangig von mancherlei 
Erscheinungen in der Luft und am Himmel, die ihm Kommen- 
des kiinden oder ihm an sich niitzen oder schaden. Seine Toten 
werden gerne verbrannt und schweben mit Flamme und Rauch 
zum Himmel empor. A§val.-Grihyas. IV, 4, 8 fiihrt als Lehre 
des Veda an: Mit dem Rauch der Verbrennung steigt der Tote 
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in die Himmelswelt hinauf 1 ). Beide Arten der Leichenbestat- 
tung finden wir im Rigv., aber, wie wir erwarten diirfen, mit 
Vorwiegen der Verbrennung 2 ). Im Yajurveda (Taitt.-S. IV, 2, 
5, 3; Kath.-S. 16, 12; Kap.-S. 25, 3) werden Nirriti die Verwe- 

1 ) Auch die Wayana in Franzosisch-Guayana, die ihre Toten verbrennen, 
erklaren, es geschehe, damit die Seele mit dem Rauch zum Himmel empor- 
f liege (Hartland in Hastings, Encyclopedia of Religion and Ethics. Vol. 
IV, p. 424, col. 2). Solche Gedanken haben gewiB mitgewirkt, die Abge- 
schiedenen in himmlische Hohen zu versetzen, naturlich aber nicht die 
Leichenverbrennung hervorgerufen. Deren Hauptgrund wird in der Absicht 
liegen, den Toten noch „toter“ zu machen, ihn ganz zu vernichten, damit 
er nicht mehr schaden konne. Fiir diese Annahme haben wir vielfachen 
Anhalt. Zwei weitere Ursachen vermutet Hartland, 1. c., p. 423, Sp. 2 unten 
bis 424, Sp. 1: 1. Stamme ohne festen Wohnsitz fanden die Verbrennung 
bequem, wenn sie die tJberbleibsel ihrer Toten mit sich fiihren oder sie 
vor Entweihung durch Feinde bewahren wollten, 2. viele Volker glauben, 
daB man mit den Leichen Zauber iiben konne. Deshalb verbrannten Wan- 
derstamme ihre Toten. DaB diesen Gesichtspunkten eine groBe Rolle im 
urtiimlichen Leben und Denken zukommt und daB sie sich mannigfaltig 
geltend machen, namentlich in der Angst, es moge den (Iberlebenden so 
Schaden geschehen, bedarf hier keiner Ausfiihrung. Weiter diirfte mitge- 
wirkt haben, daB in kalteren Gegenden im Winter das Begraben, nament- 
lich mit den unvollkommenen urtiimlichen Werkzeugen, schwierig oder un- 
moglich ist. Will man da nicht die Leichen gefrieren lassen, was ja auch 
geschieht, dann wird man sie leicht verbrennen. Sogar der Holzmangel der 
von Nomaden durchzogenen Gegenden bildet da nicht notwendig ein Hin- 
dernis; viele Stamme des ja baumlosen oder so gut wie baumlosen Nord- 
sibiriens verbrennen ihre Toten, wie ich Hartland, 1. c., S. 423, Sp. 2 ent- 
nehme. Begraben Nomaden ihre Leichen, dann meiden sie geme die Orte 
bei der Wiederkunft, oder jeder Vorbeikommende wirft einen Stein darauf 
wie heute noch z. B. indische Wanderstamme. Auch bei den Juden hat 
sich, gewiB aus Nomadentagen, diese Sitte vereinzelt erhalten. 

2 ) D. h. wie sonst im Rgv. die Nomadenreligion mit ihren Himmels- 
gdttern gegeniiber den Ackerbauerkulten mit Gottheiten von vorwiegend 
chthonischer Herkunft die Oberhand hat, so auch in der Totenbestattung. 
Gewisse Teile der Arier (Stamme, Sippen) hatten Totenverbrennung, Toten- 
heim im Himmel und wenigstens vorwiegend Himmelsgotter, andre Teile 
Erdgotter, oder hauptsachlich Erdgotter, Begrabnis und Totenwohnung in 
der Erde. Selbstverstandlich ist das nicht so gemeint, daB eine irgendwie 
reinliche Scheidung bestanden hatte, die zwei Kreise schnitten einander 
vielfach, Mischung iiber Mischung gab es, nur daB eben im Rigv. die 
Nomadenkulte mehr und mehr zu Wort und Herrschaft kommen. Die from- 
men Toten in den Himmel zu den Gottern emporzuheben, muBte sich um 
so natiirlicher machen, als ja schon im irdischen Leben die den Gottern 
Angenehmen sich des Besuches und des Freundesverkehrs mit den Gottern 
erfreuten. In Indien hat auch das Klima die Totenverbrennung gefordert. 
Es bestehen ofters beide Bestattungsarten nebeneinander fort. Wie das 
kommt, dazu liefern die Puebloindianer mit Hohlenbestattung und daneben 
Verbrennung ein Beispiel. Grund: die Vereinigung der urspriinglichen 
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sung und die Erde identifiziert, in Taitt.-S. VI, 3, 4, 6; (Jatap.- 
Br. Ill, 6, 1, 13 f.; 7, 1, 6 f. wohnen die „Vater“ offenbar in 
der Erde. Usw. Z. B. auch die fiir die Totenopfer kennzeich- 
nenden Furchen in der Erde (karshu) weisen aufs Begraben, 
noch deutlicher die loshtaciti oder gmaganaciti (beschrieben von 
Caland, Altind. Toten- u. Bestattungsgebrauche 129 ff.) u. dgl. 
mehr. DaB die Manen der letztverstorbenen Generation „in der 
Erde sitzende“ genannt werden, haben wir gehort. So streckt 
denn der Vater des Bhlsma seine Hand aus der Erde empor, 
um des Sobnes Totenseelengabe zu empfangen (Hariv. I, 16, 
19, sogar hastena bhittva bhumim) 1 ). 


Puebloindianer, die Hohlenbestatter waren, mit zwei Stammen, die die 
Verbrennung iibten (Hartland, I. c., S. 424). 

*) Sehr belehrend ist da die Behandlung des Kuga* oder Darbhagrases 
im Totenritual. Ftir die Totenfeiern (graddha) muB das so unbedingt no- 
tige heilige Gras mit den Vurzeln (samula) verwendet werden, und 
so ist es den Manen geweiht. Heat. Ill 1, 1171 (aus Harita, Kurmapur. 
und Yama). Der fiir das Totenmahl so bedeutsame kutapa besteht aus 
Darbhahalmeu mit den Vurzeln. Heat. Ill 1, p. 637 (von Kau$ika). 
Das Taitt.-Br., Katyayana und Yama, zitiert von Heat. Ill 1, p. 1419; 638, 
sagen: „Die Darbhagraser mit den Wurzeln gehoren den Manen. 
haben die Manen zur Gottheit 66 (pitridevatya). Daher soil man beim 
Heimholen sie mit der Schaufel herauslockern (Heat. Ill 1, p. 632). In 
Brahmapur. 219, 73 lesen wir: Auf Ku^agras mit Sesamkornern und mit 
den Wurzeln sollen die AhnenkloBe, die Opferblumen usw. nieder- 
gelegt, nacb Heat. Ill 1, p. 1418 soli den Brahmanen Darbhagras mit 
den Wurzeln und Sesamkornern iiber die Hande gegossen werden. 
Einige Stellen verlangen nur, daB das Gras upamulam (oder upamule) und 
ofters obendrein sakrit abgetrennt werde, d. h. dicht an den Wurzeln und 
,,mit einem Ruck* 6 . Siehe Heat. Ill 1, p. 639; 1173; 1719 f.; Vayapur. 
75, 39; Gobh.-Grih. I, 5, 17. Warum nun das hinzugefiigte ,,mit einem 
Ruck’ 6 ? Das Qatap.-Br. erklart: „Mit einem Ruck (zugleich: ein fiir 
allemal) weggeschieden sind die Manen, deshalb werden sie mit einem 
Ruck weggetrennt 46 (I, 6, 3, 33; II, 4, 2, 9; III, 9, 1, 1). Ahnlich die 
Taitt.-S. (zitiert in Heat. Ill 1, p. 1419). Jedenfalls aber geschieht das 
Wegnehmen so rasch, weil es unheimlich, gefahrvoll, ein Einbruch ins 
Totenreich ist. In dieses hinunter geht das Gras in seinen Wurzeln. Fer- 
ner beachte man: Die auf die Sitze der Brahmanen, die die Manen vor- 
stellen, gestreuten Kugahalme sind so: in der Mitte gebrochen und unte- 
res an oberes Ende gelegt, so daB also auch das obere En de W u r- 
zeln hat. Die Halme fiir die die Gotter darstellenden Brahmanen aber 
sind riju durchweg gerade gestreckt, nicht dviguna, dvigunabhagna (zu- 
sammengedoppelt). Heat. Ill 1, p. 1217 f. (vgi. 1253; 1257). Ebenso wird 
riju vorgeschrieben fiir das vriddhigraddha. Bei ihm ist eben „alles wie 
beim Gotteropfer“ (z. B. Heat. Ill 1, p. 1545). Das Vishnupur. (zit. in 
Heat. Ill 1, p. 639; 1585) nun verordnet: „Bis zum sapindikarana (Auf- 
nahme eines Toten unter die sapindas) findet der Manenritus mit gerade 
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Vor allem diese zwei Lebens- und Kultricbtungen nun wir- 
ken, so viel ich jetzt sehe, im Rigv. nach. Wie aber im Rigv. 
die alten Ackerbaugotter: die Aditya und die Asura iiberhaupt 
unter dem Zwang der Himmelsgotterkulte teils von der Erde zum 
Himmel erhoben, teils tief unter die Erde hinabgestoBen und 
mit der Zeit fast durchgangig als ausschliefilich schlimme Gei- 
ster betrachtet wurden, so gewann, gefordert durch die zuneh- 
mende Leichenverbrennung, der Glaube an des Dahingegange- 
nen „Riickkehr in die Heimat“, „Ausspannung‘ i und seliges Le- 
ben im Himmel droben offenbar immer mehr Boden. Er be- 
herrscht den Rigv. und auBert sich vielfach in tief bewegender 
Schonheit (s. Rgv. IX, 113, 7—11; X, 14, 1 — 3; 7 — 9; 17, 3 — 6; 
18; 135). Nur etwa X, 15 und 16, 3; 13 f., sowie X, 58 reden von 
einem Hingang ins Wasser, in die Pflanzenwelt, wohl auch in 
die Erde usw. Sogar im obersten der drei Himmel, iiber den 
Sternen droben, wohnen die seligen Toten (Rigv. X, 14, 8; Ath.- 
Veda XVIII, 2, 48). Selbst in Ath.-V. V, 30, 14; VIII, 2, 15 ist es 
unsicher, ob nur der Leib oder der ganze Tote als in der Erde 
weilend gedacht wird. Dagegen verlegt Rigv. X, 18, 10 — 13 den 
Aufenthalt der Toten und Yamas Welt deutlich in die Erde, 
sowie man das letzte Strophenviertel mit atra, „hier, d. h. in 
der Erde, soli Yama dir Wohnorte bauen“ (vielleicht: „bereite 
dir Yama seine Wohnungen“) nicht unnatiirlich umdeutet. 
Ebenso ist nach X, 89, 1 des Toten Haus in der Erde. Schon 
friih finden wir auch die Lehre, daB die Abgeschiedenen in 

gestreckten Halmen statt, nach dem sapindikarana aber mit gedoppelten. 1 ' 
Deutlich wird dviguna durch Brahmapur. 219, 54: glishtamuldgradarbhams 
tu und durch das Zitat aus Devala in Heat. Ill 1, p. 1418: darbhan eka- 
mulan . . . strinuyat, wo ekamiila gewiB „mit den Wurzeln vereint“ be- 
deutet. Ahnlich finden wir ekamiila bei R. Schmidt, Ind. Erotik, 907, Nr. 
26, im Sinne von ekaglishta, paras para flishta. In Hcat.s Erklarung muB 
man offenbar ekamulan miilasamlagnabahugikhdn lesen. Kuggras aber ohne 
die Wurzeln muB bei Riten fiir die Gotter benutzt werden (Heat. Ill 1, 
p. 638 usw.). Vor dem sapindikarana nun sind die Abgeschiedenen noch 
ruhstattlose Geister, Gespenster. All diese Besonderheiten lehren uns: Die 
eigentlichen Manen wohnen in einem Totenland in oder unter der Erde, 
wie wir ein solches, ofters ein recht freudenreiches, bei verschiedenen 
V dikern oder Stammen finden. Sind doch nach einer bekannten urtiim* 
lichen Vorstellung die Menschen oder: die betr. Stamme ans einer Urhei- 
mat unter dem Erdboden einst emporgestiegen, und kehren die Toten 
nach einem haufigen Glauben zuriick zur Urheimat des Stammes, sei diese 
nun auf oder unter der Erde. Auch Varunas, des Asura und Erdgottes, 
Himmel wird wohl ursprunglich unterirdisch sein. V g 1. Bali 261. 
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den Mond oder die Sonne gehen 1 ). Mir scheint nun, daB auch 
der im Rigveda mehrfach mit Varuna verbriiderte Yama, wozu 
man auch L. Seherman, Materialien zur Gesch. d. ind. Visions- 
lit., S. 7 vergleiche, ebenfalls ein rajan undVerwalter des Rech- 
tes und der Strafe wie Varuna, urspriinglich ein chthonischer 
Gott und zuerst der Beherrscher der in der Erde gedachten 
Toten gewesen sei, alternd und sterbend wie der Vegetations- 
genius Varuna, aber, ahnlich dem Pluton des spateren griechi- 
schen Schrifttums, dann losgelost von seiner urspriinglichen 
Natur und allein zum Fiirsten des Totenreiches, ja schlieBlich 
der Holle geworden. Doch das nur ganz nebenbei und nur als 
Vermutung, fur die hier nur noch erwahnt sei, daB Yama der 
Regent der als Vulva abgebildeten Nakshatra BharanI ist. 

Nachdem nun aber Varuna an den Himmel versetzt worden 
war, ware auch sehr wohl denkbar, daB er mit dem Monde, 
dem groBen Ackerbauergott in Himmelshohen und ebenfalls 
oft rajan, zusammengeriickt ware. Osiris war urspriinglich 
Gott des Korns, der Vegetation, der Fruchtbarkeit, der Unter- 
welt, spater auch Mondgott (Frazer 3 VI, 129 — 139). Vielleicht 
aber bildet der Unterweltgott, der chthonische, den Anfang 
der Entwicklung zum Mond. Der Mond stirbt und kehrt wie- 
der. So bei verschiedenen Volkerschaften. Birger Morner, Ti- 
nara 178; Frazer 3 VI, 142; Wintbuis, Einfiihrung 111; 169 f. 
Er steigt hinab zu dem unterirdischen Ort, wo die Toten weilen 
(Winthuis, ib. 51, vgl. 150; 152) nnd kommt natiirlich wieder 
herauf. Auch das verbindet ihn mit Vegetationsgottheiten. 
.Wie aber nach dem Rigveda, so ist Varuna vor diesem der 
chthonische Gott. Wie hatte sieh ans des Rigveda heilig 
hehrem, strafgewaltigen Hiiter der sittlichen Ordnung oder aus 
dem Herm der Wasser ein Fruchtbarkeits- und Phallusgott der 


! ) Im Mond ist das Paradies der Toten nach dem Glauben mehrerer 
Stamme der Malay Peninsula, ebenso ofters in Polynesien, auch bei den 
Saliva-Indianem (Hastings II, 681b — 682; 686 a). In den ersten Gesangen 
von Dantes „Paradies“ ist im Mond ein Himmel mit geringster Seligkeit. 
Auch der Seherin von Prevorst ist der Mond die Wohnstatt der Halb- 
seligen, und weilen die ganz Seligen auf den Sternen. Just. Kerner, Samtl. 
Werke, hrg. von Heichen, 6. Buch, S. 247 und sonst. Nach dem MBb. gehen 
die gewohnlichen Sterblichen zu einem nicht vollkommen guten Los in 
den Mond, in die Sonne aber die vollig erlosten Heiligen (XII, 31, 48 f.; 
339, 128—130; 340, 8; 344, 13 ff.; 362, 12—18; 363, 1—5). So kommen in 
Prasna-Up. I, 9 — 10 in die Sonne die, die nicht wiederkehren, in den Mond 
die, die wiederkehren miissen. 
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dargestellten Art entwickeln konnen, wie aus dem Mond der 
finstre, ja sogar tiickische, verschlagene, listenreiche Varuna 
gewisser Stellen! Erinnert sei an Hermes: der ist der Phallus 
und ist ein Nachtgott, der Siinde racht (Aschylus, das Toten- 
opfer V. 722 f.; 806 ff.; u. sonst). 

Ist aber Varuna ein Gott aus den dunkeln Tiefen der Erde 
und ein Totengott, dann verstehen wir auch, weshalb er trotz 
alles Charakteradels eine schreckliche, grausige Gestalt ist 
(ugra, ghora), und weshalb ihm die Nacht und das Schwarze 
geweiht ist, ja es von ihm sogar heiBt: Yaruna ist der Tod und 
das Dunkel; das Schwarze ist der Tod (Kath.-S. XIII, 2; Maitr.- 
S. II, 5, 6). Denken wir z. B. an den griechischen Pluton, den 
ich schon als Entsprechung zum Konig Bali angefiihrt habe, 
an den Fruchtfiillespender: der Landmann hetet zu ihm als dem 
,,Zeus der Erde“, wie Hesiod sagt, und ahrenbiischelumrahmt 
wird er gebildet, und doch ist er als Unterirdischer ein Fiirst 
der Schrecken. Oder denken wir an die Korngenie und Unter- 
weltskonigin Persephone. 

Nun aber bleibt doch ein Ratsel: Varuna als ethische Gestalt 
erhebt sich zu hoch iiber die sonstigen Gottheiten des Rigv. *). 
Zwar auch Aditi und andere ihrer Sohne besitzen einen kleinen 
Anteil seines Wesens, sei es als Familienzug, sei es als Uber- 
tragung von ihm her. Aber hinter seiner sittlichen Majestat 
steht dergleichen weit zuriick. Woher denn dieser Varuna? 
Zwar als Konig xat i^oxr}v hat er ja das Amt des Wachters 
und Strafers in seinem Reich, und man konnte in ihm ehen 
das Idealbild des indischen Herrschers sehen 2 ). Aber sogar 
Kautilyas sittliche Anforderungen an den Fiirsten stehen 
auf einer viel niedrigeren Stufe. Diirfen wir annehmen, daB die 
Arier schon in solch friiher Zeit eine so einzigartige Auffas- 
sung vom Konigtum gehabt hatten? Doch gewiB nicht. So wird 
es also wahrscheinlich hier sein wie sonst: groBe Gedanken 
kommen von groBen Geistern, von ganz Vereinzelten. Irgend 
ein Auserlesener, den man etwa Bruder des andern Ariers 
Zarathustra nennen konnte, ein Mensch von ungewohnlicher 
religioser Seelentiefe und reinster Inbrunst zu sittlicher Voll- 

2 ) There is in fact no hymn to Varuna (and the Adityas) in which the 
prayer for forgiveness of guilt does not occur as in the hymns of other 
deities the prayer for worldly goods. Macdonell, Ved. Myth., p. 27. 

2 ) Varunas Spione stammen schon nach Macdonell, p. 23 vom irdischen 
Konig. 
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endung, hat Varuna in den hochsten Adelsstand erhoben 1 ). Das 
mag sehr wohl zu einer Zeit geschehen sein, wo dieser Gott 
schon hinter anderen, namentlich Indra, zuriickzuweichen be- 
gann. Vielleicht daher um so innigere, feurigere Hingabe seines 
Propheten 3 )* 

Nun konnte man aber durchweg von Varuna als Wassergott 
ausgehen wollen. Das und nicht einfach nur Meergott ist er 
auch spater. Ja, ofters wird Varuna vom Meergott (Samudra) 
unterschieden. So in Parask.-Grihyas. I, 5, 10; Matsyap. 8, 3. An 
beiden Stellen ist Varuna Oberherr der Wasser (apam adhipati, 
bzw. adhlga), Samudra Beherrscher der Strome und Fliisse 3 )- 
Der Mond und Varuna sind die zwei ambunatha (Matsyap. 176, 
16; 18). Ist der Schrecken der Regenlosigkeit eingetreten oder 
unnatiirliches Regnen, und bei unnatiirlichen Erscheinungen an 
Gewassern, die selbstverstandlich Unheil erzeugen, so wird an 
Varuna gerichtete Abwehr ( ganti ) vorgeschrieben (Vishnudh. 
II, 133, 12= Matsyap. 228, 12). Bei der Weihe von Teichen, 
Tanks, Brunnen u. dgl. mehr ist Varuna die herbeigerufene 
und mit Mantra bedachte Gottheit. So in Brihats. 54, 124; 
Bhavishyott. 127, 22; 29 — 31; 44; 46 c — 49 b; 54. Ebenso soli 
nach Manavagrihyas. II, 10, 8 bei FluB-, Meer-, Brunnen- und 
Teichriten dem Varuna, bei Baumriten dem Soma geopfert 
werden. Den Hauptteil der Weihe von Teichen und Brunnen 
bildet in Acval.-Grih.-Pari^. IV, 9 ein Varuna und Agni darge- 
brachtes Opfer aus Gerste und Milch (Hillebrandt, Rituallit., 
S. 82). Dem Varuna wird geopfert bei der Weihe eines Lotos- 
weihers (pushkarini) in Bhavishyap. II, 3, 4, 22 ff., bei der 
Weihe der Gewasser nalinl, vapl und hrada dem Varuna. Ga- 
nega, £iva, Vishnu, Surya in II, 3, 5, 3 ff. In Bhavishyott. 127, 
29—31 b, bei der Einweihung ( utsarga , utsarjana fiir den Ge- 
brauch) einer Wasseranlage heiBt es: „Darauf ziehe er den 
Gott Varuna, den Gebieter der Fliisse, herbei (avahayet) mit 
dem Schall musikalischer Instrumente, mit Gesangen und mit 
Duftmitteln, Kranzen und Salben. Mit einem weiBen Tuch aber 
umhiille er sich den Kopf. Er nehme ein kupferrotes Ge- 


*) Oft hat man den alten Jnden religioses Genie zugeschrieben. Aber Re- 
nan macbt mit Recht darauf aufmerksam, daB nur einzelne in Israel auch 
die ethische GroBe Jehovahs geschaffen haben. 

2 ) Ich freue mich, nachtraglich auf Frazers Worte von der „Ungeschicht- 
lichkeit fc * Budhas und Jesu verweisen zu konnen (V, 311, Note 2; IX, 412). 

3 ) Dagegen ist natiirlich Varuna auch oft Herr de^ Fliisse. So z. B. in 
Bhavishyott. 127, 27, wo in §1. 54 wieder das Meer patir nadinam heiBt. 
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faB 1 ) und unter Gebetsgemurmel gehe er bis zum Mund 2 ) ins 
Wasser (des Teicbes) und biete es Varuna dar. Mit dem Mantra: 
,,Du, o Varuna 1 ' usw., lasse er es inmitten des Wassers dahin- 
schwimmen (pravahayet). Und was anderes da ist: Gewand- 
stoffe und Samenkorner versenke er ins Wasser. 11 Die Nlti- 
schriften stellen bekanntlieh den irdischen Konig einer Reihe 
von Gottern gleich, je einem nach einer bestimmten Tatigkeit 
oder Plicht, erklaren ihn fiir deren Stellvertreter auf Erden, 
sagen, er sei aus diesen Gottern zusammengesetzt usw. So Kaut. 
Ubers. 26, 3—4; MBh. Ill, 185, 26—30; XII, 68, 40—54; 72, 
25 f.; 91, 44 f.; Manu VII, 3—5; IX, 303—311; Narada XVIII, 
26—31; Ram. Ill, 40, 12 ff.; Mark.-Pur. 17, 21; Cukran. I, 139 
bis 160; Ghoshal, Hist, of Hindu Polit. Theories, p. 183 ff.; 188 f.; 
220 f.; Pancat. I, 119 — 121 = Pancakhy. I, 91 — 93; Vishnudh. 
II, 71, 2 — 10. An der letztgenannten Stelle nun heiBt es: „Wenn 
dep Konig mit den Wolkengiissen regnend die Erde iiber- 
schwemmt (badet, plavayate), dann wird er von den Kennem 
der Staatsfiihrung Varuna genannt 3 ). 11 Wir sehen, noch so spat 
ist Varuna wenigstens da und dort der groBe Regenspender. 
Manu IX, 304 setzt aber fiir ihn Indra ein. Obschon jedoch 
Varuna als der Herr der Wasser und des Regens durch die 
ganze Literatur geht, kann von hier aus seine phallische Natur 
nicht erwachsen sein. Dazu fehlen alle Analogien; aus Regen- 
gottheiten werden in Indien keine eigentlichen Fruchtbarkeits- 
und phallischen Genien. Die Entwicklung Indras hat uns deut- 
lich gezeigt, wie aus dem Fruchtbarkeitsgott der Regengott ent- 
steht, nicht aber umgekehrt. In den Einzelheiten der Natur- 
seite ist Varuna sein naber Verwandter. Nur ist bei Varuna 
wohl keine solche Reichhaltigkeit der Beweise moglich wie bei 
Indra, weil halt dieser Gott den wohl alteren Bruder so sehr 
in den Hintergrund gedrangt hat. 


*) Tamrapatra ware gewohnlich ein kupfernes GefaB. Wegen des Fol- 
genden aber muB das hier gemeinte etwa aus Holz sein. 

2 ) Ich lese apramanam statt apramdnam „bis zu seiner GroBe 14 ; vgl. 126, 
31, wo man dprand — statt aprana — setzen muB, wie denn auch in 
Hemadris Reproduktion steht. 

3 ) Der Text hat zwar dhanadharabhir, der AnsfluB daraus: Agnipur. 226, 
20 a b aber richtig ghanadharabhir. Auch der vorhergehende ^loka im 
Vishnudh. beweist, daB dhana- falsch ist. Bekanntlieh laBt der Konig in 
Altindien, wie mancherorts sonst (Frazer 3 I, 388 ff.), auch regnen. Ahnlich 
noch £ukran. I, 149: „Durch seine Wassersafte macht Varuna alles gedei- 
hen, durch seine Schatze der Konig. 4 * Hier aber dieselbe Verquickung und 
Verschlechterung wie in MBh. XII, 68, 46 f., herbeigefiihrt durch die leicht 
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Endlich noch eins: Wenn ich nachvedische, ja z. T. sogar 
recht junge Literaturstellen so weitgehend zur Erklarung nicht 
nur des vedischen, sondern selbst des vorvedischen Indra und 
Varuna verwendet habe, so finde ich dazu die Berechtigung zu- 
nachst in der einseitigen, vielfach irrefiihrenden Gestalt der 
arischen Religion, wie sie der Spiegel des Rigv. zuriickwirft, 
und sodann in der Zahigkeit, mit der vom Volk anderwarts, 
vor allem aber in Indien, uraltes Religions- und Sittengut fort- 
bewahrt worden ist. Als richtig golte mir der Satz: Eine Stelle, 
sagen wir in einem der Zusammenstellungszeit nach jnngen 
Purana oder Puranateil kann iiber eine rigvedische Gottheit 
Aufschliisse geben, und zwar richtige, die wir im Rigveda ver- 
gebens suchen. Aber sogar aus dem Veda glaube ich das nam- 
liche, was uns die spateren Schriften lehren, fiir beide nach- 
gewiesen haben. 

Varunas Entwicklung ware mir also: Zuerst chthonischer, 
Vegetations- und phallischer Gott unter Betonung seiner Ver- 
bindung mit den wachstum- und lebenzeugenden Wassern 
(Herr der Wasser und Regenspender) . Wohl schon als der 
groBe Erdgott ist er der Konig xat' und damit auch 

Strafgott. Im Rigveda, aber vielleicht nicht erst da, „ersteigt 
er den Himmel“, wird im besondern zum Gebieter des Him- 
melsmeeres und laBt vor allem dessen Wasser als Regen nie- 
derstromen, zugleich thront er nun als der himmlische Ober- 
konig der Welt und als der heiligernste himmlische Verwalter 
der sittlichen Ordnung. Allem Anschein nach wurde er nun 
auch zum Mondgott, einesteils als Herr der Nacht, andemteils 
weil er und Soma, beide Wasser- und Vegetationsgottheiten, 
verselbigt wurden. Varunas finstere Seite und seine Totenherr- 
schaft erwachst. wenigstens zunachst, aus seinem chtbonischen 
Urwesen *). 


erfolgende und haufige Vertauschung Ton dh und gh in Devanagari. Mat- 
syap. 226 fangt zwar mit Vishnndh. II, 71, 1 — 3 an, fahrt aber dann mit 
Manu IX, 303 — 311 fort, was nach Ausweis der Manuskripte daher kommt, 
daB nach £1. 3 im Vishnudh. eine Liicke entstanden war, die dann im 
Matsyapur, mit Hilfe des Mann ausgefiillt wurde. 

1 } Meine Ergebnisse waren alle gewonnen, ehe ich aufmerksam wurde 
auf die vorziigliche, tief und weit wurzelnde Abhandlung von K. F. 
Johansson „tlber die altindische Gbttin Dhishana und Verwandtes 1 " (in den 
Skriftar udgifna af Kungl. Humanistiska Vetenskaps-Samfundet, Uppsala, 
Band 20, S. Iff.). In S. 108 ff. beschaftigt er sich vor allem mit Varuna. 
Er zieht die nordgermanische Mythologie heran, aus Indien nur Stellen aus 
dem Ritual der groBen Opfer. Gar manches da Vorgetragene muB ich auf 
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sich beruhen lassen. Yieles ist eine weitere und kraftige Stiitze meiner 
Anschauungen. Er faBt zusammen: „Der obenan stehende Fruchtbar- 
keitsgott in Indien war Varuna, in dieser Eigenschaft ein Gott des 
ganzen Voikes, resp. Gemeinwesens, und besonders der Kshattriya, selbst 
Inbegriff der koniglichen Gewalt. Er war V e c h s e 1- oder Jahresgott, 
der in zwei (oder mebreren) Aspekten yorgestellt war (Varuna und Dyaus, 
resp. Mitra) ... Wo er nicht anthropomorphisch gedacbt wurde, war er 
meistens als RoB vorgestelit . . . Weibliches Gegenstiick ist Mutter Erde 
als Inbegriff aller Frucbtbarkeit (in Indien Aditi, Prithivi . . .) Aditi war 
nach Johanssons wahrscbeinlicher Annabme urspriinglich die Gattin Va- 
runas. Die von Hillebrandt, Ved. Myth. 2 II, 30 f. nur ais „gelegentlicher 
Einfall der Yajnikas 44 bezeichnete Verselbigung: „Varuna ist der Winter 44 
(hemanto vai Varuno) ist wesentlich fiir Johanssons „Wechsel- oder Jahres- 
gott 44 . Einwenden mochte ich: Auch dem Brihaspati wird der Winter zu- 
geeignet. Taitt.-S. VII, 5, 14; Katb.-S., Agvam. 5, 10; Maitr.-S. Ill, 15, 10. 
Und Varuna erscheint natiirlicher als Gott des Herbste6 (<Jatap.-Br. XIII, 
5, 4, 28; Apast.-£rautas. XX, 23, 11 usw.). 



NACHWORT. 


„In Meyers Naturgefiihl liegt geradezu eine metaphysisohe. 
mystische Tiefe und heilige Inbrunst. Dieser Kulturmensch der 
modemsten und nach unsrer Vorstellung am meisten von der 
Natur entfemten, durch und durch . . . maschinisierten . . . GroB- 
nation zeigt, daB er der Natur so nahe steht, daB er wie ein 
echter Naturanbeter imstande ist, in ihr aufzugehen . . . Meyer 
ist offenbar einer jener seltnen Kulturmenschen, die sich in 
ihrem Innersten nie von der Natur entfemt haben ... In J. J. 
Meyers geistigem Wesen, wie es sich in seinen Gedichten ab- 
zeichnet, bildet einen, man mochte sagen: den zentralsten 
Grundzug ein . . . puritanisch strenger und wahrhaft sittlicher 
Ernst. In dieser Hinsicht erinnert Meyer gradezu an unsre 
religios erweckten Bauern im siidlichen Osterbotten und in 
Nordsavolax . . . Seine Gefiihle offenbaren sich in so lapidarisch 
kraftvollen Wendungen, daB da . . . die frische, herbe Empfin- 
dung von Baumharz, Wald und Erde ist.“ Diese Bruchstiicke 
aus einer langen Bespreohung meines im Amalthea-Verlag (in 
Wien) erschienenen Gedichtbandes „Der umleuchtete Vogel“, 
die der aucb durcb deutscb geschriebene Werke bekannte 
Asthetiker und Literaturkritiker K. S. Laurila, Professor an 
der Helsingforser Universitat, in der finnischen Monatsschrift 
Valvoja-Aika vom April 1931, S. 255 — 258, veroffentlicht bat, 
schulde ich dem Leser, der das vorliegende Buch durchliest. 
Sogar die doch streng konfessionelle Berliner „Kreuzzeitung“ 
redet am SchluB einer sehr lobenden Rezension von „ergreifen- 
der religioser Verinnerlichung“ und dem „Drang zu ethischer 
Bewaltigung des Lebens“. 

Viele Jahre meines Lebens bin ich Bauer gewesen, und meh- 
rere aus diesen waren zugleicb tiefst erfiillt von den Gedanken 
der elf wichtigsten Upanischaden, die ich damals zum ersten- 
mal las. Vor allem mit der Pflanzenwelt, mit Wald, Ahrenfeld, 
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Maiskolonnen, Blumenleuchten fiihlte ich mich da aufs in- 
nigste eins. Schier unvergleichlich schon ist es fur mich, in ur- 
altem Regenmantel und nicht jiingerem Hut, ohne Schirm, des 
Nachts auszugehen, mich auf eine Parkbank zu setzen, mitten 
zwischen die Baume und Straucher, so den Regen zu empfan- 
gen, grade wie die Pflanzen um mich her, den Hauch und Geist 
des Regens durstig einsaugend wie sie sein Wasser und dem 
wiegenliedahnlichen Rieseln, Rauschen, Raunen zu lauschen, 
dem geheimnisvollen, das ieh so wenig verstehe wie der Saug- 
ling den Wiegensang seiner Mutter, jenem liebefliisternden, 
plauderplauschigen Zwiegesprach der Naturgeschwister, das 
auch mich, freilich sehr unvollkommen, teilnehmen laBt an 
einem sich eins Fiihlen, fliichtig Frieden traufelnd in all die 
Unruhe von auBen und von innen her. Fast jedes Streichholz- 
chen, das ich anziinden muB, erweckt mir ein Gefiihl der Scheu 
und der Schuld vor diesen stumm anklagenden Ahgesandten 
gemordeten Riesenlebens. Von dem Schmerz, den mir die reli- 
giose Anlage in ihrem fruchtlosen Kampf gegen den unglaubi- 
gen Verstand verursacht, und von dem, den mir auf dem sitt- 
lichen, vor allem auch auf dem geschleehtssittlichen Gebiete 
der Anblick all der ScheuBlichkeiten, die da aus der Mensch- 
heit iiber die sieben Himmel emporstinken, all die Jahrzehnte 
bereitet hat, geniige diese Andeutung. 

So ist dieses Buch zunachst ein kleiner Dank an die Natur, 
die Pflanzenwelt, das Bauemtum, die Mutter Erde, die den 
eigentlichen Mittelpunkt des Werkes bildet, und hoffe ich noch 
mit den Uranfangen des Ackerbaus und dem in sie verwobnen 
Seelenleben einigermafien fiihlen zu konnen. 

Dieses Seelenleben ist ein primitiv religioses, das sich viel- 
fach und grade in den von diesem Buch behandelten AuBerun- 
gen oft in einer fur uns viel zu stark iibersteigerten geschlecht- 
lichen Richtung bewegt. Zwar auch ich halte die „physiche 
Liebe“ in ihrer vollkommensten Erfiillung, aber in der 
Ehe und von der seelischen Liebe durchleuch- 
tet und verklart, fiir etwas sehr GroBes, Wunderbares, 
ja Religioses, auch ohne daB es bewuBt von Religion empor- 
geadelt wird, wie z. B. in Brihadaranyaka-Upanishad IV, 3, 21; 
2, 13 (vgl. Chandogva-Upanishad V, 8, 1 — 2), wo die geschlecht- 
liche Umarmung nach oft erscheinender indischer Art sogar als 
etwas Dberirdisches, als der Wonne des mystischen Aufgehens 
im All-Einen vergleichbar, gekennzeichnet wird. 

Einer der hervorragendsten lebenden Indologen hat von 
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meinen „Arbeiten“ gesohrieben: „Sie gehen immer in die Tiefe 
nnd zeugen von einer solchen Originalitat der Anschauung, daB 
man seine helle Freude daran hat, anch dann, wenn man ein- 
mal nicht einstimmen kann.“ Wollte ich nun bei den hier vor- 
gelegten Untersuchungen in die Tiefen gehen, so durfte ich nicht 
scheuen, was in den Tiefen ist. Und was ist, wenigstens fast 
immer, in der Tiefe des urtiimlichen Menschen? Angst und Ge- 
schlechtsdrang. „Durch Furcht“ miissen sie „im ganzen Leben 
Knechte sein“ (Ebr. 2, 15), und zwar ist es wie hier in der 
Bibel meistens wirklich „Furcht des Todes“, der ihnen auf 
Schritt und Tritt von bosen Geistem oder zauberischen Gewal- 
ten droht. Ja diese Furcht hat schon an sich, durch sich selber, 
manchen unter den Wilden getotet. So sieht in Wirklichkeit 
gewohnlich Leben, Freiheit und Gluck der „freien Kinder der 
Natur“, der „gliicklichen Otaheitier“ aus. Die Ackerbau- 
stamme qualt besonders auch die Angst, daB die Erde und die 
andem Feldfruchtmachte nicht willens oder nicht imstande 
seien, ihnen die zum Lehen notigen Erzeugnisse des Bodens 
zu gewahren. Zur Beruhigung geht neben dieser Angst des Pri- 
mitiven, unbandig kraftvoll, der Geschlechtsdrang, „das Wan- 
der seines Leibes“, dabei aber allzusehr ein zweiter Versklaver, 
einher, und da, wie wir gesehen haben, nach seiner Anschauung 
alles Werden namentlich im Kulturwachstum nicht nur ahnlich, 
sondem identisch ist mit der Geschlechtsbetatigung des Men- 
schen, so braucht der Mensch zu bestimmten Zeiten nur sich 
dieser mit aller Hingebung zu widmen, und die durch s e i n 
Tun gestarkten Gewalten in der Natur werden durch ihr Tun 
jetzt das leisten, was er von ihnen ersehnt. Sodann sind ja 
Rausch und Religion fiir den Primitiven vielfach ein und das- 
selbe. Im Rausch tollen Tanzes, im Rausch des Rausch tranks, 
im Rausch wilden Geschlechtsgenusses glaubt der Mensch ja 
oft noch bei hoherer Kultur zur Gottheit zu kommen. Urdrang- 
gewaltiger, orgiastischer Rausch gehort besonders fiir den Wil- 
den, so gut wie zu alien seinen Festen, vor allem zu denen der 
Vegetation. 

Brihadaranyaka-Upanishad II, 4, 11 nennt das Geschlechts- 
glied den „Einigungs- (oder Sammel)punkt aller Wonnen“ 
(sarvesham anandanam upastha ekayanah). Das ist auch vollig 
die Anschauung des primitiven Menschen. Aber nur- des 
primitiven? II piccolo santo, den „kleinen Heiligen“, nann- 
ten die Italiener Friedrich Nietzsche. Ahnlich sprechen sich 
solche, die William Blake kannten, iiber diesen noch krassern 
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Antinomisten aus. Freiiieit und Leidenschaft sind ihm das 
Hochste. So ruft er: 

I cry: Love! Love! Love! happy, happy Love! free as the moun- 
tain wind! 

Can that be Love that drinks another as a sponge drinks 

water . . . 

With lamp-like eyes watching around the frozen marriage bed? 
„But silken nets and traps of adamant will Oothon spread“ 
(so spricht die ideale Gattin Oothon zu ihrem Gatten 

(Theotormon), 

„And catch for thee girls of mild silver, or of furious gold. 

I’ll lie beside thee on a bank and view the wanton play 
In lovely copulation, bliss on bliss with Theotormon, 

Red as the rosy morning, lustful as the first-born beam; 

Oothon shall view his dear delight, nor e’er with jealous cloud 
Come in the heaven of generous love, nor selfish blighting bring. 

(Visions of the Daughters of Albion, p. 7). 

Oder bequemer als solche Fallenstellerei: 

She shall begin to give 

Her maidens to her husband, delighting in lis delight. 

And then, and then alone begins the happy Female joy. 

(Milton, ed. Maclagan & Russell, London 1907, p. 31). 

Solche vollig selbstvergessene Liebe zum Gatten und solcher 
„Beginn der gliickseligen Freude des Weibes“ iiberfliigelt sogar 
die Giite, Versklavung oder Stumpfheit muhammedanischer 
und ahnlicher Frauen, von denen uns berichtet wird (z. B. bei 
Lane, Arabian Society of the Middle Ages, p. 246; Osman Bey, 
Die Frauen in der Tiirkei (1886), S. 15; Hartland, Primitive 
Paternity II, 207; Elsie Clews Parsons, The Old-Fashioned 
Woman 204 f.), ganz zu schweigen von den zahlreichen in der 
altindischen Literatur verherrlichten Heldinnen iibermenschli- 
cher Hingabe an die Pflicht der Gattin. Wenn nun selbst dieser 
in erhabensten geistigen Welten iiberirdischer Gesichte ver- 
ziickt dahinbrausende geniale Dichter, Maler und Mystiker in 
seiner groBen auBern Armut und seinem iiberquellenden in- 
nern Reichtum solche Traume hegt, wie diirfen wir uns da iiber 
erotische MaBlosigkeiten des primitiven Menschen sehr ver- 
wundern! 

Sodann sieht dieser ja von lichten Himmelshohen bis in die 
dunkeln Tiefen der Erde ein einziges groBes Geheimnis der 


274 



Begattung standig sich abspielen. Davon sind auch die Theogo- 
nien und Kosmogonien, davon die Mythologie nnd Religion, 
davon die Dichtung und Philosophic der Volker voll. Aschylus 
laBt die Aphrodite sprechen: 

Es sehnt der keusohe Himmel sich, zu urnfahn die Erd’, 
Sehnsucht ergreift die Erde, sich zu vermahlen ihm; 

Vom schlummerstillen Himmel strdmt des Regens GuB. 

Die Erd’ empfangt und gebiert den Sterblichen 
Der Lammer Grasung und Demeters milde Frucht, 

Des Waldes Friihling laBt die regnende Brautnacht erwachen. 
Alles das, es kommt von mir. 

Die wichtigsten Mittel der Tantrareligion, die Gottheit zu 
verehren und mit ihr, d. h. mit £iva und der Devi, eins zu 
werden, sind Weib-, Wein- und FleischgenuB. In Kularnava- 
tantra VIII, 107—109 nun erklart £iva: „Nicht durch Tau- 
sende von Kriigen des Rauschtranks, noch durch Hunderte von 
Mannestraglassen des Fleisches werde ich erfreut ohne den Got- 
testrank ( amrita ) aus Vulva und Penis. Nicht der Wurfscheibe 
(d. h. dem Vishnu) zu eigen, nicht der Lotosbliite (d. h. 
Brahma) x ) zu eigen, nicht dem Donnerkeil (Indra) zu eigen 
ist diese Welt. Dem Penis zu eigen und der Vulva zu eigen 
ist sie und daher beseelt von (Jakti (Zeugungsenergie, Devi 
und Weib) und (Jiva "). Zu der Zeit, wo die Vereinigung von 

1 ) Eine rote Lotosbliite ist er in Kalivilasatantra XXI, 29 — 33. 

2 ) Na cakrankam, na padmankam, na vajrankam idam jagat, I Zin- 
gankam ca bhagankam ca, tasmac Chakti-Qitatmakam. II Vgl. Kama 181, 
Anm. 3. Eigentlich: „gekennzeichnet durcb‘% wobl sogar = mit des Eigen- 
tiimers aufgebranntem Mai verseben wie ein Stiick Vieh. 

Nun verbieten zwar manche Tantrascbriften fiir das Kaliynga. d. h. unser 
grundverdorbenes Zeitalter, rundweg alle die fiinf ,,Gnadenmittel u ( pan- 
catattva, pancamakara ), wenigstens die Begattung mit Frauen andrer. So 
auch das Kalivilasatantra (VI, 24; X, 22 — 24). Wie iiberwichtig aber dies 
maithuna ist, erhellt auch daraus, daB dort X, 20; XI, 18 f. es ausdriicklicb 
gestattet, vorausgesetzt, es finde dabei keine ErgieBung des Sperma in 
fremden ScboB ( paranarishu bindupata , parayonau retahpata) statt. Ja X, 
21 riihmt sogar: ,,Wenn (dabei) sein Sperma nicht in die Frauen andrer 
fallt, dann geht er vergniiglich als Meister alier Vollkommenheiten (sar- 
vasiddhlgvara) auf dem Erdenrund dabin.“ Natiirlich soli so die Schwange- 
rung verhiitet werden (vgl. auch Indra 179, Anm. 2). Sodann aber ist ja die 
geschlechtliche Vereinigung an sich auch hier ein Sakrament. Als sol- 
ches wurde sie auch von gewissen gnostischen Sekten geiibt und dann von 
ketzerisch christlichen, besonders mit andenn Kommunismus, bis in unsre 
Zeit herein, und zwar unter gleicher AusschlieBung des Natur- oder Welt- 
zwecks, also des weltlichen Zwecks, wahrend grade dieser von den 
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Penis und Vulva (zugleich: von Qiva und Devi) geschieht, 
da ist die Zeit des Gebets, da verwirklicht sich die mystische 
Versenkung (samadhi). 1 ' 1 ' Vgl. V, 112. Das ist indiseh konse- 
quente Hochststeigerung eines Volkergedankens. 

Urtiimliche Religion — und die lebt oft aucb in hoher Kul- 
tur weiter • — ist in weitem Umfang Naturmystik. Wir neu- 
zeitlichen Kulturmenschen sind stolz darauf, da£ wir „die 
Natur beherrschen“. Den Primitiven bewahrt schon seine Angst 
vor solcher Vermessenheit, er will nur ein Teil der Natur sein. 
Er behandelt sie und ihre Erzeugnisse, wenigstens haufig, mit 
religioser Ehrfurcht. Gut sind da z. B. Willa Cathers Bemer- 
kungen iiber die Indianer in Death Comes for the Archbishop 
gegen SchluB des 7. Kapitels: Der WeiBe hat, wie andre Tier- 
welt, so die der unzahligen Biiffel auf den nordamerikanischen 
Prarien in kurzer Zeit vollstandig ausgerottet, der Indianer 
totete, dem wilden Tiere und dem Edelmensohen gleich, nur 
so viel, wie er muBte. ,,Killing for sport was unknown to the 
Lakota“ (= Sioux), bezeugt Chief Standing Bear, Land of the 
Spotted Eagle (1933), S. 69. Vgl. da bes. 165 f.; 192 — 195. Be- 
achten wir nun des Primitiven Gefiihl der Naturverbundenheit 
und seine Vorstellung: „Alles einander Ahnliche ist ein and 
dasselbe“, so konnen wir verstehen, daB ihm die Zeugungsta- 
tigkeit der Menschen und die der Natur identisch sind und auf- 
einander einwirken. Haben doch auch unter uns dichterische 
und philosophische Geister von kosmischer Wechselwirkung 
zwischen Menschentum und Naturgeschehen geredet. In dem 
eben genannten Glauben Primitiver liegt eine Urart, eine ma- 
gische Form des Gedankens oder doch Gefiihls der Einheit alles 
Seienden. 

Ratios aber irrt unser Blick dahin iiber so vieles in dem oft 
scheinbar sinnlosen Gewirr des „Aberglaubens“: iiber die fast 
zahllosen Vorstellungen, Riten, Sitten, Tabus, Gebote usw. der 
Religion und des Brauchs. Bei naherem Eindringen aber er- 
staunt man haufig iiber die SinngemaBheit des „Unsinns“, so- 

Monnonen, die Vielehe religios begriindend, in den Vordergrnnd gestellt 
wird; nach ihrer Lehre kann die Herrlichkeit der Kinder Gottes erst dann 
eintreten, wean all die vielen Seelen, die anf Verkorperung warten, als 
Menschen geboren worden sind, ein Gedanke auch des Talmud: der Mes- 
sias wird nicht kommen, bis alle Seelen, die auf Erden leben sollen, ge- 
boren sind, oder der Apokalypse des Baruch: die Anferstehung der Toten 
kann nicht geschehen, ehe die ganze Zahl der bei Adams Sundenfall fest- 
gesetzten Geburtskandidaten zum Ziele gelangt ist (Hastings, Encycl. of Re- 
ligion & Ethics VIII, 46 b; V, 380b,Note). 
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wie man die primitiven Voraussetzungen in Betracht zieht, 
man bemerkt, da8 ein in seiner Art vemiinftiges System der 
Unvernunft voll iiberraschender Symbolik und gegenseitiger 
Beziehung in sehr vielfaltiger Weise den Aberglauben durch- 
waltet. Dennoch bleiben allzuviele uns tollhauslerische oder 
entsetzliche Ratsel. Anders denken und schlieBen Primitive und 
Kinder, anders wir. Zwar unser Abscbeu konnte oft geringer 
werden, wenn wir uns an der eignen Nase nahmen. So z. B. 
empfinden wir tiefstes Grauen beim Gedanken an die Men- 
schenfresser. Das mit Recht. Aber diese verzebren docb mei- 
stens nur ihre Feinde, ihrem eignen Yerband Fremde. Wir nun 
leben mit unsern Haustieren in enger Freundschaft zusammen. 
Die Kuh mit ihren frommen Augen spendet uns ihre Milch, der 
Ochse zieht geduldig, auch wenn miRhandelt, vom Morgen bis 
zum Abend unsern Pflug, das Zicklein spielt mit den Kindern, 
jagt sich, stoBt si eh mit ihnen in mutwillig unschuldiger Freude, 
und hackt seine Herrin tief gebiickt im Garten, dann hiipft es 
zutraulich auf deren Riicken und schaut sich lustig die Welt 
von diesem Berge an. So heute. Und morgen? Da liegt des ab- 
gesehlachteten Tieres Fleiseh vor seinen Freunden, und sie 
versohlingen es mit schmatzendem Behagen. Notwendig? Ja, 
mag schon sein. Aber iammerhin eigentlich gefiihlsroher als 
oft das Mahl des Kannibalen. 

Y'ie dunkel aber aueh die Ratsel, sie zu Ibsen ist des For- 
schers Drang und Amt, obschon er ja weiB, sein Mittel dazu: 
des Kulturmenschen ratio ist ungeschickt und irrefiihrend. Als 
Gehilfin bedarf sie vor allem eine moglichst ausgebreitete 
vergleichende Kenntnis urtiimlicher Menschen und Erschei- 
nungen 1 ). So versuche auch ich, gar manches zu erhellen 
und zu erklaren. Wie oft ich neben die Wahrheit oder sogar 
die Wahrsoheinlichkeit taste, weiB ich nicht, weiB selbst nicht 
immer, wer von Primitiven weit mehr weiB als ich. 

Solcher Forscher nun gibt es nicht wenige, vor allem wenn 

J ) Manchmal blitzt unter tiefer Verschiittung eine Metallader urspriing- 
lichen Glaubens auf. So werden z. B. im Tirol, Voigtland und Fichtelge- 
birge drei Kreuze in den Strunk des eben gefallten Baums gehauen, damit 
sich die „seligen Fraulein“, bzw. die Moos- oder Holzweiblein, wenn ein 
Riese oder der wilde Jager sie verfolgt, um sie zu tbten, sich in den all- 
gewaltigen Schutz dieses heiligen Zeichens fliicbten konnen. J. M. Ritter 
v. Alpenburg, Mythen und Sagen Tirols (Zurich 1857), S. 5. Noch der 
neuzeitliche Glaube aber und mit ihm der Verfas6er fahrt fort, die Kreuze 
miiBten recht s c h n e 1 1 hineingemacht werden, wahrend der Baum noch 
im Fallen sei. Also hier dasselbe wie in Indra 87 — 94, bes. 89; 94. 


277 



sie jahrelang mit Wilden eng znsa mm en gelebt haben, aber 
auch, wenn ibnen eine reicbe Bibliothek volker- und volks- 
kundlicber Natur offen steht. Zwar bat ein bekannter Indologe 
von mir gesagt: „Der Verfasser verfiigt iiber eine erstaunliche 
Belesenheit in der Sanskrit- und in der europaischen ethno- 
graphischen Literatur, seine Befahigung, auch schwierige Texte 
vortrefflich zu iibersetzen, ist oft erprobt, seine Kombinations- 
gabe hat der Forschung oft neue Wege gewiesen.“ In Chicago, 
ja da hatte ieh wenigstens die auBere Moglichkeit, mich in 
dem notigen Sebrifttnm umzusehen. Leider fehlte allzusehr die 
innere. Seit nahezu zwanzig Jahren aber bin ich von den dien- 
lichen Bibliotheken fast ganz abgeschnitten. Sich auch nur das 
Allernotigste schicken zu lassen, hat mehrere Nachteile. Sogar 
meime engere Faehbibliothek ist sehr klein. Den Kautilya habe 
ich aus einem geborgten Text wenigstens iibersetzt, bei meinem 
Buch iiber die altindischen Rechtsschriften waren mir, um bloB 
die wichtigsten Smriti zu nennen. Manu, Vishnu, Apastamba, 
Narada nur in entlehnten Exemplaren zur Hand. Nun aber ist 
im Lauf der Jahrzehnte verheerenden Nervenleidens obendrein 
mein Gedachtnis unglaublich schlecht geworden, so daB ich un- 
bedingt in der Lage sein miiBte, alle mir wichtigen Biicher 
„vollschmieren“ zu diirfen. Unendlicher Schade ist so gesche- 
hen. Auch diesmal nun hat die Privatbibliothek Adolf Atten- 
hofers, des Dichters und Polyhistors, eines Schulers von Ernst 
Kuhn, hier in Chur, mir Dienste geleistet. Den Text des Rig- 
veda nebst GraBmanns tlbersetzung und den des Qatapatha- 
brahmana, sowie Hastings, Encyclopedia of Religion and Ethics 
holte ich mir da. Namentlich die freundliche Easier Universi- 
tatsbibliothek hat mir manehes liefem konnen und mir vor 
allem Hemadris Caturvargacintamani auf iiberlange Zeit ge- 
wahrt. All meine tiefgefiihlte Dankbarkeit aber gegen Prof. 
Dr. W. Printz, den Bibliothekar der Deutschen Morgenlandi- 
schen Gesellschaft, und gegen Dr. H. N. Randle von der Bi- 
bliothek der India Office in London tut nicht Geniige. Ralph 
Waldo Emerson hat einen guten Essay „Compeosation“ ge- 
schrieben. Und compensation kommt wirklich vor. Schon man- 
chesmal, wenn mich der Schmerz erfaBte iiber unsre nach Leib- 
niz, Voltaire, Alexander Pope „beste aller miiglichen Welten“ 
mit ihren unzahligen ScheuBlichkeiten der „guten Mutter Na- 
tur“ und des Menschen, dessen Ruchlosigkeit und Ekelhaftig- 
keit sich mit „fortschreitender Kultur“ allzu vielfach nur stei- 
gern, wahrend ja schon der Wilde wahrhaftig genug das Ab- 
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scheus und des Grauens erweckt, und wenn ich dann daran 
dachte, daB in dieser haBlichen Welt so Schones entstanden 
ist, wie z. B. nur Uhlands Gedichtchen auf den Tod seines 
Kindes: 

„Du kamst und gingst mit leiser Spur, 

Ein fliichtiger Gast im Erdenland. 

Woher? Wohin? Wir wissen nur: 

Aus Gottes Hand in Gottes Hand,“ 

da hat es in mir gerufen: ,,DaB in d i e s e r Welt solch ein Ge- 
dicht geschrieben worden ist, schon das bildet eine Rechtferti- 
gung ihres Vorhandenseins.“ Oder wenn ich, gequalt von per- 
sonlichem Leid und von der Hydrabrut der Reue und Selbst- 
anklagen, dahinlaufe und da die kleinen Kinder an der StraBe 
spielen sehe, die dabei meist gar nicht bemerken, wie ich ste- 
hen bleibe und sie mit inniger, obschon wehmiitiger Freude 
betrachte, dann kommt es mir: ,,Aber es gibt doch Kinder! 11 
Solcb eine compensation habe ich wahrend der sechs bis 
sieben Jahre der Arbeit an diesem Bucb durch die zwei ge- 
nannten Bibliothekare ofters erlebt. Hatte ich selber eine 
Bibliothek wie so mancber meiner Mitindologen und stiinden 
mir obendrein die notigen offentlichen Bibliotheken vor der 
Nase, so ware mir ja nie solcb eine begliickende Entschadigung 
geworden, schon weil ich dergleichen nicht genug zu schatzen 
gewuBt hatte. Das Wertvollste an der Giite der zwei Genannten 
war mir dies, daB ich so viele Biieher jahrelang ungestort be- 
halten durfte. GroBter Dank gebiibrt aucb der Verwaltung der 
Universitat Chicago, die mir bisher, seit ich mit 49 Jahren 
meine Lehrstelle krankheitshalber aufgeben muBte, jedes Jahr 
aufs Neue ein mir sehr notiges Stipendium bewilligt hat. 

Auch wegen der innem Hindernisse ist dag Buch ein viel- 
fach ungeniigendes Stiickwerk geblieben. Unendlich viel hatte 
ich eigentlich noch lesen miissen. Ja, nicht einmal aus dem 
leider meist kartenlosen mare magnum meiner Notatenbiicher 
habe ich alles Dienliche heraufgetauchert. Auch ist dort natiir- 
lich allzuvieles derart, daB nur der neue Zutritt zu der dort 
ausgebeuteten Literatur es nutzbar machen konnte. AuBer dem 
herangezogenen Schrifttum hatten vielleicht die Tantras den 
einen oder den andera kleinen Beitrag zu liefern vermocht. 
Aher nur vier Tantraschriften habe ich gelesen, davon das 
Mahanirvanatantra vor gar manchem Jahrzehnt in Chicago, 
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und meine Notizen daraus enthalten nichts Brauehbares. Sogar 
das Kularnavatantra bot fur meine Zwecke nichts Neues, ob- 
schon mebrere Parallelen. Einige sind im Sachregister ange- 
deutet worden. Hier nur eine, namlich zu den schwarzen Mut- 
tergottinnen. Im Indra, S. 244, Asm. wird die Durga als Ko- 
kilaweibchen aus Sesammeblteig gemacht. Der Kokilavogel ist 
schwarz, schwarz das Sesamkom. Ebenso heiBt diese Gottin in 
Kularnavatantra VII, 61 gukagyamala, wofiir man mindestens 
qukraqyamala ,,fleckenlos schwarz“, gewiB aber pikaqyamala 
„schwarz wie der Kokila“ lesen muB. Und in IX, 55 finden 
wir: „Ein schwarzgekleidetes, schwarzfarbiges, diinnbauchiges. 
herzentziickendes in Jugendbliite stehendes Madchen verehre 
man, indem man es als die Gottheit (d. h. die Durga) ansieht.“ 
Neben der schwarzen Durga stehen die schwarze Diana von 
Ephesus, die schwarze Aphrodite in Bootien und Korinth, die 
schwarze Demeter in Elis, die ala schwarzer Stein angebetete 
Kybele in Phrygien und Astarte in Paphos, sowie, daher abge- 
leitet, die Reihe der urspriinglich schwarzen Madonnen. 
Schwarz ist die wassergeschwangerte, alles gebarende Mutter 
Erde, schwarz der ihr gleiehgestellte FrauenschoB (vgl. Kama 
61). Da der tiefste Grand. 

Erst wahrend der Niederschrift und Korrektur der Register 
habe ich endlich die „Grabersymbolik“ und das „Mutterrecht“ 
jenes erstaunlichen Basler Patriziers, des dcm Leibe nach in 
Seide, dem Geiste nach „in Purpur gehorenen“ J. J. Bachofen 
gelesen. Da fand ich eine Fiille mehr oder minder genauer 
Entsprech ungen. Hier will ich nur auf zwei Punkte ganz kurz 
hinweisen. An verschiedenen Orten rede ich von der nahen 
Beziehung der Erde und des Weibes zum altindischen Toten- 
dienst (s. z. B. Bali 163, Anm. 1; Indra 263 f., Anm.; Bali 44, 
Anm., letzte Zeile bis 45). An der Ietztgenannten Stelle schrei- 
be ich: „Mir scheinen Anzeichen da zu sein, daB urspriinglich 
der Totendienst wenigstens hauptsacblich in den Handen der 
Frau lag.“ Schon die von mir mehrfach betonte innige Ver- 
bindung des Weibes mit der Allmutter Erde und mit dem der 
Erdbestattung und der Totenverehrang so forderlichen Acker- 
bau sprache dafiir. Bachofen nun fiihrt an und deutet aus, daB 
bei mehreren alten Volkern die Manner iiberhaupt nicht um 
ihre Toten trauerten, sondem nur die Frauen, oder daB die 
trauernden Manner dabei Frauenkleider tragen muBten (Gra- 
bersymbolik 391; Mutterrecht 27; 256 b). So feiern die Manner 
das Erntefest der Oschophorien in Weibergewand (Mutterrecht 
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232 b unten bis 233 a). Sie waren bait Eindringlinge *). Beson- 
ders aber zu Varuna, dem Erd- und Wassergott und dem Be- 
wohner der durch Erde und Wasser gekennzeicbneten Insel 
und zu seinen Tieren, d. h. Urfonnen: Schildkrote und Pferd, 
sowie zu seinem klassischen Bnider Poseidon-Neptun ergibt 
sich aus Bachofen viel Wertvolles. So mochte icb jetzt Vani- 
nas urspriingliches Wesen etwa ausdriicken: Gotthedt der was- 
sergeschwangerten Erde und des befruchtenden Wassers. Mit- 
hin war aucb er, wie so viele Urwesen, anfangs androgyn. Dann 
kame an Urtiimlichkeit wohl Varuna als die Schildkrote, das 
„Urtier“, das „Sumpftier“ usw., wie ich sie genannt babe. Denn 
was der Verbindung von Erde und Wasser entstammt, ist ja 
Verkorperung der da zeugenden Macbt. Daher die Schildkrote 
sogar als Weltschopfer bei verschiedenen Volkem und Stam- 
men (vgl. etwa auch Muterrecht 69 b — 70 a; 161a; 423 b, bes. 
vom Sumpfkonig Storch), daher die Schildkrote als Tier, d. h. 
Urgestalt der Aphrodite in dem Altertiimliches treubewahren- 
den Elis (Mutterrecht 161 b; 271 a), daher Brahma, eigentlich 
ein phallischer Gott, zuerst eine Wasserpflanze und dann aus 
der Lotosblume geboren (vgl. Bali II, 249, Anm. 1). Wegen 
des namentlich in der „Grabersymbolik“ behandelnden posei- 
donischen Pferdes nenne ich nur Mutterrecht 90 a und das 
utrtiov vdcog des Nonnus (Grabersymbolik 55), wegen Posei- 
don selher, der auch phallisch dargestellt wird, Mutterrecht 
239; 240 a; Grabersymbolik 164, Anm.; 320. Besonders aber 
Varuna als Mond empfinge Licht von Bachofen: Der Mond ist 
den Alten sowohl licht- und lebenspendend wie schwarz und 
Gestim des Todes (Grabersymbolik 118 f.), ist ihnen feucht, 
weiblich stofflich und eine himmlische Erde (yfj avgavir], 
Grabersymbolik 80; Mutterrecht 37 a; 38 a; 39 a) und dem Mut- 
tersystem eng verschwistert (Mutterrecht XXX a; 22 b — 23 a). 
Und ebenso wie Varuna und Soma (der Mond) erst nachtrag- 
lich „zum Himmel emporgestiegen“ sind (Indra 256 f), ist der 
erdstoffliche Mond ,,zum Himmel emporgestiegen“ (Mutter- 
recht 39 a) . Gleicherweise hbren wir vom poseidonischen Dio- 
nysos, dem xvqios rfjs vygag (pvotcos und Jtaar\s vyQorqvos xvgios 
(40 a; 88 a) : „iiber die Grenzen der tellurischen Atmosphare 
steigt er zum Himmel empor . . . Dort erscheint er als der 
Chorfiihrer des himmlischen Reigens . . . und Beherrscher 

J ) Mit der linken Hand und das 1 i n k e Knie zur Erde nieder- 
biegend wird den Totenseelen gespendet. Bali 218, Anm. Die linke Seite 
ist den Alten die weibliche (Bachofen), und so noch heutigem Glauben. 
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des nachtlichen Himmels“ (Mutterrecht 239 a unten; 240 a). 
Mit diesen Parallelen stimmt Rigveda VIII, 41, 8 auch darin 
iiberein, daB Varuna als das Himmelsmeer zum Himmel empor- 
gestiegen sei (Indra 208), er, der also zuerst unten auf und 
in der Erde das diese befruehtende Wasser, ja diese wasser- 
geschwangerte Erde selber war. Und „besser als durch Erde und 
Wasser konnte eine Fruchtbarkeitsgottheit kaum dargestellt 
werden“ (Bali 90, Anm. 2; Altind. Beispiele in Bali 90; 137). 

Auch die Ikonographie auBerhalb der paar benutzten Sans- 
krittexte hatte befragt werden sollen. Ich war dazu nicht in der 
Lage. Ich glaube aber, fiir meinen Zweck ware wenig lohnende 
Ausbeute zu gewinnen gewesen. Dagegen hatte sieh wohl in der 
uferlosen Waldwildnis der Purana noch das eine oder das 
andre Krautlein pfliicken lassen. Aber ich konnte ja nicht 
daran denken, auch nur da alles anzusehen. Sodann ist doch 
wohl die ja sowieso unmogliche Vollstandigkeit des Materials 
von geringerer Wichtigkeit als die Ergebnisse aus dem benutz- 
ten. Freilich habe ich nur allzu oft spater gesehen, daB eine 
bestimmte Weisheit, die ich entdeckt zu haben meinte, langst 
die Spatzen von den Dachem pfiffen 1 ) . Aber moge doch nicht 
von all meinen Funden oder Fiindlein gelten, was Lessing von 
einem Buch urteilte: „Dieses Buch enthalt viel Gutes und viel 
Neues. Nur ist das Gute nicht neu und das Neue nicht gut.“ 

Man suche jedoch in meinem einzig das, was es durch die 
Xitel selber verspricht. Monographien iiber Bali, Kama, Indra 
und Varuna will es nicht geben, sondem von den Genannten 
redet es allein als von Vegetations- und Fruchtbarkeitsgotthei- 
ten, bzw. chthonischen Genien. 

Im Klma sage ich, daB mir Frazers Golden Bough nur in 
der Verkiirzung zu einem Band vorgelegen habe. Mir uner- 
klarlicherweise glaubte ich namlich, die Basler Universitats- 
bibliothek besitze nicht die groBe Ausgabe in zwolf Banden. 
Erst wahrend der Druckkorrektnr habe ich dann diese durch- 
gelesen und notdiirftig verwertet. Auch J. Winthuis, ,,Mythos 
und Kult der Steinzeit“ lerate ich erst nach AbschluB des gan- 

So s ehe ich erst jetzt betreffs der Lichterschiffchen (Bali 238 {{.) : 
Rochholz, Schweizersagen aus dem Aargau (1856), I, 52 f., bringt nicht nur 
eine Parallele aus dem Glamerland, sondem erinnert in diesem Zusam- 
menhang auch an die gennanischen Toten- und Geisterschiffe und scheint 
so an meine Erklarung zu streifen. 
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zen Buchs kennen, sein ,,Zweigeschlechterwe8en“ and seine 
,,Einfiihrung in die Vorstellungswelt primitiver Volker“ erst 
wahrend des Drucks. Um so wertvoller diirfte meine ganz un- 
abhangige t)b e reins timmung mit so manchem in diesen wich- 
tigen Werken sein. Einige Flicken warden sogar noch in das 
Sachregister eingefiigt. Da hatte ich geme noch mehr aufge- 
nommen und das Dargebotene gem weniger lapidarisch gestal- 
tet. Es soil namlich das Register nicht nor dem Wiederauffin- 
den dienen, sondem fiir emstere Leser anch einen Teil der 
Lektiire selber bilden. Die einzelnen Artikel stellen ganz ge- 
drangt das oft mehr oder minder Zerstreute nach logiseben, ge- 
netischen und ahnlichen Gesichtspunkten geordnet vor Aagen, 
and der denkende Leser wird grade bier recht inne werden, 
wie die einzelnen Faden des Aberglaubens sich za einem festen 
Gewebe vielseitigstens Zusammenspiels zusammenfinden, and 
wie eins sich aus dem andem entwickelt. Auch einige Druck- 
fehler oder Versehen werden hier berichtigt. So z. B. habe ich 
bei der Arbeit am Register auch erst gesehen, daB meine Philo- 
sophasterei iiber dambhabhaiiji unten in der Anmerknng auf 
S. 91 des Kama getilgt werden sollte. Denn das Richtige wird 
damabhanji ,,BeifuBbrechen“ sein (vgl. Kama 48). Da dama 
Bandigung gleichbedeutend mit damana Bandigung ist, wird es 
offenbar fur dieses gesetzt, wohl recht willkiirlich, aus Vers- 
not. Damabhanji entspricht dem damanabhahjika von Kama- 
sutra 2 , p. 56. Dieses ist da eins der Spiele der galanten Welt. 
Man bricht dabei damana oder BeifuB und bekranzt damit ein- 
ander den Kopf. Jedenfalls spielt da die erotische Bedeutung 
eine Rolle. 

Die Sorge wegen Verteuerung des Drucks bat mich auch ab- 
gehalten, all die recht argerlichen Druckfehler ins Verzeichnis 
aufzunehmen. Solche im Sanskrit bessert der Fachmann selber. 
Auch im Deutschen wird gar manches der Einsicht und Nach- 
sicht des Lesers iiberlassen. Beim Sanskrit hatte ich immer in 
Kursivdruck korrigieren sollen. Auch habe ich allzuviele vom 
Setzer, der iibrigens gut gearbeitet bat, vorgenommene kleinere 
Anderungen (wie „eigene“, „andere“, „Baumes“ usw. fiir mein 
„eignes“, „andres“, „Baums“ usw.) steben Iassen miissen. 

Icb hatte mir immer die drei Stiicke als besondre Bande ge- 
dacht. Die Kostenfrage hat zu einem Band gedrangt. Wer’s 
wiinscht, kann aber dennoch jedes Stiick einzeln binden Iassen. 
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Die Seitenzahlung und die Stellenangaben sind ja nach den 
drei Stricken gesondert. 

Vor einer langern Reihe von J ahren vollendete ich eine 
Neubearbeitung meiner Ubersetzung der Samayamatrika und 
des Kuttanlmatam unter dem Titel Mores et Amores Indorum. 
Der Verleger wollte aber dann auf „beasere Zeiten“ warten. 
Das Werk liegt jetzt noch bei ihm. Ich hatte friiher gehofft, es 
werde doch noch vor dem gegenwartigen gedruckt und habe 
deshalb mehrere Male auf jenes verwiesen. 

Zum SchluB noch ein Wort riber den Mann, den ich oft 
nenne und dessen Andenken durch die Widmung einen kleinen 
Dank erhalt$n sollte. Wilhelm Mannhardts Bruder, Emil Mann- 
hardt, war langre Zeit Redakteur des ,,Westens“, der Sonntags- 
ausgabe der „Illinois Staatszeitung“ in Chicago. Etwa ein Jahr 
lang, in meinen Bauemtagen in Michigan, lieferte ich ihm 
Beitrage. Wegen Geldmangel muBte er mich abschneiden, und 
schlieBlich wurde auch er selber verabschiedet. Als Student in 
Chicago lernte ich ihn dann personlich kennen, einen kleinen, 
buckligen, schier verwachsen aussehenden Mann mit grauem, 
etwas verzwicktem Gesicht und kleinen, ein wenig triiben, an- 
scheinend schwachen Augen. Wie er mir mitteilte, hat man 
seinen Bruder Wilhelm als kleines Kind fallen lassen und war 
dieser stark verwachsen. Dessen Leben war ja auch voll Krank- 
heit und Leiden und von allzukurzer Dauer, und auch in auBe- 
rer Not ging es dahin. Als Dozent an der Universitat Berlin 
vermochte er nicht FuB zu fassen, und er muBte zum kargli- 
chen Tisch seiner Eltem nach Danzig zurrickkehren. Allzuarm 
war er auch an forderlichen Freunden, ein recht Einsamer. Der 
Germanist Franz Pfeiffer rrimpfte riber ihn als einen ,,bloBen 
Notizensammler” die Nase. Mrillenhoff, dem er sich tief dank- 
bar verhunden frihlte, hat seine „Wald- und Feldkulte“, deren 
erster Band ihm gewidmet war, nie durchgelesen. An ihn 
schrieb Mannhardt neun Jahre vor dem Tod: „Wie warm, wie 
innig ich Ihre Grite empfinden muB, werden Sie ermessen, 
wenn Sie sich meine ganz isolierte Lage vergegenwartigen. Von 
der Fachpresse totgeschwiegen, von niemandem offentlich an- 
erkannt, von keinem hier verstanden, sieht man mich Zeit, 
Kraft und Ersparnisse anscheinend erfolglos einer vermeint- 
lich ganz unniitzen und unfruchtbaren Sache widmen — alles 
das wiirde mich nicht anfechten, aber ich sehe ein Mutterherz 
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taglich leiden bei dem Gedanken, daB ihr doch nicht ganz un- 
begabter Sohn es zu gar nichts in der Welt gebraeht hat, nicht 
einmal zu dem Einkommen eines Handwerksgesellen.“ Er hat 
es zum eigentlichen Begriinder einer wichtigen Wissenschaft 
gebraeht. 

Chur in der Schweiz, den 25. April 1937. 

J. J. Meyer. 
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SACH- UND NAMENREGISTER 

I bezeichnet Kima, II Bali, III Indra. 

Ackerbau, Sache der Frauen I, 201 f. (s. anch Frazer VII, 113 — 130); Ein- 
bruch ins Naturleben I, 211, vgl. Ill, 90 SchluB d. Anm. (wie sehr der 
Primitive den A. als ein Verbrechen gegen die Machte des Bodens emp- 
findet, zeigt z. B. die Sitte der Cham bei Frazer VIII, 56 — 58. Daber 
anch God’s Little Acre; eiu Stiickchen Land, das man als Eigentum der 
Korngeister bebaut, Frazer VII, 233 {.); nicht pfliigen in Totenseelen- 
zeit III, 236 f. 

A$vin, Herdengenien II, 165; inniges Verhaltnis zn d. Bienen III, 83 — 85; 
257 f.; Opfer zuerst nur Honig III, 84 f.; Gottheiten aus Nomadentagen 
III, 84; 258 f. Anm.; befruchten weibl. Vesen III, 157; sind Morgen- n. 
Abendstem III, 257; groBe Wagenfahrer III, 257 f. 

Aditi, die Mutter Erde III, 233 f. 

Adonis, Klagen um A. I, 2; Dienst des A. bes. von Frauen geiibt I, 202; 
„Garten des A.“ I, 36; 63; II, 92; IH, 196 f.; 218. 

Agni, durch Zauber geschadigt I, 95; II, 35; Fruchtbarkeits- und Zeugungs- 
gott I, 116; III, 155; 182 f.; 185.; 227 (hat 1000 Hoden in Rgv. VIII, 19, 
32); Ziegenbock I, 116; II, 245 f.; Eselshengst I, 116; Regenspender HI, 
144; 153; GenieBer des Weibes III, 162; 179; Galle (der Wasser) III, 179; 
227; uralt u. doch jung III, 175; Hausfreund, Bruder IH, 176; Wagen 
III, 16 (vgl. I, 116). 

Ahalya III, 156. 

Ajapala, Konig, Zauberer, demiitigt Ravana II, 124 f.; fiihrt nirajana ein ib. 

AlakshmT (vgl. Ungluck, Jyeshtha), Genie des Unheils II, 131 If.; ihr Aus- 
sehen II, 134; Schwarz, schwarzgesichtig, rotgewandet II, 138; = Kala- 
karni, Kalaratri II, 138f.; Rangstreit mit (Jri II, 139. 

Allerseelen (vgl. bes. Licht, Kaumudi, Bali), da Bobnen geopfert u. gegessen 
II, 42; 47; Zeiten u. Feiera II, 77; 83 f.; 222 — 242; Unzucht bei A. DL, 
113; Samstag ist A. II, 131; 233; A. in Steiermark, bei Finnen, sonst in 
Europa II, 233; bei deutschen Dichtern II, 233 f.; fiber langere Zeit bin 
verteilt II, 141 f.; alle Toten dfirfen auf die Erde zurfick II, 209; 211 bis 
213; 231 ff.; 235. 

Ameisenbfigel, chthonisch, magisch III, 56; 77; 219. Vgl. Maulwurf. 

Amulette, wann angebunden I, 11 f.; 157; II, 35 usw.; woraus gemacbt II, 
35 f.; 42; 118; I, 155 unten f.; aus Kampfer u. Gold I, 20; aus Traba 
bispinosa I, 22; mit Johanniskraut I, 39; Kamas A$oka-A. I, 41 L; 53; 
schutzen u. starken Gotter u. Heilige I, 41 f.; 95; II, 35; Fest der An- 
bindung I, 12; 157; II, 35; mit Faden von 5 Farben II, 118; mit kunku- 
magefarbter Schnur II, 118; 168; Pferden u. Elefanten angebunden II, 
118. Vgl. Eaar. 
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Anahga, Etymologic I, 206. 

Androgyn (vgl. Kleidertausch, Schwarz, phalloktenisch), a. Gottheiten 
(Frnchtbarkeitsgenien) I, 61; 68 f.; 84 — 90; 171 f.; 185; 209; 220 Anm. 
unten; ebenso die Teilnehmer an ihren Festen a. 1, 85 — 90; 182; 185; 199; 
Urmensch u. Urgott I, 88 f. (vgl. Brihadaranyaka-Up. I, 4, 3, vom Ur- 
wesen: „Er war derartig wie ein Veib u. ein Mann, die einander um- 
schlnngen halten. Er zerfallte dies sein Selbst in zwei Teile. Daher ent- 
standen Gatte u. Gattin.“ In der Gnosis viele mannweibl. Urwesen. 
Leisegang, Die Gnosis 81; 94; 132; 138 f.; 289 f.; 349); Banm a. gemacht 
I, 88 — 90; Maibanm a. Ill, 107 f.; Opferpfosten HI, 193 £.; Kultbaum 
der Australier III, 194 f.; der Karesau-Insulaner ID, 195; der Kanaaniter 
III, 196; der Indrabaum III, 194 f.; androgyne Stecken I, 201; III, 89; 
94; 107; 195; Feststangen III, 133; 194 f.; Bhutamatar a. I, 171 f.; die 
Glocke I, 238; Schwarz u. Rot zusammen a. I, 61 — 63. Vgl. nyagrodha. 

Angang I, 8; 220; II, 152. 

Anrede, unstimmig II, 16; 160 usw. 

Apala, wird Ton Indra schonhantig gemacht III, 168 — 172. 

Aphrodisisch (vgl. Geschlechtliches, Phallus, positiv), weil aphrodisische 
Zaubermacht, darum allgemeine I, 21. 

Apollo, chthonischer Gott I, 122, II, 257; zugleich Gott der Hohen II, 257; 
Rudra ahnlich II, 12. 

Apsaras, Frnchtbarkeitsgeister I, 34; 94; 98; III, 215; begattungslhstern I, 
34; holen Helden oder Fromme in Indras Himmel III, 1; verfiihren fiir 
Indra gefahrliche Asketen III, If.; A. n. Walkiiren III, 1; 80; gehoren zn 
Varunas Gefolge III, 215; ihnen Opferrosses Hoden geopfert I, 98; III, 
228; schaukeln sich II, 264. 

Aranyani, sie zur Schwester machen II, 212; 214, das Lied von A. Ill, 199 f. 

Artemis II, 173 f.; ihr Symbol die Biene III, 78. 

Artemisia, s. BeifnB. 

Asche, iiber Festfeuerasche springen I, 101; 190 f.; auf Stirn n. Leib ge- 
schmiert I, 101 f.; 107; 111; 183 f.; 185; zanberisch n. weshalb I, 107; 
109; II, 119; unheilvoll I, 107 f.; reinigt I, 108; heilt Fieber I, 108; Waffe 
des Fieberdamons ib.; A. geworfen I, 112; Holiasche aufeinander I, 108; 
111; 116; 125; in die Lnft empor I, 111; A. apotropaisch u. fruchtbarkeit- 
fordernd I, 107—109; 112—116; III, 185; (heiBe) Asche = Vulva I, 112; 
A. in Grabern I 114 f.; Kraft besondrer Arten A. I, 109 — 111; A. vom 
Kamafeuer I, 111; der Holika I, 147; Aschermittwochsasche I, 110 f.; 
Schlagen mit Aschesacken I, 111 f.; Ill, 185 (auch d. Knecht Ruprecht 
fiihrt zuweilen einen langen Stab mit Aschenbeutel u. schlagt damit die 
Kinder, Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 2 448 f.); sich in A. werfen 
I, 170; 173; Bestreuen mit A. im Christentum I, 112; Tempel u. Menschen 
mit A. beschmiert I, 184 f.; A. der Vegetationsdamonen auf Felder gestreut 
I, 147; 191; 214; ins Wasser geworfen I, 109; 214; Sterbende auf Asche 
gelegt I, 115. 

Aschermittwoch, Fest der Fruchtbarkeit I, 117; da tolles Treiben ib. 

Asen, hi mml ische Gbtter II, 257; Verbrannte gingen zu d. A. ib. 

Asket, abgefallener, wie siindhaft, wie gestraft u. entsiihnt I, 175 f. 

A8ura, das alte Gottergeschlecht II, 3; III, 211; chthoniscb II, 251; kampfen 
mit Himmelsgottem II, 251; III, 212 f.; durch Qinterlist der Himmlischen 
gestiirzt II, 253; ID, 212 f.; alter als die Himmlischen II, 257; (NB. Das 
wohl kaum ganz richtig!); A. unsterblich, Himmlische sterblich II, 215 
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(ygl. Ill, 130; Anm.); erstes Drama stellte Kampf der A. u. der Himm- 
lischen dar II, 259; iibergroBe Zahl der A. Ill, 27; best. Himmlische A. 
genannt III, 211 f.; A. bedeutet Konig usw. Ill, 211 f.; = Titanen III, 212. 

Attis, Klagen um A. I, 2; seine Selbstentmannung I, 4: 142; Figur in Baum 
gehangt I, 31; verbrannt I, 32. 

Backenstreich, s. Obrfeige. 

Backsteinpulver, unbeilvoll II, 134 f. 

Backwerk, verschiedenes II, 107 f.; in Penis- u. Vulvaform I, 130; II, 142. 
Vgl. ullopika , purika. 

Bad(en), wie verdienstlich II, 68; bes. notig in unheimlichen Zeiten II, 99; 
225; im Karttika II, 25; 99; beste Tageszeiten II, 25; Sesamolbad II, 22 — 28 
usw.; „Feuerbad“ I, 107; B. mit Erde s. Erde u. mrittikasnana; B. des 
Kranken u. der Menstruierenden II, 76 f. 

Balder u. Nanna I, 3; B.s LeichenstoBfeier I, 134. 

Bali, sein Fest ziigellos I, 237; II, 5; 109 f.; Gliederung des Balifestberichts 
in Bhav. II, 2; dieser Bericht selber II, 3 — 13; die andern Quellen II, 
13 — 18; „Balis Reich“ II, 3; 5, 105 — 114; es ist Spiegel dessen, was unter 
Balis Herrscbaft war n. wieder sein wird II, 10; 200 f.; Balifest durcb 
Vishnu eingesetzt II, 3; 18 f.; 20; die 5 Tage um das Balifest II, 57 (vgl. 
Karttika); dauert einen Tag u. eine Nacht II, 3; 18; 20; drei Tage 
II, 18 — 20; 57; Datum II, 3; 11; 57; 224; bald Karttika, bald Ajvina II, 
24; 27; 57 f. (vgl. Zeit); da Geister des Wachstums machtig II, 20; Se- 
gensfrucht der Feier II, 10 — 13; 200 f.; Mantik II, 10; 201 f.; ,,moge Balis 
Reich kommen“ II, 30; 140; 190; Balis Verehrung durch d. Konig II, 8; 
186—188; durch d. Volk II, 9; 188—193; Mantra an B. II, 9; 189; Bild 
aus Getreidekornern, Reismehlteig, Kuhmist II, 9; 20 f.; 189 f.; aus ge- 
kochtem Mehl II, 249 f.; aus Messing usw. II, 250; zu Pferde II, 250; in 
5 Farben gemalt II, 8; 187; B. chthonisch II, 182; 187 — 189; 242; 250; 
Korngottheit II, 193; ihm bes. Lotosblumen geopfert II, 8f.; 186 — 188; 
193; verbriidert mit Naraka u. Yama II, 242; als Vegetationsgeist beraubt, 
in die Erdtiefen hinabgestoBen, versohnt II, 244; durch Brahma ver- 
drangt II, 246 f.; 249; sein Wagenfest II, 249 (vgl. 246 — 249); unter B. 
goldenes Zeit alter II, 251; 256; ist Adelsgestalt II, 251; 253 f.; 256; vom 
Zwerg Vishnu gestiirzt II, 3; 251 f.; 255; wird einst wieder Weltherrsclier 
II, 254; harrt zauberisch unsichtbar der Zeit II, 254; Musterkonig 
II, 251 f.; 255; vormals Herrscher in Malabar II, 255; macht dort all- 
jahrlich Fahrt durchs Land II, 255; als spreufressender Esel von Indra 
gefunden II, 256 (Esel phallisches Tier!); in Berghoble ib.; B. = Satur- 
nus II, 55, 250 — 266; sein Fest Saturnalie II, 256; Entsprechungen zu 
Balifest, Saturalien usw. II, 262 — 266; Beschenkung an Bali- oder Lich- 
terfest II, 6 f.; 154 — 156; 263; B. mit Luzifer verwandt II, 266. Vgl. 
KaumudI, Diwali, dipali, Licht. 

Bananenbaum, Bild der Schwache u. des Frauenschenkels I, 105; Vege- 
tationsmacht I, 104 f.; chthonischen Macht en geweiht II, 89; 239; dem 
Varuna I, 105; III, 222; Wachstumszauber I, 105; III, 222; Stiicke davon 
an Indrabaum gehangt III, 25; 33; 96; 222; B. bei Lichterfest II, 89. 

Bar, Reprasentant der Vegetationsmacht I, 81; 226. 

Barden, indische, Kampfbegleiter u. -besinger ihrer Gonner III, 141 f. 

Baum, mit Holipulver bestreut I, 16 f.; durch Fisch angeregt zu bliihen 
usw. I, 17; 118 f.; durch Bohnen I, 121 f.; durch Gerste II, 122; durcb 
Tanz I, 57; geschlechtl. AuBerungen (rammeln usw.) I, 17 f.; Schwanger- 
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schaft I, 17; 237; III, 222 (von d. Schwangerschaft der Gewiirznelken- 
baume auf d. Molnkken auch Frazer II, 28; des Reises in Java ib.; in 
Orissa u. nordl. Sumatra ib. p. 29); mit Strobseilen umwnnden I, 17; 200; 
mit rotem Gewand oder Faden angetan I, 22; III, 222; gekiiBt usw. I, 18; 
73; B. mit roten Bliiten erotisch n. zauberiscb I, 23; 37; vor Fallung ver- 
ehrt, versohnt usw. I, 48; III, 19; 29 f.; 43; 57; 87 f.; 89; Mantra an ihn III, 
19; 29; 43; 87 f.; 89 f.; Geisterwesen zu Wohnungswechsel veranlaBt 1,48; 
III, 19; 58 f.; 71; 87; 89 f.; Axt mit Honig u. Schmelzbutter eingeschmiert 

I, 107; III, 31; 59; 90 I. (vgl. Ill, 94); andre apotropaische Mittel III, 89; 94; 
fallen, wenn nachts vorher gliickl. Traum III, 30 f.; 59; 90; wie zu fallen 
III, 59; 88; 92; Mantik dabei ID, 19 f.; 31; 59; 91 — 93; bei abnehmendem 
Mond fallen III, 65; oberes u. unteres Ende kennzeicbnen III, 59 f.; 93; 
Hereinbringen des gefallten III, 20; 31; 60; welcherlei B. fiir Indrabaum, 
Gotterbild, Haus usw. unbeilvoll III, 19; 29; 43; 55 f.; 66 — 73; 83; welcher 
gliickhaft III, 9; 19; 28 f.; 43; 51 f.; 56 f. ; 63 — 66; 87; manche Baume 
gut fiir einen, scblimm f. andern Zweck III, 71 f.; aus Krug begossener 
unkoscher III, 29; 59; B. fiir Gotterbild je nach Stifters Kaste III, 63 f.; 
Farbe des Kerns je nach Kaste III, 57; B. Vegetationsmacht I, 28 — 53; 
67; 100 f.; 106 usw.; B. mit hineingetanen Baumchen oder Keilen andro- 
gyn I, 88 f.; Baumen Liehter angeziindet I, 99; II, 96; Baumgeister (Holz- 
leute usw.) I, 78; 85; 153; II, 63 — 66 (vgl. bes. Gandharva, Yaksha); als 
Kinderspender I, 98; B. u. Baumgeister hassen Larmen, Schimpfen usw. I, 
139 f.; Phallus, Kteis nsw. in B. geschnitten III, 66; B. scbenkt Kinder 

II, 134; Totenseele in B. I, 99; B. ist beseelt ib.; fiibllos I, 99 f.; anf B. 
gehangte Figur des Baumgeistes I, 31 (vgl. doppelte Darstellnng) ; Baum- 
aste gliickerzeugend II, 118 f.; 167 unten f. nsw.; Baumblatter ditto II, 
122; Lappenbaum I, 101; der Erdgottin wilde B. heilig I, 213 (vgl. 
Pflanze); Herrlicbkeit u. Heiligkeit des B. I, 214 f.; die finnische Ureiche 

II, 258; zu B. verfluchte Gbtter I, 50 f.; Baumportenta III, 67; 71; der 
Vegetationsfiguren Kostiim aus Rinde, Blattern usw. Ill, 184; 248; vgl. I, 
56, Anm. 1; Maske aus Baumrinde I, 85; aufgerichteter B. = Penis erectus 

III, 190 — 195, welche Baumarten weiblich 1, 208 f.; Ill, 195 f.; Baumzucht 
jiinger als Ackerbau I, 202; II, 64; Baumpflanzung u. -weihe II, 64 f.; IQ, 
214 f.; 226. Vgl. Indrabaum, Milchbaum, Julblock, Opferpfosten, Holz; 
agvattha, udumbara, karanja. Mango, Feigenbaum. 

Baumwollpflanze, -samen, zauberisch II, 34; 143; III, 69. 

Begraben, des Vegetationsdamons I, 100 f.; des Bacchus I, 111; des Herings 
I, 117; der Kilbe ib. (der Kirmes auch in Reinsberg-Diinngsfeld, D. festl. 
Jahr 2 362 f.; 365 f.; 367; oft mit viel Wehklagen, vgl. I, 186); des alten 
Jahres I, 101; B. der Leiche, s. Totenbestattung. 

BeifuB (damana), Kama als B. I, 38 — 53; der Zeugungsgenie dargebracht 
I, 40; 110; dem Kama I, 40 f.; 53; dem Qiya I, 40 f.; 49; 52; 103: dem 
Vishnu-Kama I, 49; den Gottern I, 51 f. (vgl. 40); ,,geweckt“ u. dar- 
gebracht I, 49 f.; 228; verehrt I, 48; Kama als BeifuB verehrt n. verbrannt 
I, 41 — 44; u. so verjiingt I, 46; B. in Johannisfeuer verbrannt I, 44 f.; 
aus Asche des Kama entstanden I, 43 f. ; 50 ; der von Giva verbrannte 
Kama wiederverkorpert als B. I, 50; d. BeifuB versetzt alle Welt in 
Liebestollheit I, 51 f.; 158; 161; Kama als B. schaukelt mit Gattin I, 
158 — 162; Kama am FuB des B. verehrt I, 91; Fest u. Verehrung des 
B. I, 43; 48 f.; Frucht des B. gegessen (d. h. Kama) I, 40; 52; B. bliiht 
im Caitra I, 49; ist zauberisch bes. zu Johanni I, 38 f.; 44 — 46; Kohlen 
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unter B. zauberisch I, 47; BeifuBzauber heidniscb I, 46 (vgl. die an den 
zanberischen Farnsamen gekniipften Bedingungen, Frazer XI, 289). 

Beine iibereinander schlagen, s. Zusammenkniipfen. 

Berge, verehrt II, 176 — 178; III, 126 — 128; in B. wohnen oder verschwin- 
den Totenseelen II, 260; ID, 226; B. Gottheit der Hirten III, 125; aus 
den B. Regen III, 146; 226; Berggeister verwandeln sich in Lowen, Tiger 
usw. Ill, 125. Vgl. Kyffhauser. 

Beriechen am Kopf I, 181; II, 149; III, 175. 

Beschuldigung, ist Zauberstoff I, 138. 

Besen, Penissymbol I, 221; II, 135; III, 238; zauberisch I, 221; II, 135; 
140; Kranker mit B. umkreist II, 34; B. von Alakshml in Hand getragen 
II, 134; von Darsteller des Fruchtbarkeitsdamons I, 225 unten; auch 
Hexen der Oraon reiten drauf II, 135; III, 238 (vgl. I, 221); aus Rohr 
bei RoBopfer III, 238. 

Besessen, Gebaren u. Volksheilmittel II, 68 f. 

Betel, aphrodisisch I, 25; II, 109. 

Bhagavatl von Cranganore I, 131 f. 

Bhairava, seine ^nkunft 44 (tolles Fest) I, 182 — 186; die Leute da von 
ihm beseelt I, 185; ist ans d. Geschlechtsdrang entstanden I, 181; cbtho- 
nisch I, 185 f.; ins Wasser geworfen u. beklagt I, 184; 186; Lichter bei 
seinem Heiligtum am Balifest II, 4; Hauptgott Nepals II, 215; sein Tier 
der Hund I, 183; II, 215 (vgl. Hund). 

Bhishma, eng mit Yama verbonden II, 39 — 41; Bh. als Totenseelengenius II, 
216 — 218; 220 — 222; seine 5 Tage (Bhlshmapancaka) II, 216; wie gefeiert 

II, 216 f.; Mantra an Bb. II, 217 f.; wann sein Fest eingesetzt II, 217; 
wurzelt in Manenverehrung II, 217; Bh. zugleich pitar und deva II, 217; 
mittels PfeilschuB aus Felsen getrankt II, 217 f.; Nachweis seiner chthoni- 
schen Natur II, 220 — 222. 

Bhratribhanda = Bhutamatar I, 172; 180. 

Bhumlya, Feld- und Viebgottheit II, 170 f. 

Bhutamatar, ihr Fest I, 157; 181; im Bhavishyott. I, 170 — 180: im Skanda- 
pur. I, 180 — 186; wie toll gefeiert I, 170; 181 — 184: wie Bh. entstanden 

l, 170 — 172; 181; aus dem Geschlechtsdrang I, 181; Aussehen I, 171 f.; 
181; wohnt unter Baum I, 173; 177; Kindergenie I, 173; 178; Zeit, Art u. 
Frucht ihrer Verehrung I, 173; 178 Anm.; theatralische Vorfiihrungen zu 
ihrer Festzeit I, 173 — 179; Toten- und Vegetationsgenie I, 178; 185; Licht 
fur sie I, 178; ist androgyn I, 171 f-; 179 f.; ihre verschiedenen Namen u. 
Seiten I, 172; 180; bildhaft wie darzustellen I, 186 (mit Phallus in Hand 
u. von Phallen umgeben); urspriinglicb Feigenbaum I, 151 — 153. 

Biene, Totenseelentier I, 125; 139; II, 241; in, 75; enge Beziehung zu Toten 
und Fruchtbarkeitsmachten III, 77 f.; Tier des Mondes in, 50; des Va- 
runa in, 74; des Kubera ib.; zauberische Bedeutung IH, 73 — 86; im Liebes- 
zauber III, 78; chthoniscb, prophetisch usw. IH, 77; Sichniederlassen 
auf best. Dinge unheilvoll III, 73 f.; 76 (vgl. 26; 50); Baum, auf dem 
Bienenschwarm, unkoscher. Ill, 73; 83; Totenseele ist B. IH, 78 f.; 81; 
also heiBt auch Durga „Biene u (£isup. VI, 72; Kallvilasatantra XII, 1); B. 
und Totenseelen bassen wiistes Wesen, Unkeuschheit zu best. Zeiten usw. 

m, 78 f.; hassen, Fluchen, Zanken usw. Ill, 79; sind „fromm“ wie die 
,.Vater 44 HI, 79; mit relig. Scheu behandelt ib.; aus Stieraas entstanden 

III, 77; 79 f.; — Walkiiren in, 80; Mond als Zeugungsvorsteher „Biene 44 
HI, 78 (vgl. Artemis); Todesfall im Haus den Bienen angesagt in, 80 f.; 



freundl. Wesen bei Germanen III, 81; Tier von Wald, Wiiste, Gebirge 
HI, 82 f.; im Wald heilvoll III, 83; Honigsammler = Bienentoter IH, 83; 
inniges Verhaltnis zn Acvin III, 83 f.; im goldenen Zeitalter Waben voll 
Honig ohne Bienen III, 83. Vgl. Honig. 

Bild, des Feindes usw. zaubernd durchbohrt, enthauptet, verbrannt usw. II, 
169 f.; B. von Gott oder Geist auf Behaiter mit Wasser, Kornerfucht usw. 
hingesetzt I, 43; II, 64; 219; III, 45; woraus ein Bildnis des Indra ge- 
macbt II, 44; 100; woraus alles ein Gotterbild II, 191; Leinwandbilder der 
Weltgegendbliter III, 45; des Vishnu II, 158: des Kama I, 53; der ,,Mutter“ 

I, 179; des Govardbana II, 176; Vgl. Gotterbild, Bali, Mehl, Farben. 
Blumen, (Bliiten), rote fiir unheimliche Wesen II, 218; nicht im Totendienst 

II, 43. Vgl. Rot. 

Blut, flieBendes macht Regen flieBen I, 56 f.; mit Bl. beschmiert I, 83; von 
To ten ersehnt I, 124; wirkt Geschlechtskraft I, 124; Bl. des Opfers un- 
holder Wesen Teil III, 237; darf nicht auf d. Erde fallen IH, 237; Bl. des 
Oktoberpferdes ID, 237. 

Boemus Aubanus I, 79 f. 

Bogen, was fiir Holz zu SchieBbogen III, 65; 72. 

Bohnen (vgl. Hiilsenfrucht), verdummend I, 120; aphrodisisch I, 119 f.; 
Opfer an Totenseelen, Totengenien, Fruchtbarkeitsmachte I, 119 — 124; 
II, 42 — 44; 226; III, 218 — 220; weshalb Totenopfer I, 121 — 124; II, 
42 — 44; B. zauberisch (apotropaisch, fruchtbarkeitwirkend) I, 119 — 121; 
machen Baume fruchtbar I, 121 f.; II, 46 Anm. 2 (NB. Statt Bhavishyapur. 
II, 1, 61 auf S. 121 unten muB es heiBen: Bhavishyapur. II, 1, 10, 61); 
Bohnenblatter aphrodisisch u. heilwirkend I, 119; 121; U, 42; 59; III, 225 
Anm. 2; als Gemiise an Gespenstertag II, 42; 59 (vgl. I, 119; 121); Bohnen- 
strohfeuer I, 121; III, 220; B. zu Allerseelen II, 47; nicht Himmlischen 
geopfert III, 219 (vgl. I, 122); fiir flamen dialis Tabu I, 122; III, 219; 
Totenseelen in B. I, 123 f.; Bohne = Kopf eines Toten I, 123 f.; Ill, 219; 
= Hode I, 123; II, 37; III, 220; Symbol der Zeugung I, 78 f. 

Bombne I, 103; 105 f.; 203. 

Brahma, ist Dummkopf I, 162; hat turteltaubenfarbigen Wagen I, 164; ist 
Fruchtbarkeits- und phallischer Genius II, 65; 170; 216 f; 249; III, 70; 
214; 220 f.; seine rathayatra I, 199; 246; 249; ist zuerst Wasserpflanze 

II, 249; vgl. im Nachwort; ist Baum- u. Vegetationsdamon III, 214 f.; 
zusammen mit Rudra unter udumbara verehrt II, 210. 

Brahmanen, junge, durch Laster ins Unheil II, 67 (Gitrabhanu u. Manojava); 
71 (Dhanegvara) ; 75 (Ekadanta) ; 96 (Harikega) ; alter Br. als Hurengast 
I, 175; Br., der von seiner bosen Frau in den Wald und ins Wiirfelgluck 
lauft II, 84 f.; Br., der sich die Brunst von 7 Ziegenbocken wiinscht I, 89; 

III, 163 (vgl. Yajnav. I, 6, 14, 13). 

Brantdme I, 111. 

Brihaspati, befreit die Wasser und das Licht III, 138; ihm der Winter 
heilig III, 270. 

Brot, zauberisch II, 32; 141; 180; 192; III, 77; Verkorperung des Korn- 
geistes II, 192 (vgl. II, 180); Tieren umgebangt II, 180, 192. 

Bruste, wie Kriige I, 170 f.; kiinstliche der Manner bei Vegetationsfest I, 
182; 185; viele Bruste hat die Artemis von Ephesus III, 195 (auch die 
Isis. Bachofen, Mutterrecht lib). 

Buddha u. Buddhismus II, 4; Buddha macht zauberisch zu Buddhisten II, 
17, Buddhismus in Indien noch machtig, bzw. verschwunden II, 56. 
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Butter, s. Schmelzbutter. 

£akunika I, 141. 

Capriiicus, Nonae Caprotinae I, 153 — 155; III, 195. 

£aradakanta (-dega) Kaschmir I, 162. 

Chthonische Genien, sind Fruchtbarkeitsdamonen I, 64; 82 f.; 185; 203; II, 
114; sind schwarz I, 64; 83 f.; unheimlich II, 114 ff.; Opfer an sie II, 41 
bis 47; Mist, Kot, Schlamm usw. ihnen lieb I, 185. Vgl. Fruchtbarkeits- 
genien. 

Qltala, Kinderdamonin, ibr Fest I, 187 f. 

Qltoshna = Holl I, 188. 

£iva, entmannt sicb I, 4; 142; halt seinen Penis mit der Hand dar I, 30; 
ist = Kama I, 36; 40 £.; sein aonenlager Koitus mit Parvati I, 19; 50; 
68; 170 f.; 181; 207 f.; Ram. I, 36, 5 ff.; Hocbzeit mit Mlnakshl I, 132; ist 
blauschwarz u. rot I, 61; Hoden- und Fotuszerstorer I, 136; III, 186; ver- 
nichtet d, linke Auge des Bbaga I, 162; Kind der Prakriti I, 206 (vgl. 
Bacbofen, Grabersymbolik 28); die 7 Rishi seine Brautwerber I, 207; 
Zwiebelstengel sein Zepter I, 209; ist Baum-, Wald- und Feldgenius II, 
65 f.; 172 (vgl. Rudra); Urtotenseele u. Gespensterberr II, 73 f; erfindet 
Wiirfelspiel usw. s. Wiirfelspiel; weshalb er die Ganga auf d. Kopf tragt 
II, 149 bis 151; seine Wagenumfahrt II, 199; gespenstische Form dem 
Siindemann ahnlich (mit 8 Beinen, 1 Auge usw.) II, 219 f.; ist = Penis 
erectus III, 38; 186 f. (vgl. gambhu ); = SamenerguB in, 187; als Topf 
voll Reis II, 190; haBt ungewaschen essen I, 140. 

Claudius, Matthias I, 163. 

Coleridge III, 4. 

Couvade, woher III, 82. 

£rl, s. Laksbmi. 

(^ukra, Guru der Asura II, 253 f.; durch Zauber unsichtbar II, 254. 

Curcuma, erotisch I, 22 — 24; 49. 

£ushna = Vritra III, 137 f.; zwei ID, 138: Indra zcrspaltet ihm die 
Hoden III, 166. 

Qyamay die Weintraubengottin II, 114. 

Dang Dlwali II, 142 f. 

Darbhagrashalm, schiitzt Baum bei Beilhieb III, 94. Vgl. kuga . 

Demeterfeiern I, 129 f. (unanstandig). 

Deukahon u. Pyrrha werfen verhiillten Gesichts Steine II, 141. 

Devala Ka^yapa, Ackerbaugenius III, 157. 

Dhanyamalini, eine Getreidegottin I, 109. 

DionySOS, Baumgott, ibm d. Fichte beilig I, 32; = Penis erectus; Stier, 
Ziegenbock ib.; (Jiva n. bes. Skanda ahnlich I, 32; Stuck Holz ib.; Toten- u. 
Fruchtbarkeitsgenius I, 82 f.; ist mannweiblich I, 86; bes. Frauengott, 
Bacbofen, Mutterrecht XXII — XXIV; 233 — 235; in griech. Komodie ver- 
spottet I, 130 f.; Dionysos Zagreus II, 49. 

DiWali (vgl. bes. Bali, Kaumudi, Licht), Fest der Vai$ya II, 1; Hexenzeit I, 
226; Mistdamon da verebrt I, 82 (vgl. Xaraka); zu Ehren der Lakshmi 
gefeiert II, 83 — 90; 215 (vgl. Kaumudi, Laksbmi); ist am Neumondstag 
des Karttika II, 90 (Col. Tod); finsterste Nacht im Jahr II, 103; Beginn 
der Nacht der Totenseelen II, 103 f.; D. in Nepal II, 215; in Sindh H, 
238 f.; Bescbenkung am Lichterfest II, 263. 

Dochty s. Licht. 

Doppelte Darstellung, des Vegetationsdamons I, 29 — 32; 35; 42 f.; 89 f.; 
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151 (vgl. Frazer II, 73 ff.); des Penis I, 231 f.; des Indra bei Indrafest 
III, 100 — 103; die Vegetationsmacht als Baum u. als Liebes- oder Ehe- 
paar I, 31; III, 101. 

Drama, welche Feste wichtig dafiir I, 13; Unflatigkeit und Spott in dei 
griech. Komodie I, 129 — 131; dramatische Vorfiihrungen bei Bhutamatar* 
feier I, 173 — 179; erstes Drama stellte d. Kampf der bimmlischen u. 
der chthonischen Gottheiten dar 11, 259; III, 50; erstes D. am Indra- 
banmfest aufgefiihrt III, 50; d. Drama fiihrt zauberanalogisch das wirk- 
liche Gesehehen des Agierten herbei III, 50, vgl. II, 170 (in Bharatiyana- 
tyac. Ill, 173; 90 — 95 wird auf der Biihne ein ganz ahnliches Schau- 
spiel aufgefiihrt, wie Bali S. 169 darstellt, u. zwar um fur d. Konig im 
Krieg das gleiche Toten, Sengen u. Brennen usw. zauberiscb zu bewirken; 
vgl. auch den Kopfjagerzauber in der Monatsschrift Asia, Marz 1930, 
S. 188). 

Dreieck, Symbol der Vulva III, 133 (daher auch so wichtig in Tantra- 
religion. Sogar: Die Lampen fur aratrika der Durga sollen dreieckig 
aus Mehlteig geformt sein, Kularnavatantra VII 33 c — 36 b). 

Durchgehen, unter Baumasten, Stangen, Stricken oder Figuren aus Gras 
usw. II, 8; 165; unter Zauberding ( yantra ) IE, 17; unter torana 13, 122; 
168 (vgl. torana, Margapall). 

DurchgieBen, durch Wagennabe, Hose, Loch II, 171; vgl. 259. 

Durchkriechen, durch Loch usw. Ill, 171. 

Durchziehen, durch Loch usw. Ill, 171. 

Durga (vgl. Gauri), ist schwarz und braunrot I, 61; schwarz oder rot die 
Damoninnen in ihrem Gefolge, Kularnavatantra X 138 — 143; oft sie selber 
bes. in Tantraschriften; wichtiger als Qiva I. 209; Opfer an sie Hiilsen* 
friichte usw. I, 122; ihr groBes Fest I. 157; 187; 236 f.; ihr Wagenfest 
I. 169; 220; II, 35; 197; 236; Feste der D. in Bhadrapada u. Agvina II, 
135: 197; 235 f. (vgl. Wagenumfahrt) ; ihr Tier der Lowe I, 164; sie 
Kolikaweibchen III, 244 (d. kokila ist schwarz, wie die weibl. Scham!). 

Ehebrecher, wie bestraft I, 174; wie die Ehebrecherin I, 145; 175; wie 
Gattin zauberisch an Ehebruch verhindert wird III, 166. 

Ely Fruchtbarkeitssymbol I, 30; 81; 133; am Maibaum I, 133: III, 107. 

Einschmieren, mit Schlamm. Exkrementen I, 28; 43; 170: 182 — 185; mit 
Holipulver I, 41; 55: 126; mit Asche und Schlamm I, 183. Vgl. Asche, 
Exkremente, Schlamm. 

Eisen, unheimlich II, 134; Totenseelen verhaBt I, 150; kultisch Tabu I, 
151; zauberkraftig ib. ; Morder mit Eisengeruch III, 4. Vgl. Schwert. 

Elefanten, wie kampftoll gemacht I, 118; lustriert II, 115 f.: 117 f.; 120 f.; 
Konigs Elefant zuerst II, 168: gdnti fiir E. II, 120 — 122 (vgl. nirdjana ); 
wie gegen Geister zu schiitzen II, 120: rotelgefarbt II, 198; Must einer 
Elefantenkuh unheilvoll II. 121; acht IVeltelefanten II, 122; Gottheiten 
der E. II, 245 f.: Portenta durch E. II, 121. 

Elfen, hassen Menschenkot, Nackheit usw. I, 140; Glocken I, 142; machen 
Kinder krank I, 140, 188. 

Engelmann I, 151. 

Entmannung, Selbst-, der Kybelepriester I, 3; des £rv a I, 4; 142; des 
Attis ib.; — Tod I, 5. 

Erde, Mutter (Gottin) E. I, 207; 213; II, 38: 64; Konigin der Schlangen 
III, 231; ist schwarz I, 84 f.; Schwarzes ihr geopfert III, 209; 230; 
schwarze Henne in, 151; 154; Honig, Milch, Brot III, 86; Vermahlung 
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des Sonnengottes und der E. I, 68 £.; Ill, 151; 154; die E. als Regen- 
gottheit III, 146; als alteste Vegeta tionsmacht I, 207; wassergesattigte 
E. Darstellnng der Frucbtbarkeitsgottin II, 90; 137 (vgl. Bachofen Gra- 
bersymbolik 61; Mutterrecht passim); der Erdgottin wilde Baume heilig 
I, 213, vgl. 125; E. u. Erdscholle zauberisch (lnstrierend) II, 4; 23 f.; 30; 
33; 381.; Ill, 229 f; nach Verrichtnng der Notdurft Reinigung mit E. 

I, 181; E. von Bordelltiir segensvoll II, 153; III, 229; sicb anf d. Erde 
setzen, sie fruchtbar zu machen I, 17; III, 182; nicht Lichter anf die 
E. stellen II, 67; in Keuschheit auf d. Erde schlafen, oft bei vrata. z. B. 

II, 216; 221; 223; III, 192; magievolle Personen n. Dinge diirfen nicht 
den Erdboden beriihren III, 91 f.; 185; Erdenstaub u. Scblamm heilwir- 
kend I, 125 f. (vgl. Einschmieren, Schlamm) ; E. auf Frauen geworfen I, 
101; 126; Festfeiernde von E. starrend I, 184; verselbigen sich mit d. 
Acker I, 185; Hochzeit der Erdmannlein zn Johanni III, 252. 

Erhangtem Backenstreich geben I, 193 f. Vgl. Ohrfeige. 

Erntefeste, voll Unzucht II, 109 — 113; anstandiges indisches II, 113 f.; 
Winzerfest II, 114; bei E. Ungliick ausgetrieben II, 131 — 141, bes. 139 bis 
141; Erntefest der Santals II, 180; der Hos I, 184; II, 112; E. fiber 
langre Zeit hin sich erstreckend II, 141 f.; am Vollmondtag des Karttika 

III, 216; Erntefeier u. Totenfeier zusammenfallend I, 83; II 232 — 237. Vgl. 
Vegetationsfeste. 

Erotische Gelegenheiten II, 194. 

Ertrinkende nicht retten, s. Wasser. 

Erinnyen, sind Erddamonen I, 179 (vgl. bes. Bachofen, Mutterrecht 51 b 
bis 52). 

Esel, geil, aschenfarbig usw. I, 116; 174; II, 135; III, 163; Fruchtbarkeits- 
genien reiten auf E. I, 174; 182 f.; ebenso Alakshmi II, 134 f.; Agvin 
u. Indra fahren mit E. Ill, 85. Vgl. Glocken. 

Exkremente, (sich) damit einschmieren I, 28; 182 f.; 184 f.; Menschenkot 
auf Kissen getragen I, 78; 81 f.; Kot andern vor d. Nase gehalten I, 183; 
E. zauberisch II, 94. Vgl. grumus merdae. 

Fackeln, mit F. durch Felder laufen II, 95; apotropaisch II, 120. 

Fahne, Mantik III, 20; F. als Maibaum I, 102; F. am Lichterbaum II, 59; 
Fahnen am Indrabaum III, 95, 109 Anm.; Farben der Fahnen u. Fahnen- 
stangen verschiedner Gottheiten III, 220 f.; ffinf F. bei Sukharatri II, 145. 
Farben (vgl. Rot, Schwarz), des Holipulvers I, 30; Rot wie Gelb galante 
Farbe I, 20; F. des Penis erectus u. der Vulva I, 61; III, 220; £iva blau- 
schwarz n. rot II, 61; Schwarz u. Rot Farben der Hocbzeit I, 62 — 64; der 
Vegetationsdamonen I, 61; 73; 83 — 85; 177 f.; 181 (vgl. Durga); III, 220; 
der Geschlechtlichkeit I, 63; 77 Anm.; des Zaubers I, 63 f.; sind phal- 
loktenisch I, 178; 181; III, 220 (auch bei Vegetationsdamonen!); als 
Apotropaion III, 220; Gesicht bei Fasching rot u. schwarz bemalt I, 76; 
Bedeutung von gaura II, 93 f.; menschl. Leib mit 5 F. gemalt II, 8; 
143; 187; Faden von 5 F. ffir Amulett II, 118; 168; Symbolik der 5 F. 
n, 168; F. der vier Hasten II, 187; III, 19; 57; 64; F. der Fahnen usw. 
der verschiedenen Gottheiten III, 22 f.; Mantik der Fahnenfarben III, 20. 
Fasching (Fastnacht), Begraben des F. u. Wehklagen I, 2; Faschingstreiben 

I, 70; 76 — 79; die Wurzeln der Faschingstollbeiten I, 80 — 90. 

Faunus, Verwandter des Saturnus II, 262; Entwicklung des F. Silvanus 

II, 173. 

Feige(nbaum, -holz), £iva u. Vishnu als Feigenbaumarten I, 51 f.; pballisch. 
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Priapen aus Feigenholz I, 51; III, 196; 253; zauberisch ib.; wilder Feigen* 
baum I, 154; III, 195; 252; Miicken auf F. I, 155; Feige Abbild der Vulva 
I, 154; III, 195 f.; Vulva wie Blatt der Ficus religiosa I, 231 f. (ebenso in 
Bhavishyapur. I, 5, 31); Ficus oppositifolia als Baum- u. Fruchtbarkeits- 
macht I, 151 — 153; milchhaltiger Feigenbaum der Kikuyu III, 195. Vgl. 
Milchbaume, agvattha, udumbara, nyagrodha , vata. 

Feind, sein Bild durchbohrt usw. siehe Bild; die Totung auch des Feindes 
verunkoschert III, 12 f. (vgl. I, 113); da Scbutz durch phalloktenische 
Farben III 220; durch Asehe I, 113. 

Feste (vgl. Erntefeste, Fasching, Kaumudi, Indrabaumfest, Unzucht usw.), 
vier groBe indische I, Ilf.; Ill; Liebesfest = Friihlingsfest I, 12 f.; F. 
von Vegetations- u. Fruchtbarkeitsgenien I, 1 ff.; dabei moglichst viel u. 
unbeschrankte Begattung der Menschen notig I, 237 usw.; F. des Lichts 
u. Wachstums voll schlimmer Machte I, 132; 136; 226; III, 251; die Fest- 
feiernden verselbigen sich mit Erde u. Erdgeistern I, 185; Festgebareu 
beeinfluBt Natur und Kosmos II, 202 f.; Festschmuck der Stadt u. Men- 
schen, s. Schmuck; Festbild z. B. II, 5; 108; 191 f.; Ill, 110 f.; Rausch- 
trank I, 55; III, 110 usw.; Speisung der Armen usw. dabei II, 107; 145; 
wie schwer es Konig, Kanzler, Astrolog, Hofpralat dabei haben III, 111 f. 
(vgl. Konig); vier Hauptfeste der Indogermanen III, 118; ind. Festkalender 
1, 157 f. 

Feuer (vgl. Agni, Verbrennung), F. ist nacbts Haupt der Welt u. Sonne in 
ihm I, 5; reinigt (lustriert) I, 7; 110; Springen durch (Tragen iiber) Fest- 
feuer I, 101; 190 f.; Haustiere um F. treiben II, 119 (vgl. I, 145; II, 169); 
Feuerwandeln I, 109: 191 f.; F. apotropaisch II, 33; Feuerband um Kopf 
geschwungen II, 57; 88; 105; 107; 115; Fiichse mit Feuerbranden ins 
Getreide I, 110; Feuerbrande zeigen Manen den Weg II, 57; Umkreisen 
mit Feuer ( paryagnikarana) II, 105 f.; F. bei nirajana II, 116; von F. Ver- 
6engtes unheilvoll II, 121; III 19; 29; 55; Feuerfeste I, 5 f.; II, 109; Man- 
tik von Festfeuer II, 108; III, 21; 33. 

Feuerwerk (Girandolen, Raketen) I, 167 f.; Ill, 38; 104; in Italien I, 168. 
Vgl. karketa, cakradold. 

Fichte, als Gestalt des Vegetationsdamons I, 31 f.; 215. 

Field, Eugene III, 81. 

Finger, nicht mit F. auf Mond, Regenbogen usw. zeigen III, 202 f. 

F inge rschna lzen, apotropaisch II, 226, s. auch Crooke Pop. Rel. I, 240. 

Fisch (vgl. Hering), Geschlechtstier u. gliickvoll I, 10; treibt Baume zum 
Bliihen usw. I, 17; Penissymbol III, 195; Fruchtbarkeitssymbol I, 80; ist 
aphroaisisch, fruchtbarkeitwirkend I, 117 — 119; steigert Geschlechts- 
kraft u. heilt Geschlechtskrankheit I, 94; 117; 125; Fische in Wasser- 
tiimpeln der Reisfelder III, 126; in KuhfuBpfiitze III, 245. 

Fleisch, Schwindsiichtigen von Hure bereitet II, 153; Totenseelenspeise II, 
45; Opfer an Spukgeister II, 120. 

Fratta, fratgia I, 62. 

Freude, ist Reinheit II, 262. 

Freyr, hat riesigen Phallus II, 198; ID, 221; ist = Phallus III, 187; seine 
Umfabrt II, 87; 199; groBes Gliick, wenn dabei seine Fiihrerin schwanger 
wird II, 198. 

Fruchtbarkeitsfeste (vgl. Vegetationsgenien, Erntefeste usw.), lange Reihe 
in Indien, I, 187 — 189; an ihnen auch die schlimmen Machte geschaftig 
I, 132; 136; 226; III, 251. Vgl. Licht usw. 
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Fruchtbarkeitsgenien, Selbstentmannung u. Keuschheit I, 4; II, 221; den 
Kindern gefahrlich I, 6; 136; 140; III, 202; zu Hexen usw. geworden I, 
6; 135; 221; 227; II, 227; zu Kriegsgottheiten u. weshalb I, 136 f.; halten 
Schlangen in d. Handen I, 179 (vgl. Schlangen). S. auch Vegetationsge- 
nien, cbthonische Genien, Erde. 

Fruhling, Genoese des Kama, seine liebestoll maebende Macht u. Pracht 
I, 162—165; = Kama I, 41. 

Friihlingsfeste, lange Reihe in Indien I, 187 — 189; im Abendland I, 188; 
erotische Gelegenheit II, 194; F. = Feste der Liebe I, 12 ff.; hochwichtig 
I, 13; an F. Angeschlossenes I, 190 — 201. 

F ruhlingssonne, ihre Wagenumfahrt I, 162 — 170. 

Fuden, fnen nsw. I, 75, vgl. Lebensrnte. 

Galle, ist = tejas III, 227; der Schildkrote befruchtend ib. 

Gandharva, weiberliistem I, 34; deshalb weggebannt III, 177; genieBt das 
Weib, sowie es mannbar III, 179; ihnen Opferrosses Penis geopfert I, 98; 
III, 228; Kindlifresser I, 136; G. u. Fotus I, 81; Fruchtbarkeits- u. Baura- 
geister I, 34; 98; 153; III, 228 (als Vegetationsgeister wohl auch gekenn- 
zeichmet durcb Namen einzelner wie Trinapa „Grasschiitzer“ u. Qali^iras 
„Reisahre“ in MBh. I, 123, 56; Hariv. Ill, 70, 11 f.; Vishnudh. II, 22, 59; 
III, 222, 17). 

Gane^a, Toten- u. Fruchtbarkeitsgenius I, 127; II, 64; 91; 196; an seinem 
Tag alles rot II, 196; Elefantengottheit II, 196; sein Fest Ganesacatnrthi 
I, 127; II, 196. 

Gattin, muB Totenmahl kocben II, 45; dritte G. stirbt bald III, 70 f.; 90; wie 
durch TausendfiiBIer u. Indra treu bewabrt III, 166; ihre Teilnahme am 
Kult III, 178; was Gattin bei Opfer tut gleich Begattung III, 178, vgl. 255 
unten; G. als Opferlohn verschenkt III, 248. 

Gauri (vgl. Durga), Getreidegdttin II, 91 f.; 196; III, 218 usw.: ihre „Adonis- 
garten“ II, 92; III, 218; urspriinglich Varunas Gattin III, 218; 234; 250; 
Bedeutung des Namens II, 92 f.; Ill, 218; Gaurifeiern I, 209; II, 91; 
136 f.; 196; 235 f.; Ill, 218. 

Geburt (Scheingeburt), neue des abtriinnig gewordnen Asketen, des Tot- 
geglaubten usw. I, 176 f.; G. zauberisch gehemmt II, 51 f. 

Geister, ihre Sprechweise I, 228; solche, die Schmahen, Flucben, Unsauber- 
keit usw. nicht ertragen I, 138 — 140; der Vierzehnte der Gespenster II, 
120; Orte der G. II, 4; 56 f.; 62 £.; 70 f.; 83; 87; 105; 115; 120; 145; 221 £.; 
239 f.; wann Geisterspuk am schlimmsten I, 132; 136; 226; III, 251. Vgl. 
bes. preta. 

Gemiise, woraus alles bereitet II, 43 £.; aus Bohnenblattern II, 42; 59 (vgl. 
I, 119; 121). 

Georg, St., Wald- und Fruchtbarkeitsgeist III, 76. 

Gerste, apotropaisch I, 116; II, 139; schiitzt die Gotter I, 95; II, 35; regt 
Bau me an I, 122: fiinf Gerstenkorner ganz verschluckt II, 215; den Himm- 
lischen geopfert II, 217; altestes Getreide III, 217; ihre relig. Bedeutung 
ib.; ist Varuna heilig III, 206 ; 217; = Varuna III, 217 f.; „Essen von 
Varuna“ (d. h. von Varunas Gerste), s. Varunapraghasa. 

Geschlechtliches u. Geschlechtsteile, iiberragende Wichtigkeit in d. Religion 
bes. in Indien, u. warum I, 7 — 10; 234 — 238; Geschlechtstatigkeit u. Vege- 
tation e i n Ding, s. Vegetation; Geschlechtsglied u. -kraft gliickwirkend u. 
apotropaisch I, 8; 45 (wie ungeheuer haufig u. wichtig sie u. die Begattung 
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als Fruchtbarkeitszauber auch im alten Griechenland, s. Dieterich, Mutter 
Erde 2 92 — 115) ; Geschlechtsteiledarstellung bei Leiehe I, 114 (vgl. Ill, 
220); nur ungebundne Geschlechtslust ist wirkliche I, 69; III, 30; Ge- 
schlechtsteil = Vogel (Kuckuck asw.) Ill, 181; 244; wie Penis u. Vulva 
geformtes Geback I, 130; II, 142; Worter fiir d. Geschlechtsteile zahl- 
reieh I, 145 f.; Penis u. Vulva das Hochste (wiitend Begehrte, Heiligtum) 
I, 181 f.; Ill, 230; Phallus u. Kteis in Baume eingeschnitten III, 66; wie 
Geschlechtsbegierde bei Menscben entstanden III, 230, Anm. 1. Vgl. 
Penis, Vulva. 

„Geschnitten“ (astrolog.) II, 20; 23; 181. 

Gespenst, s. Gewaltsam Umgekommene, Geist, preta. 

Getreide, s. Korn. 

Getreidewanne (Worfelwanne), s. qurpa. 

Gewaltsam Umgekommene asw., werden bose Gespenster II, 28 f.; fiir sie 
am 14. der dunkeln Monatshalfte geopfert II, 28; 73. 

Glocken u. Gldckchen, sind Elfen, Hexen asw, verhaBt I, 142 f.: 227; Grund 
ihrer Segenswirkung I, 217 — 238; hohe Bedeutung in christlicher Welt I. 
217; Glockentaufe I, 219 f.; irdne G. I, 227; groBe Wicbtigkeit in Indien 
I, 218 f f. ; an Zug- u. Kampftieren I, 218 f. (natiirlich sind vor allem 
auch die Elefanten damit behangt, wie z. B. in MBh. VII, 36, 35; Ra- 
ghuv. VII, 41; Cigup, XVII, 35; XII, 34. An der letzten Stelle tragt der 
Kriegselefant z w e i Glocken); Glockcben am Liebeslager I, 221; 232; unter 
Brautbett I, 221; am Brautstuhl I, 222; Gl. am Licbterbaum I, 224; II, 62; 
am Indrabaum I, 224: III, 18; 36; 45; 54; 95 f.; am Gotterwagen bei Umfahrt 
I. 223 f.; II, 197; an Rindern bei Margapallfest viele II, 7; 161; 163 f.; 
ebenso beim Pongal II, 126 Anm. 3; beim Rinderfest des Hariv. II. 178, 
Anm. 3; am Jarilo I, 93; 230; chthonischen. Vegetations- u. Zeugungs- 
genien eigen I, 222, 221—227: ebenso ihren Vertretern I, 81; 84; 226; 
dem Skanda u. Gefolge I, 225; dem Tezcatlipoca ib.; dem Dionysos I, 
225 f.; dem Attis I, 226; bei Vrisbotsarga I, 226; Kloppel = Penis erec- 
tus I, 229 f.; zusainmenlauten = koitieren I, 229; Penis u. Phallus mit 
Glockcben I, 230 ff. (NB. S. 232 Mitte muB es ghatika „Wassertopf" 
heiBen); Glockenblume Fruchtbarkeitsmacbt I, 233 f. (vgl.: Geschrei des 
Esels, des phallischen Tiers, bringt nacb ungarischem Glauben Regen 
[Storfer, Marias jungfraul. Mutterschaft 82 unten f.], wie nach deut- 
schem sein „Scherzen‘") ; G. Zaubermittel gegen allerband Scblimmes 
I, 218 f.; 222; gegen Heuschrecken I, 223: erzeugen Wachstum I, 223; 
wecken Vegetation usw. I, 228; Kuhglocke, bes. im Wald I, 218 f.; baby- 
ion. G. I, 229; G. mit Gottheitsemblemen I, 219; G. phalloktenisch (andro- 
gyn) I, 238; Fiirstenweihe mit Wasser aus G. I. 222. (In der Vorlage des 
Brahmapur.: in Hariv. II, 19, 44 geschiebt die Weihe Krishnas mit Wasser 
aus Kriigen [ghataih.] im Brahmapur. nimmt Indra die Glocke [ ghamta ] 
vom Hals seines Elefanten dazu. Ist das einfach Rationalismus, weil ja 
Indra keine Kriige bei sich hatte? Beachte ghamta aus ghata). 

Gluck fiihlen, aussprechen gefahrlich; da an Holz klopfen I, 127; Gliick 
erzeugende Dinge III, 25. Vgl. Muschel, Spiegel usw. 

Gliicksfldte, -krug II, 63, der Wunscb k r u g oder -t o p f auch in Vin. II, 
143; III, 42; ZDMG. 34, S. 270; Old Deccan Days 129; mein „Weib‘' 
299 usw. 

Glticksumgang der Lustdirnen II, 152 — 154. 

Gott, Gotter, diese bosem Zauber ausgesetzt I, 41; 95; 220; 231; II, 35; 
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durch Zauber gezwungen I, 92; verpriigelt I, 92 f.; wie vor schlimmen 
Machten geschiitzt II, 35; des Gottes Freude a. Kraft gemehrt durch un- 
ziichtige Taten, Reden, Bilder I, 90 — 92; 95 f.; Loblied Speise der Gotter 
I, 97; auch die gute Gottheit wirkt t)bel I, 136; die „totenden“ Gotter 
III, 204; nur die schlimmen G. u, Geister verehrt II, 131; G. Erzeugnis 
der Furcht ib.; G. wandlungsfahig I, 206; Entwicklung der Waldgottheiten 

I, 212; III, 199; 201; II, 170 — 174, Emblem der Gottheit urspriingl. Form 
von ihr I, 231; Himmelsgotter sterblich, Asura unsterblich II, 215; die 
Himmlischen Nomadengotter, die Asura G. der SeBhaften III, 259 f.; der 
Frommen Verhaltnis zu ihren G. Ill, 176 — 178; Gottheiten der verschied- 
nen Haustiere II, 117.; 245 f.; Ill, 159; die Gottheit selber sich selber 
geopfert III, 217; 249, vgl. Opfer; da iBt der Gott sich selbst III, 249; 
Gottheitssymbole in Baume eingeschnitten (?) Ill, 66. 

Gotterbild, bei G. aus Holz obres u. untres Ende wie bei Baum III, 59 f.; 
daftir gebotne u. verbotne Baume III, 63 f. ; 66; je nach d. Kaste des Stif* 
ters III, 63 f.; Jahreszeit der Fallung ID, 65. Weiteres bei Bild, Bali, Gras, 
Mehl. 

Govardhana, Fest des Berges G. II, 176 — 179; ist ein Kinder- (also Hirten-) 
fest II, 176 f.; G. von Krishna als Regenschirm emporgehalten II, 177; 
III, 129; wie bildlich darzustellen II, 176 Anm. (vgl. II, 147 1. ult — 143) 
Grab, bei oder in G. Phallus, Kohle, Asche usw. I, 113 — 115. 

Gras (vgl. kaga, kuga ), G. auslauten, wachsen machen I, 49; 223; 228; Genien 
des Grases I, 210 f.; G. Teil der freien Natur I, 211; Striek aus G. II, 
163; 165; 167; 181 f.; Margapali aus G. II, 7; 160; 163; Bild des Qiva II, 
163, vgl. 165; des Bhairava I, 186; der Vishti II, 163; 'W'olfsfigur aus G. 

II, 165; Schlange II, 246: G. apotropaisch. lustrierend II, 165; Wurzelo 
des G., s. Wurzeln. 

GroBe, des idealen Mannes. des Gotterbildes usw. Ill, 52. 

Grumus merdae I, 82; II, 50. 

Gute (Fromme), ihre Nahe usw. rettet von Qualen, Holle usw. II, 73; 75 f. 
Gutes u. Schlechtes auf Unbeteiligte iibergehend II 76 f. Anm.; wie groBer 
Prozentsatz II, 68; 76. 

Haar, aufgelostes oder entbloBtes, bes. des Weibes, zauberisch I, 171; 186; 
II, 125; 171; H. Sitz der Seele I, 171 (wie die Indianer Josten auch die 
Skythen den Skalp ab u. gerbten ihn wie sie. Herodot IV, 64) ; rotes H. 
zauber- u. hexenhaft I, 61; 171: H. der Erde III, 168; 170. 

Hahn, der Bhagavati geopfert I, 131; weiBer dem Sonnengott III, 151; 154; 

H. Wachstumsverkorperung I, 133; 222; Tier des Skanda u. Hermes I, 
193: 225; Verkorperung u. Bild der Geschlechtskraft u. Fruchtbarkeit 

I, 150; 221; 225; apotropaisch I, 150; 221; II. 32; H. bei Hochzeit I, 221; 
H. des Svantovit u. St. Veit I, 222. 

Hardy, Thomas I, 99; II, 170. 

Harn, BegieBung mit H. 1, 28; H. = Regen I, 18; 28; sich in H. walzen, 
mi H. salben I, 170; 184 f. (vgl. I, 28). Vgl. Exkremente, Umpissung (im 
Norden schlagt man zu Johanni einander mit Nesseln, die in H. getaucht. 
Hdwb. d. deutsch. Abergl. IV, Sp. 79). 

HatlS, wie im H. Balken, Sparren usw. schauen miissen III, 60; Mantik der 
Baume zu H. Ill, 60; gliickvolle u. unheilvolle Holzarten IH, 64 f.; 67; 
„H. des Indra“ III, 8; 100; ,,H. der Bhadrakali 44 III, 100; „Mann der 
Baustatte“ vastupurusha) III, 163 f.; feste Wohnstatt. Erdbestattung 
u. Totendienst verbunden III, 261; Geister des Hausplatzes I, 141 f. 
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Hausgeist = Vegetationsgeist I, 141 f.; 213. 

Haustiere, Gottheiten der verschiednen II, 245 f., vgl. 117 f.; Ill, 159; 
Lustration, s. nirajana. Vgl. Elefanten, Pferd, Rind usw. 

Heilige, katbol., zu bosen Geistern geworden I, 136; pflichtvergessne miB- 
handelt I, 92. 

Heimsendung, der Totenseelen II, 213; 227 f.; 240 — 242; der Margapali II, 
7 f.; des Indra III, 41; 46 f.; 102 f.; 113; 177; der Jyeshtha II, 137. 

Heirat, mit Arkastraueh III, 70; 89 f.; des Pipal- u. des Margosabaums 
III, 195; des Sonnengottes n. der Erdgottin III, 151; 154. . 

Hemantaka, sein Sohn am 4. Tag nach Hochzeit von Schlange getotet II, 
207 f. 

Herbert M., Allerseelen II, 233 f. 

Herbst, Beschreibung III, 125 — 127; in Hinsicht auf Gesnndheit II, 12; 
hauptsachliche Totenfestzeit II, 227 — 242. 

Hering, Fruchtbarkeitstier I, 117 f. 

Hermes, ist Totenseele u. Fruchtbarkeitsgenius I, 82 f.; chthonisch u. phal- 
lisch I, 86; 213; IE, 265 f.; Strafgott ID, 233; 265; vgl. II, 242; Seelen- 
rauber I, 140; Geist des Steinhaufens auf Grab I, 140; Hahn sein Tier 
I. 133; 225. 

Herzogsbauer I, 193. 

Hexen, sind Fruchbarkeitsgeister I, 6; 136; 221; 227; II, 227; reiten auf 
Besen, s. Besen; Hexe Holika verbrannt I, 137 ff. 

Himmelsgegenden, ibre Regenten III, 92; manchmal nur mit deren Na- 
men ausgedriickt III, 102; ostliche rotfarbiges Madchen IE, 152. 

Himmelsmeer III, 144; 207 f. Vgl. Varuna. 

Himmelswelt (Welt der Seligen), hochste III, 209 f.; H. im Mond, bzw. 
Sonne III, 264 f. Vgl. Totenheim. 

Hoch hinauf springen, klettern usw,, damit Feldfrucht hoch werde I, 
197; III, 184 f. 

Hochzeit, Rot u. Schwarz dabei wichtig I, 62 f.; Korneropfer der Braut 
III, 227; das Brautpaar mit gekeimten Gerstenkornern beworfen IU, 217; 
dem Brautigain der Weg versperrt I, 62; sein Gesicht mit Kuhfladen 
beschmiert I, 82: Braut gegen schlimme Machte geschiitzt I, 150; ihr 
Honig gegeben III, 86 (noch deutlicher der indische Brauch, das Ge- 
schlechtsglied ihr mit Honig zu beschmieren. Bachofen, Mutterrecht 
15 b); sie wird verhullt II, 141; sie steckt Baumzweig in Pflocklocb 
III, 230; Licbter bei H. II, 102 f.; Pferde mit Spiegeln gescbmiickt 
I. 221; andre Segens- u. Abwehrdinge I, 221; symbolische Entjungferung 
I. 62; Tobiasnacbte u. erste Beiwohnung III, 192 f.; H. im Mai verpont 
I, 189 (vgl. Monat); fur H. unheilvolle Planeten III, 204; Unzucht bei 

H. I, 69. 

Hoden, als apbrodisisch gegessen I, 124 f.: hodenzerstorende Damonen I, 
174 f. (vgl. £iva, Indra); Bohne = Hode I, 123: n. 37; III, 220; SchoBlings- 
spitze des Nyagrodha mit ,,Hoden“ I. 37; ,,Pflanze mit H. dran“ II, 37; 
„Hoden, meine Wonne“ III, 229 f. (vgl. Brihad.-Up. II, 4; 11: das Ge- 
schlechtsglied Sammelpunkt aller Wonnen). 

Hofpralat (purohita), hat Verantwortung furs Reich III, 111; macbt 
regnen III, 144. 

Holi, Fest des Friihlings u. der Liebe I. 11 f.; zugleicb der Weizenernte 

I, 65; der Gudra II, 1, vgl. I, 12; da dramatische Vorfiihrungen I, 13; 
Holipulver I, 14 — 28; dies ist aphrodisisch I, 18 ff.; woraus hergestellt 
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I, 19 — 25; geworfen I, 54; 103; 111; davon rot (gelb) gefarbt I, 25; 54 f.; 
damit beschmiert I, 54 f.; 126; kennzeichnend f. H. II, 195; Bespritzung 
mit Holiwasser I, 15; 24 f.; 28; 106; 126; 160; = Sperma- u. Regen- 
entsendung I, 24 f.; Bespritzungsparallelen I, 27 f. (vgl. Wasser); mit Ro- 
senwasser I, 97 f.; Regen- u. Fruchtbarkeitstanz von Madchen I, 55 — 58; 
Holiaufzug u. -treiben I, 13 — 16; 54 f.; 58 f.; 65 f.; die Frauen bei Holi- 
unzucht I, 26; 54; 58; 65 — 67; H. = Kamadohana I, 111; H. verscbieden 
von Kamafest I, 156; 189; Festdatum I, 12; 55; 148; Holibaum u. -pflanze 
I, 101 — 106; Krishna Eindringling ins Fest I, 190; H. ist arisch I, 204 f.: 
an H. die eignen tlbel auf Paria abgeleitet II, 247 f.; H. tier Red Karens 
I, 102 (H. in Nepal: im Marz, 8 Tage, iiber d. Zuschauer rotes Pulver 
geworfen, Baum mit Zeuglampen u. Wimpeln am Darbar, in der letzten 
Nacht verbrannt. Olfield, Skatches from Nipal II, 341). 

Holi, Holika, Bild von ihr I, 106; am Holifest verbrannt I, 137 ff.; 156; 
durch Schmahung u. unziichtiges Reden u. Gebaren getotet I, 138; 142 f.; 
Toten-, Wachstums- u. Kindergenie I, 140; ihre Namen I, 144; ihre Ge- 
schichte u. Totung im Bhavishyott. I, 143 — 153; verbrennt sich mit Bruder 
I, 148; urspriinglich Baum I, 147; 151 — 153; ihre Abstammung I, 153; 
Herkunft des Namens I, 205. 

Holle, Frau, ist Totenseelen- u. Fruchtbarkeitsgenie I, 82; ihre Um- 
fahrt II, 198. 

Holle, wann leer II, 209; 211—213; 231 f.; 235. 

Holz, an H. klopfen I, 127; H. zauberisch gliickvoll I, 127; II, 167 f.: H. zu 
Opfer II, 60; richtiges u. unrichtiges fiir Gotterbild III, 62 f.; 66 f.; in 
welchen Monaten H. dafiir zu schlagen III, 65; H. fiir SchieBbogen 111,65; 
fiir Wage bei Gottesurteii III, 65 f.; fiir Orakelwage III, 65; fiir Opfer- 
pfosten III, 64 f.; fiir Sessel u. Bettstelle III, 65; 67; fiir Zahnholz III, 67 
bis 70. Vgl. Baum, Haus, Gotterbild. 

Honig, ist erotisch, fruchtbarkeitfordernd, zauberkraftig I, 107; 125; 130; 
III, 78; 86; 157; 225 usw.; Grube beim Pflanzen mit H. ausgeschmiert 
I, 107; Beil, Baum zu fallen, mit H. bestriehen I, 107; III, 31: 59; 90; 
auch Opferpfosten III, 94; jarjara III, 52; dickes Ende des Julblocks III, 
93: H. Totenseelen u. chthonischen Machten geopfert I, 125: II, 26; 45; 
232; 235; III, 85 f.; der Erde III, 86; dem Priapos III, 86; dem Pan III, 
83; Baumgottheiten III, 86 f.; altern Gottheiten III, 84 — 86; H. altere 
Opfergabe als Milch, s. Milch; als Schmelzbutter, s. Ill, 94, Zeile 2 — 5; im 
Karttika zu meiden II, 45; in Regenzeit II, 98; H. wilder Bienen nicht 
vor Totenfest gesammelt II, 241; H. sammeln gefahrlich III, 82 f.; H. Wald- 
erzeugnis u. Speise aus Waldwiidnis III, 82 — 84; Indien kennt nur wilden 
H. Ill, 82 f.; 85; H. bei Aufrichtung des Indrabaums in Handen zu halten 
ID, 25; 91; Quintessenz der Wasser u. Pflanzen III, 85 f.: 145; bewirkt 
Regen III, 145; H. bei Vajapeya III, 183. Vgl. Bienen; Hochzeit. 

Horn, Penissymbol u. apotropaisch, I, 42; 85; II, 52 (Cornucopia mit 
Phallen). Vgl. grihgata. 

Hos, ihre Ventilsitten bei Erntefest I, 184: II, 112. 

Hiilsenfruchte, scheinen Totenseelenspeise zu sein II, 42 f.; 47; daher den 
Menschen z. B. in Karttika (II, 46 f.) u. Regenzeit (II, 98) verboten: ver- 
boten in Adventszeit u. in Zwolften II, 229; dem Sonnengott nicht ge- 
opfert I, 122; Fruchtbarkeitswesen heilig I, 81: Varuna, dem Totengott, 
heilig III, 217 f.; nicht von ihm geschadigt III, 217; welche H. den Manen 
verhaBt II, 46; Liste der H. II, 46. Vgl. Bohne. 
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Hummel, in Indien Butterdieh III, 75; in Deutschland Seelentier III, 75 f. 

Hund, dem Bhairava heilig I, 183; II, 215; ist Korndamon I, 185; III, 239; 
fruchtbares Tier n. Tier iippiger Befrnchtung, der Isis usw. I, 185; Bach- 
ofen, Mutterrecht 11; 232 b unten; 233 b Mitte; die zwei Hnnde des Yama 
II, 24 f.; H. Gefahrte der Feldgeister II, 171 f.; getiiteter Hund bei RoB- 
opfer Vegetationsdamon III, 2381.; von Hunden gefressen ins Paradies 

II. 216. 

Hure, s. Lustdirne. 

Indra, mit Lakshmi verbunden II, 85 f.; 89; Umfahrt in Kanmudlnacht II, 
85 f.; 89; I. als Scbwan (hamsa) in, 4 f.; mit Agni identifiziert HI, 16; 
von I. gesandtes Unheil III, 12 f.; die langre Reihenfolge der Indras 

III, 2.; 27 f.; woraus Bildnis zu machen IH, 44; weiht Krishna zum Rin- 
derhirtengott (Govinda) III, 129 — 131; ist in spaterer Zeit der Regengott 
u. Gotterkonig III, 1; 124; immer in Gefahr, gestiirzt zu werden IH, 1 f.; 
ganzer Zeus in seinen erotischen Abenteuern III, 2, Liebeslager fiir ihn 
und Gattin III, 8; 101; Regengott im Harivamja in, 124; Sonnen-, Wachs- 
tums- u. Regengott I, 7; in, 2; Gottheit des Festes der Erstlingsfrucht 
IH, 119; 122; 130 f.; des Ackerbaus n. d. Ernte III, 132; Gott des Sommers 
in, 132; 144; 152; der Schlacht IH, 2; 213; der Kraft IH, 213; der Friih- 
lingssonne II, 95; in, 134 — 144; seine Vritraschlacht zur Befreiung des 
vom Winterriesen iiberwaltigten Wassers u. Lichts III, 135 ff. ; diese ist 
wildes Schauspiel in den Bergen III, 135 f.; 139 f.; 141; Umbildungen 
dieses Mythus IH, 137 — 139; finnische Parallelen III, 140; I. im Vedanicht 
Regengott HI, 144 — 153; als Sonnengott in d. Samhitas III, 151; 203; ist 
rot IH, 151 f.; weiB in, 152 (vgl. 151 Anm.); Trinkheld, weil Sonne? 
Ill, 152; Vegetations-, Fruchtbarkeits- n. phallischer Gott in, 154 ff.; 
schwiingert den Himmel III, 155; woher seine Brunstabenteuer in, 156; 
Zeuger u. Hiiter der Haustiere III, 161; bei Goganti verehrt II, 119; seine 
Tatigkeit bei Zeugung III, 161 f.; hat Schafbocks- oder 1000 Hoden (u. 
1000 Vulvas) III, 163; fahrt mit Eselshengst IU, 163; schafft dem Sumitra 
an jedem Glied einen Penis I, 89; Parisrut-Branntwein Essenz aus I.s 
Penis III, 184; enge Beziebung zu mannlichen Zeugungsteilen IH, 163 f.; 
zu Jungfernkindern III, 165; Zeugungsheld IH, 165; schadigt Geschlecht- 
licbkeit III, 165 f.; Keuschheitswachter IH, 137 Anm.; 166; Kuppler ID, 
167; I. als Penis (erectus) III, 167 — 189; ist weiberliistern ID, 177; nimmt 
verschiedne Gestalten an IH, 174; gerufen u. heimgesandt III, 176 f.; ist 
Sanger IH, 176; Tanzer III, 163; mit £iva verwandt ID, 161; drangsa- 
liert Bali II, 255 f.; I. u. Indrani im Auge u. deren Begattung im Herzen 
IU, 182; urspriinglich Waldgottheit? Ill, 201; „jNeueingekaufter“ ID, 213; 
Gewaltgott III, 213 Anm.; die Worter fiir Indra fiir den Indrabaum ge- 
braucht, s. bes. Ill, 101 f.; I.s Schnurrbart gelb (Sonnengott!) in, 147. 

Indrabaum (Indrastandarte, Indradhvaja), von Vishnu den Himmlischen als 
Asuravernichter verliehen III, 7 f.; 17 f.; 27 f.; sein bloBer Anblick schlagt 
die Asura nieder III, 8; 18; 28; 36; 51; auf Erden von Vasu Uparicara 
eingefiihrt IH, 3 — 5; 8; 36; 42; 61; ricbtige Baume dafiir III, 4; 
9; 19; 28 f.; 37; 43; 48; 51 f.; 192; unheilvolle III, 18 f.; 28 f.; 43; unter 
welchem Naksbatra I. entstanden sein soil III, 39; Baum u. Baumgeister 
erst zur Einwilligung gebracbt III, 19 f.; 29; 43; 87 (vgl. 58 f.); wie zu 
fallen III, 19: 31; 42; Fallung u. Vorbereitung dazu, vgl. Baum; Mantik 
bei Fallung III, 19 f.; 31 (vgl. 59; 91); Hereinbringen ID, 9; 20; 31; 43 
(vgl. 60); Mantik bei Hereinbringen, Aufrichten usw. Ill, 12; 20; 25 f.; 
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31; 34; 39; 49; Spitze bei Aufrichtung gegen des Feindes Stadt gericbtet 
III, 25; vorher gegen Osten in, 10 (vgl. 94); vier Fingerbreiten oben, 
acbt nnten abgeschnitteu IH, 10: 20; 31; 43; 105; Lange (Hohe) III, 
9 f.; 22; 37; 43; 48; 105 f.; goldbeschlagen III, 9; mit rotem Tuch usw, 
umhiillt III, 5; 10; 20; 32; 37; 45; 49: 95 f.; mit Badegewandern IH, 37; 
zuerst ins Wasser geworfen III, 10; 20; 31; 43 (vgl. 24); Aufrichtung u. 
Befestigung III, 10; 20; 22; 25; 28; 33 f.; 38; 45; 97—99; „Anfiillung“ 
IH, 23 f.; Verehrung III, 11 f,; 29 f.; 35; 38; 40; 42; 45 f.; 49: 103 f.; keine 
Unheilsvogel diirfen sich drauf setzen III, 25 f.; 34 f.; 39; 47; 49; Bildnis 
des Indra (u. der <Jaci) am FuB III, 8; 45; 100 f.; 195; Schmnck IH, 4; 
10; 18; 23; 25; 28; 32 f.; 36—38; 45; 49; 54; 94^-97; mit Phallen ge- 
schmiickt III, 28; 38; 96; mit Glocken u. Glockchen IH, 18; 36; 45; 
54; 95 f.; Wegschaffen (Heimsenden) III, 26; 35; 41; 46 f.; 112 f.; dies 
bei Nacht III, 35; 41; 47; 112; 114, vgl. 117; Mantra dabei IH, 24 f.; 
41; 46 f.; Konig darfs nicht seben III, 46; wann nicht wegtun IH, 47; 
zuletzt ins Wasser geworfen III, 11; 47; 112 f.; I, 7 (NB. An d. letzten 
Stelle muB „Wasser w statt „Meer“ steben); in Unreinigkeit niedergeworfen 
u. gepliindert III, 54; sein Sturz u. der eines Menschen verglichen IH, 
53; Eindruek auf das Gemiit in, 53; „Tochtercben des Indrabaums fcfc IH, 
22; 25 f.; 32; 43 f.; 108—110; seine „Mutter u III, 22; 32; 44; 108—110; 
I. des Dramas, s. jarjara; I. ist Vegetationsgenius III, 134; Phallus 192; 
phalloktenisch (androgyn) III, 194 f.; ist Indra in, 13; 24; 40; 42; 98; 
101 f.; 131; dem I. ahnliche B'amne der Ureinwobner III, 196 f I. in 
Nepal III, 109 f. 

Indrabamnfest, Beschreibung im MBb. Ill, 3 — 6; im Vishnudh. IH, 6 — 17; 
in d. Brihatsamhita III, 17 — -26; im Devipur. IH, 27 — 35; im Bhavishyott. 
Ill, 36 — 42; im Kalikapur. IH, 42 — 47; im Bhavishyapur. IH, 48 — 50; im 
Bharatiyan. IH, 50 — -52; jinist. Erzahlung IH, 53 f.; Datum ID, 5; 8; 10; 
20; 28; 33: 36 f.; 42—44; 47; 113—118: 124 f.; 130 f.; Frucbt der Feier 
ID, 5; 6; 8; 18; 26; 35 — 37; 41 f.; 47; Wasserspiele III, 5; Ilf.; Mantras 
ID, 13—17; 19; 24; 40 f.; 43 f.; 46 f.; Opfer in, 33; 103 f.; Nachtfeiern 
n. Rauschtrank ID, 110; Schulferien IH, 117; Festverlanf III, 113 f.; 
Zweck IH, 116; Zeit IH, 113 — 134; nnserm Johannis gleich ID, 192; 
Wiehtigkeit fiirs Drama I, 13. Vgl. Indrabaum. 

Indumatl, wunderschone Lnstdirne, muB einmal allein scblafen (Maus u. 
Licht) usw. II, 71 f. 

Irdnes Geschirr, ist chthonisch, zauberisch I, 64: 227; irdne Glocke I, 227; 
in irdnem Geschirr der Gauri geopfert I, 227; II, 196; irdnes Ge- 
schirr im Totendienst I, 227 (NB. In der letzten Zeile dieser Seite muS 
es heiBen: Heat. Dj, 674, nicht III, 1674, u. in 676 f. wird irdnes 
Geschirr zugelassen); d. Menstrnierende mnB es meiden I, 227; 
irdnes Bild des Vishnu II, 255; Gauri als irdner Topf mit Getreide II, 190. 

Jager, durch Lichterspenden in den Himmel II, 70; 73; dem J. treibt 
d. Waldgeist (Teufel) Wild zu II, 172 (vgl. Pan); Base bei Pongalfest 
herumgejagt III, 123; dem J. soil man Ungliick wiinschen I, 143. 

Jahreszeiten, mannlich n. weihlich I, 87. Vgl. Herbst, Friihling, Sommer. 

Jasiblichos iiber Segen des Phallus I, 96. 

Jarilo, Begraben n. Wehklagen I, 2; 203; wie ausgestattet I, 93. 

Jaya, Form der (Jri II, 92. 

Jesus, taugt nichts I, 42; seine „Ungeschichtlichkeit“ III, 267 Anm. 

Jivantika = Shashthi II, 207. 


303 



Johannes u. Johannis, Johannis Fest der Liebe I, 45; III, 251; Johannis- 
baum der Liebsten gesetzt I, 45 f.; Johanniskraut zauberisch I, 39 f.; 
Johannisnacht sehr zaubervoll I, 132; III, 251; Johannes der Taufer Vege- 
tations- u. Fruchtbarkeitsgenius I, 115; 124; 129; III, 251 f.; seine 
Hochzeit I, 129; III, 252; Wassergeist I, 177; III, 251; griin I, 179; 
III, 252; Schlangenkonig I, 179: III, 252; ist Varuna abnlich III, 251 f. 

Johanniswein apbrodisisch I, 20 f. 

Julblock, Art Vegetationsgenie III, 93. 

Jumbaka, der alt, haBiich, impotent gewordene Vegetationsgenins Varuna 
III, 253 — 255. 

Jyeshtha (vgl. Alakshmx, Ungliick), altere Schwester der Lakshmi II, 131 ff.; 
beschrieben in II, 132; 134; 138; fiihlt sich nur daheim, wo allerhand 
Faster II, 132; Form der Durga II, 136; wie u. wann verebrt H, 134 — 137; 
ist Vegetations- oder Korngenie II, 136 — 139; woraus ibr Bild II, 137 f.; 
wird zuletzt ins Wasser geworfen II, 137; Getreide ihr geopfert ib.; in 
FIuBsand verkdrpert II, 137; Jyeshtha vrata I, 22; dies bes. fur Frauen 
segensvoll II, 135. 

Kalakarni, Kalaratri II, 137 f.; Kalaratrivrata (mit rathayatra) II, 197; 199. 

Kalberverehrungsfest II, 174 f.; 222. 

Kalevala II, 258; III, 140. 

Kalizeitalter, schreckliche Verderbnis II, 17. 

Kili y reitet auf Esel I, 182; auf Lowen I, 164; 179. Vgl. Durga. 

Kama (vgl. bes. Agoka, BeifuB), ais Liebesgott I, 10 f.; einer der hochsten 
Gotter I, 11; mit solchen verselbigt I, 11; mit £iva I, 36; 40; sein Fest 
in der Ratnavali I, 11 — 15; im Kuttanimatam I, 53 — 59: Datum seines 
Festes: als des Kama oder Madana: meist der 13. der lichten Halfte des 
Caitra (I, 12; 33; 91; 157); seltener der 14. (I, 33 Anm.); als des BeifuB: 
der 13. (I, 41: 49; 53); der 14. (I, 52; 91 Amn.,vgl. 103); der 12. (I, 43: 
48); als des Agoka: der 12. I, 29. NB. In I, S. 157, Z. 11 — 14 also wohl 
falschlich der 14. des Pbalguna; Madhu wird auch da wie gewohnlich 
Caitra sein); da dramatische Vorfuhrungen I, 13; Fest hochwichtig 
I, 13; Verehrung Kamas durcb die vornebme Weiblichkeit I, 28 ff.; 33 f. 
(als Agoka); K. als Agokabaum I, 29 — 38; 43; 99 f.; vgl. ag oka; wie Bild- 
nisse von K. zu machen I, 29 f.; 53; Gauri bittet £iva, den Verbrannten 
ru erwecken I, 33; K.s Gefolge I, 33 f.; sein Monatstag I, 33; Mantra 
an ihn I, 34 — 36; 43; 48 (bis); 187; K. in den sein Fest Feiernden ver- 
korpert I, 33; Segen der Feier I, 35; K. vielbewehrt I, 134 f.z gegessen 
(getrunken) I, 36 f.; 40; 52 f. (vgl. Theophagie); K. als BeifuB (damana) 
I, 38 — 53; 158 (vgl. BeifuB); der von £iva verbrannte K. als BeifuB 
wiedererweckt I, 50; Zoten bei K.s Fest I, 90 — 92; K. Kinderspender I, 
98 (NB. Als Yaksba Mayana [— Madana] erscheint wohl K. in Hindu 
Tales 140 u. schenkt da Kinder); K.s Tod im Phalguna I, 132 f.; bei 
den Buddhisten Ceylons I, 134 — 136; K. als Vegetationsdamon verbrannt 
I, 41 — 44; 111; 132 — 134: 156; 206; dieser Damon nicht im Veda I, 205; 
diese Verbrennung aber hervorragend urspriinglich I, 206; eigentiimliche 
Form der Legende von der Verbrennung des Liebesgottes durch £iva 
I, 206 — 208; K.s fiinf Pfeile I, 207; sein Name ist „Rausch“ III, 184. 
Vgl. auch Mara. 

Kampf, bei Fruchtbarkeitsfesten I, 154; 192 — 197; dadurch Regen I, 192 f. 
(vgl. Blut); SpaBgefechte zwischen Mannern u. Frauen I, 196 — 202; K. 
zwischen Sommer u. Winter I, 199 f.; K. von Stieren u. Biiffeln II, 7; 
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156 f.; von Stieren u. Hirten (bei goganti) II, 119; 160; Tierkampfe (von 
Stieren, Biiffeln, Bocken usw.) II, 156 — 160; Schaukampfe von Menschen 

II, 82; 156; 158 f.; 160; K. als Kraftauslosung zauberisch, religibs II, 
160; 183; 190; Wettkampfe zwischen Herren u. Knechten II, 183. 

Karneval, heiBt der Damon u. die Feuerschichtung fur ihn I, 103. 
Karntner Herzogs Amtseinfiihrnng I, 193 f. 

Klrttika, Haupterntemonat u. Waldpicknick I, 155; im K. besonders wichtig 
Baden n. Lichterentziinden II, 25; 99; was im K. meiden II, 26; 45 — 17 ; 
K. besonders heilig II, 98; 229; K. 12 — 15. krishna gefahrliche Geister- 
zeit II, 57; 104; 123; 175; 222; 225; nirajana am 12. gukla II, 124 ff.; wah- 
rend des ganzen K. Totenmahler notig II, 229; im K. die Heimsendung 
der Totenseelen II, 241 f.; bes. im K. auBerst viel nirajana, s. da n. 
z. B. II, 114—128. 

Karttikamahatmya, die verschiedenen II, 13 — 18; puritanisch umgemo- 
delt II, 111. 

Karttikeya, s. Skanda. 

KaSte, des Vaicya Stachelstock auch in Enropa II, 103; Farben der ver- 
schiedenen Kasten II, 189; III, 19; 57; 64. 

Katze, als Korn-, Fruchtbarkeits- u. sonstiger Damon I, 6; in Hexe ver- 
wandelt I, 6f.; zauberisches Tier I, 6 f.; 110. 

Keuschheit, bei Feldbau u. Vegetationsritus notig III, 239; wie die der 
Gattin erzaubert III, 166. 

Ki^ori, wer „ihre Hand ergreift 1 ' von Gewitter getotet II, 208. 

Kinder, Ritus, sie zu bekommen, I, 35; 40; II, 39; 135; 137; 143; 153; 196; 
durch Tanzen u. Umherjagen uirf hi. Stein I, 57; dnrch Baume I, 98 f.; 
durch Gehangten I, 138; Kindlifresser die Totenseelen- u. Fmchtbar- 
keitsgeister I, 6; 136; 140; III, 202 (und warum); Kindlifresser in Europa 
I, 140 f.; 153; H, 31 Anm. 2; IH, 166; in Indien I, 136; 141 f.; 153; 

III, 166; Mantik vom Tun der Kinder II, 108; 203. Vgl. Bhutamatar, 
Shashthi, Putana. 

Klagen, bei Tod des Vegetationsdamons I, 1 — 3; 33; 103; 105 f.; 184; 186; 
203 (vgl. Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 2 362 f.; 365 f.; 367; 
Frazer VI, 40 — 48). 

Kleidertausch der Geschlechter, bei Fastnacht u. andern Festen I, 76 f. ; 
84 — 90; zu erotischen Zwecken I, 96 f.; Grundzug bei Fruchtbarkeits- 
festen I, 85; beim Aschestreuen auf die Saat I, 112. Vgl. androgyn. 
Kleidung, aus Rinde, Blattem, Gras usw. bei Reprasentanten der Vegeta- 
tionsmachte III, 184; 248, vgl. I, 56 Anm. 

Klitoris III, 242 f. 

Knecht u. Magd, wie im Dienst festzuhalten I, 109. 

Knoten, an Pflanzen, Jarjara soli 4 diinne Knoten haben III, 52; Stab, 
Pfeil, Zahnholz usw. soil ungerade Zahl haben III, 68. Vgl. Zusammen- 
kniipfen. 

Kohle (Holzkohle), von Festfeuern befruchtend I, 112 — 115; Johanniskohle 
zaubermachtig I, 47 (vgl. BeifuB); K. iiberhaupt segensvoll u. apotropaiscb 
I, 113 — 115; K. auf u. in Griibern I, 113 — 115. 

Koitus, der aonenlange des £iva u. der Parvati I, 19; 50; 68; 170 f.; 181; 
207 f., vgl. 237; ritueller bewirkt Fruchtbarkeit I, 58; 237; III, 180 f.; 
185 f.: 247, vgl. 90; 188; offentlicher von Gotterpaar in Festuinzug I, 59; 
nur moglichst schrankenloser ist Geschlechtslust I, 69; u. bes. zauber- u. 
segenskraftig I. 68 f.; 237; III, 30 f.; solcher bei Frucbtbarkeitsfesten 
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notig I, 96; III, 239; so bei Balifest II, 5; 109; 112; K. als Kraftbetati- 
gnng zauberisch I, 234 f.; II, 160; forderlich fiir d. Mond I, 19; Massen- 
begattnng mit Preisen I, 74; Bilder mit Koitusstellungen in Indien u. 
Abendland I, 74; K. bei Totenfeiern verboten I, 189; II, 47; 236 f.; 
ebenso im Karttika II, 47; u. sonst ofters II, 236 f.; K. wahrend Schwan- 
gerschaft I, 208; bei K. Mann rechts, Weib links III, 8 f.; 100; 183; 223; 
K. = suonare a doppio I, 229; = navigatione di Levante (levante) III, 
244; = Somapressung III, 187 f.; K. von Gott als Tier mit Weib III, 
247 f.; C i v a s n. Parvatis, vgl. Kam. I, 36, 5 ff. 

Konig, bei Weihe geschlagen I, 194 f.; am Neujahrsfest I, 195; ist einer 
der groBen Schrecken fiirs Volk II, 129 f.; vor einem K . nicht andern 
riihmen I, 128; K. ehrt u. beschenkt bei Balifest II, 6 f.; 154 — 156; 
Fiirstenlobhudelei segensreich II, 8; des K.s 12 nityani karmani II, 123 f.; 
K.s Insignien, Rosse usw. verehrt II, 127; SchntzmaBnahmen bei K.s 
nachtlichem Festspaziergang II, 129; K. hats schwer bei Festen (Opfern) 
III, 111; 239; vom K. kommt alles Gute n. Schlechte im Reich II, 255 f.: 
soil Laster hencheln III, 156; K. verschiedenen Giittem gleichgestellt 
III, 201; 268; wann n. wie = Mond III, 201; macht regnen II, 255; 
III, 268; kampft gegen d. Adel II, 183. 

Kopf, am K. beriechen I, 181; II, 149; III, 175; sich am K. nicht mit 
den Handen kratzen II, 52. 

Kopfung, des Vegetationsgenius (des Menschenopfers) I, 56 f . ; 149. 
Koralle (Perlen, Edelsteine) apotropaisch I, 42. 

Korn, rammelt, hockt usw. I, 17; die Geschlechtlichkeit des „Alten“, der 
„Kornmutter“ stark betont I, 73; 76; 84; sich auf d. erste Garbe setzen 
I, 17; Brand u. Rost zauberisch vertrieben I, 110; K. apotropaisch um 
Kopf geschwungen II, 32 (auch ReisstoBel); nnfruchtbares Weib mit 
ReisstbBel gestoBen III, 188; Getreidekorner = Sperma II, 37; von Mad- 
chen gliickerzeugend geworfen II, 5; 115; Korn u. Kind II, 37; Korn- 
ahrenbiischel oben anf Opferpfosten III, 184 f.; 194; als Schmnck u. 
Zauber fiir die Stadt bei Erntefest II, 107; 109; Gauri als Topf mit 
Getreide II, 190; ebenso Qiva ib. (vgl. Lakshml); K. ist Teil der Kultur 

I, 211; aus griinem Getreide Gemiise bereitet II, 43 f. Vgl. Letzte 
Halme, qurpa. 

Kornmutter (Getreidemutter nsw.). ihr Opferkorner geworfen I, 60 (vgl. 
Hoffmann-Krayer, Feste u. Brauche 70: der Schnitter wirft fiir sie die 
3 ersten Ahren ins Getreidefeld) ; in Garbe verkorpert u. verbrannt I, 
73; 100; 214 (Figur aus letzter Garbe verbrannt, auch Frazer VII, 135; 
146; 224] . 

Kot (Menschen-), s. Mist, Exkremente, grumus merdae. 

Krankheit, ein Stoff, anf andere abgeleitet II, 248; durch bose Geister ver- 
ursacht I, 127; II, 116; Viehkrankheit eine Person II, 249. 

Krieg, im K. Mord heil. Pflicht I, 69; relig. u. festl. Vorbereitung auf Kriegs- 
zug I, 158 f.; zauberisch-dramatisches ins Feindesland wirkendes Binden 
u. in Brand setzen II, 169 (vgl. Drama); Schlacht Fest der Kraft III, 213. 
Kriegsgefangener, wird wie Gestorbener angesehen I, 177; nicht der Kali 
zu opfern II, 174. 

Kriegsgottheiten sind zugleich Zeugungsgottheiten u. warnm I, 136 f.; 

II, 174. 

Krishna, Eindringling in die Feste andrer I, 190; III, 121; 124; 129 — 132; 
seine Keule Phallus, seine Muschel = Vulva I ,190, vgl. 233; Streit 
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mit Varuna III, 129 f.; von Indra zum Gott der Rinderhirten geweiht 
III, 129 — 131; sein „zuriickkommender Wagenzug" II, 158, Anm. 2. 
Kronos, unter ihm goldenes Zeitalter II, 256; chthonischer u. Korngott 

II, 257; ist nicht „vorgriechisch“ II, 257; alter Gott II, 258; Konig in 
Kreta II, 259 f.; schlaft in Hohle II, 260; heiBt stereotyp {3aa;Xe6c II, 262. 

Kubera, tragt Goldlotosse in Handen I, 164; ist Toten-, Befruchtungs- 
genius I, 233; III, 74; 214; rot seine Fabne usw. in, 220 f. 

Kube (vgl. Rinder), geben Milch nur wenn Kalb dabei II, 126 f.; ihre 
Gottheiten II, 246; gottlich verehrt II, 223; III, 125; 127; von Indra 
durch schrecklichen Regen gequalt III, 129; sie auf die Erde herab- 
melken II, 159; im Veda (go) 1) = Wasser 2) = die Licbtstrahlen 

III, 124; 139. 

Kuckuck, erotische Bedeutung III, 244; Form der Durga ib.; = „0ster- 
hase" ib. 

Kumara, s. Skanda. 

Kumbhi, Knmbhini, Prakumbhi, N. der Jyeshtha (Alakshmi) II, 136 f. 
Kushmanda, ein Damon II, 8; 11. 

Kussen gottlicher Wesen I, 73. 

Kyffhausermotiv II, 256 f.; 260 f. 

Lakshmi (<[!rl), Festnmfahrt, Lichter zu schauen II, 83 f.; anf wen sie d. 
Blick richtet, hat Gluck II, 85; an Kaumndi zu verehren II, 85 f.; 87 
bis 90; bei Sukharatri II, 144 f.; am 5. jukla Magha II, 195 f.; wie zn 
verehren II, 85 — 90; ist Getreidekorb mit Korn II, 90; Getreidekorb 
mit FluBsand usw. II, 90; 137; wie Getreidegottin Gauri verehrt II, 92; 
bildliche Darstellung II, 92 f.; ist diingerreich II, 93; Korngottin II, 
89 — 94; wo als solche fortlebend II, 94; 196; zuerst Kombrand, dann 
Korngenie II, 138; ihr „siiBer Schlaf“, s. sukharatri , sukhasuptika. 
Lalita, Konigin, friiher Mans II, 72. 

Lammas-Fest, Lammasbruder, -schwester II, 266. 

Lanze, s. Speer. 

Lar, Natur und Bedeutung II, 172 f. 

Larin, unheilscheuchend bei Rinderlustration II, 126 — 128; L. sonst I, 228. 
Lebensrute (vgl. fuden, schmackostern), Scblagen mit L. I, 18; 75 f.; 149; 
194; 200 f.; Ill, 250 f.; 253; geschlechtl. Bedeutung I, 201 (vgl. auch 
Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 2 77; 871. u. das „KaIberquieken 1 ', 
das mit dem bes. auch in Finnland u. Estland hochzauberischen Vogel- 
beerzweig geschieht [vgl. Frazer II, 53 f.; 331]. Die Sterke wird damit 
auf dem Diingerplatz auch ans Euter geschlagen, auf daB es sicb 
mit Milch fiille, S. 175). 

Leiche (vgl. Tote), Sachen von ihr zauberkraftig I, 109; III, 262; Jat. 
No. 126; auch Pfeil, mit dem ein Mann verwundet worden III, 65; 
Brandopfer bei Leichenfeier I. 114 f.; schlimme Machte von ihr abge- 
webrt I, 150 (vgl. Phallus, Geschlechtliches, Asche, Kohle). 

Lemuren, Lemurien I, 119; 188 f.; II, 226; woher Lemuren oder Larvae 

II, 226 f. 

Letzte Garbe (oder Halme), dem Korngeist geweiht II, 192; verkorpert den 
Vegetationsdamon u. wie hergerichtet I, 73; auch fut genannt I, 76; 84; 
verbrannt I, 73; 100 (vgl, Frazer VII, 135; 146; 224); als Pferd gestaltet 

III, 237, vgl. 249 Anm. 

Licbt, Lichter, Baumen entziindet I, 99; dem Sonnengott II, 96; der Bhuta- 
matar I, 178; Segenskraft u. L. im Kult I, 222 f.; an Baumast um Kopf 



geschwungen II, 5; 115; um Rinder II, 180 (vgl. Schwingen, aratrika ); 
fiir die Totenseelen entziindet I, 178; II, 57; 59; 63; 74; 104; 224 usw.; 
auch fiir unselige II, 74; schiitzen gegen diese ib.; erlosen sie II, 60; 
63; 70; 104; leuchten den Totenseelen II, 102 — 104; 57; leuchten zu 
Totenland II, 90; wem bei Lichterfest geopfert II, 62; Frucht der L. 
am Balifest II, 19; Orte der L. II, 4; 56 f.; 62 f.; 70 f.; 83; 87; 105; 115; 
145; 221 f.; 239 f.; Mantra beim Aufstecken der L. II, 60; 63; woraus die 
LichtgefaBe gemacht II, 60; 67; 127 (vgl. Mehl); woraus Lichterhalter 

II, 61 f.; was in d. Lampen gebrannt II, 62; 66 f.; 99 — 102; nor Sesamol 
u. Schmelzbutter II, 70; 86; 99; was fiir Dochte II, 66 f.; 99 f; Docht- 
farbe II, 99 f.; bei versehiedenen Gottheiten II, 100 f.: bei Karttika- 
lichtern roter Docht u. Sesamol II, 101; Verhaltnis von Sesamol (bzw. 
Schmelzbutter), Dochtfarbe, Monatshalfte usw. II, 99 f.; L. nicbt auf 
d. Erde stellen II, 67; Entziinden der L. am Abend des 14. II, 56 ff.; 
in dunkler Halfte des Alvina u. heller des Karttika II, 72; L. bei 
Hoehzeit II, 102 f.; L. sind apotropaisch II, 102 — 104; bes. in Regen- 
zeit notig II, 98; im Karttika II, 99; in den 5 „heiligen“ Tagen des 
Karttika II, 70; das opus operatnm der Lichterentziindung bringt in 
den Himmel II, 96 — 98; Lichterfest Totenseelen- u. Erntefest II, 225; 
237; Lichterfest im Karttika Heimsendung der Totenseelen II, 213; 
241 f.; L. stammen aus Totenseelenglauben II, 203 f.; Kirchenlichter ur- 
spriinglich Totenlichter I, 125; Zeit des Lichterfestes, s. Zeit. Vgl. Bali, 
Schwingen, dipali, kaumudi. 

Lichterbaume II, 57; 59—62; 67; 87 f. ; 96; 115; 145; 170; 198: 222: 236; 
239; beschrieben II, 57 — 62; 66 — 69; Hohe II, 59; zur StraBenbeleuch- 
tung II, 67; Lichterbaum Waldgenie II, 62. 

Lichterschwimmen II, 222: 238 — 241. 

Liebe, Riten, wodurch Gluck in d. Liebe I, 40 f.; II, 39; 135; 137; 143; 153; 
196; III, 244 usw.; L. ist Krankheit I, 108; der Tod I. 134 f.; zu groBe 
L. der Brautleute bringt Unheil I, 127; Gottheiten der L. solche des 
Kriegs I, 136 f.; dem Liebesleben giinstige Zeiten II, 194. 

„LiebeswaSser‘‘ (vgl. kamasalila) III, 180 f. ; 243 — 245; „Augenfett“ = L. 

III, 181 („Auge“ ja — Vulva); Somasaft = L. Ill, 180; 187 f. 

Link, mit linker Hand u. auf linkes Knie sich niederbeugend den Toten- 
seelen gespendet II, 218, d. liuke Seite die weibliche. Bachofen, Gra- 
bersym. 172; 46 f.; Mutterr. IX b; 127 a; 159 a; 185 b; 219 b; 233. 

Loben, bringt Unheil I, 126 f.; nicht bei Konig, Berg, FluB andern loben 
I, 128 (vgl. Saurapur. 18, 21. Jahn verweist aufs Padmapur.). 

Lotosblume, in Regenzauber(tanz) I, 55 f.; Isis in Lotosstengel gehiillt I, 
56; Ashtart halt L. in Hand I, 179; achtblattrige L. in Ritus II, 61 f.; 
210 f.; alle Gotter in L. II, 61; ohne L. keine Gottesverehrung II, 211; 
die versehiedenen Lotosarten, mit denen Bali verehrt wird II, 8; 188. 

Lowe, Tier der Durga, Ashtart, Ishtar I, 164; 179; der Jyeshtha II, 136. 

Luperkalien I, 75. 

Lustdirnen, guter Angang I, 8; II, 152; bei Friihlingsfest I, 13; wichtig 
bei alien Festlichkeiten I, 14 f.; 152; II, 196 usw.; in ihnen Geschleeht- 
lichkeit verkorpert I, 9; H, 37; IH, 239; magisch Gluck ausstrahlend II, 
152 f.; ihr Gliicksumgang II, 6; 152 — 154; FiiBe salhend II, 6; 153; zaube- 
risch heilvoll fiir Schwindsiichtige II, 153; Erde von Bordelltiir segens- 
voll H, 153; III, 229; singen u. tanzen bei janti u. Festen II, 122; 196 
usw.; schwingen lustrierendes Licht iiber Konig II, 127; sollen bei Lichter- 
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fest besucht werden II, 109 f.; geben altem brahmanischen Knnden Bak- 
kenstreiche I, 175; unziichtige Schaustellung im alten Rom I, 71 f,; die 
Lustdime Lllavatl durch Lichterfestfrommigkeit in den Himmel II, 71; 
die L. Indnmati u. die Mans II, 71 f.; Prostitution macht d. Acker frucht- 
bar III, 30 f. 

Lustration, s. nirajana, aratrika, ganti, Schwingen. 

Madanotsava Fest des Kama I, 12 ff. 

Madchen, gliicklicher Angang I, 9; werfen Reiskomer II, 5; 115; sind Ver- 
korpernng frischer Geschlechtlichkeit II, 115; M., das mannbar sein 
mochte III, 167 ff.; ist „gattenfeind“ HI, 172 f.; M. im Veda geben 
sicb gerne hin III, 165; 173. 

Maharatri II, 19. 

Mahavartl (devi) II, 63; 100. 

Mahavratafeier, (Jfnira u. Ary a streiten um weiBes Fell II, 183; bei M. 
rituelle Begattung, Schmahung, Zoten III, 247; Regentanz dabei I, 57. 

Maibaum, ist der Vegetationsdamon I, 100; wird verbrannt ib. ; mit trok- 
kenem Feuermaterial umschicbtet I, 104; bleibt langere Zeit steben I, 
105: mit Biindel Hen (Stroh) u. Stabkrenz I, 106 (mit dem „Stabkreuz 
wie Arme“ vgl. Oldfield, Sketchs from Nipal II, 314 vom Indrafest 
in Nepal: Figures of Indra with oustretched arms are erected about the 
city); M. beschrieben I, 106; III, 106 f.; spiralformig bemalt I, 106 (vgl. 
Spirale); abgeschalt I, 106; durchs Dorf gezogen u. dabei Verspottung 
der andern I, 128; Wettkampf um M. I, 198; M. erklettert I, 197 f; stark 
modifiziert III, 106; mit gerollten Holzspanen umwickelt III, 107; phal- 
lisch III, 192; androgyn III, 107 f.; Nebenbaume in, 109 f. Vgl. Indra- 
banm. 

Manen („Vater“), fahren in brabmanische Totenmahlgaste hinein I. 182; 
II, 44 („zu Luft geworden“); zeugen Kinder I, 189; II, 45 — 47 ; 236; 
ithyphallisch II, 46; wobnen in der Erde III. 263; sind schwarz I, 84; 
verabscheuen wiistes Wesen I, 139; 184; III, 78. 

Mangoblute, dem Kama als Opfer emporgeworfen I, 59 f.; ist sein Ge- 
schoB I, 60; 62; wird verzehrt (getranken) I, 60 f.; 148; ihr Saft ent- 
flammt Liebe I, 60 (NB. Es muB madanadipana heiBen, nicbt madanadi- 
pana); ist rot u. schwarz I, 61; Verkorperung des Kama ib.; erster Friih- 
lingsbote I, 60; 148; Friihling reitet auf M. I, 162; den Himmlischen u. 
den Manen zu opfern II, 218; Mangobaum nebst Blattern usw. erotisch, 
segensvoll zauberiscb I, 64; 104; II, 80 Anm.; dem Kama u. dem Mond 
heilig I, 64 (So verehrt denn die Prinzessin Avantisundari mit einer 
Schar anderer Schonen im Friihling den Liebesgott unter einem Mango- 
baum mit allerhand Opfergaben, am Anf. der 5. Erzahl. der Purvapithika 
des Daf;akuma raear., S. 181 meiner fibers.); Mangoblatterzweig bei nira- 
jana zur Besprengung II, 117; Blatter u. Zweige bei Hocbzeit I, 64; II, 80. 

Mann, GroBe des idealen III, 52; der ,,kleine Mann“ in, 180. 

Mannerhaus im Veda III, 173. 

Mannerkindbett, woher III, 82. 

Mannhardt, Wilhelm I, 3, 5 usw. Vgl. Nachwort, SchluB. 

Manmatha, Etymologie I, 206. 

Mantik, bei Wagenumzug der Friihlingssonne I, 167; bei Balifest II, 10; 
108; 201 f.; bei verscbiedenen Festen H, 203; bei Indrabaumfest III, 12; 
20; 25 f; 31; 34; 39; 49; beim Seilziehen II, 181 ff.; beim Wiirfelspiel II, 
145; 147; 151; vom Festfeuer II, 108; 175; vom Spiel der Kinder II, 108 
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(vgl. 203 Anm.)j Ton Lichtern bei nirajana II, 175 f.; von schwimmenden 
II, 238 f.; Lampenorakel II, 175, Anm. 3; am Vollmondtag des Karttika 

II, 240 f.; bei Prozessionsfest II, 203. 

Mara = Kama I, 134 f.; = Penis (Friedr. S. Kranss, Geschlechtsl. d. 
japan. Volkes 2 II, 157 f.). 

Margapali II, 7 f.; 160 — 174; 237; aus Gras gemacht II, 7; 160 f.; 163 f.; 
Spruch an sie II, 7 f.; 161 f.; 163; M. im Qabdakalpadrimia II, 163 f.; 
Lustration der Tiere u. Menschen, die drunter bingehen II, 8; 164; die 
M. chthonische, Herden- u. Vegetationsgottheit II, 164; 170; dem Pushan 
verwandt II, 170; dem Kshetrapala II, 170 — 172; dem Lar II, 172; der 
Artemis II, 173 f.; Segen der Feier II, 8; 164. 

Mark Twain I, 82; 176; III, 81. 

Mars, Fruchtbarkeitsgott ist Kriegsgott geworden I, 136; 210; nrspriinglich 
Gras, Grasgott I, 210 f.; II, 173. 

MartintiS, St., u. Martini II, 167; 237 f.; 250; sein RoB II, 267. 

Marilt, sind Wind- n. Regengottbeiten III, 141; 145; die Fohnstiirme des 
Friihlings III, 141; 143; jugendiich spieleriscb III, 143; Indras Barden 

III, 141 — 143; Brahmanen I, 143; vidyuddhasta III, 149. 

Masken I, 2; 73; 76; 84; 97. 

Matllwurf ( akhu ); Mitra u. Rndra geopfert III, 230 f.; Maulwurfhaufen 
chthouisch, zauberisch IH, 77; weshalb III, 219. Vgl. Ameisenhaufen. 

Maus, die Licht schneuzt II, 70; 72. 

Mehl (Teig), verbunden mit chthonischen u. Vegetationsmachten, apotro- 
paisch II, 61; Einreibung mit M. II, 6; 61; 154; Rinder bei Rinderfest 
damit geschmiickt II, 179; mit Reismehl gemachte geometrische Figuren 
III, 120; mutke H, 30; 104; ana Reismehlteig Lampen I, 103; II, 30; 
361.; 104 f.; 221; die 5 Lampen bei Bhishmafeier II, 221; Untersatz der 
Karttikalichter II, 61; Gotterbild H, 191; Symbol des Sonnengottes II, 
192; Bild des Bali n, 190; des £iva u. der Gauri II, 190; vgl. 92, Anm. 2; 
der Ganri II, 190 f.; des Sonnengottes II, 190 f.; der Nikshubha ib.; des 
Himmelsraumes II, 190; der Ratri II, 191; von Vegetationsgottheiten 
II, 36 f.; 92; aus Reismehlteig u. Reiskornem d. Berg Meru mit Nikshubha 
u. Sonnengott II, 190 f.; ebenso der Sonnengott II, 191; Bali H, 191 f.; 
d. Linga II, 192; 199; Balibild aus gekochtem Mehl II, 149 f.; cashala 
aus Weizenteig III, 184. Vgl. Licht, aratrika. 

Mennig, erotisch I, 33; zauberisch II, 32; 126; Gesicht damit bemalt I, 76; 
178. 

Mensch, vor seiner Grausamkeit fliichtet Gott II, 131 Anm. 

Menstrualblut, zauberisch, auch heilwirkend I, 8; III, 91; gehort zu 
pittavarga, ist feuerhaft III, 179; Menstruiernde muB irdene GefaBe 
meiden I, 227; menstruierendes junges Weib gottlich verehrt (als Devi), 
Kularnavatantra X, 39 ff.; XV, 34; Abendmahl der Barbelognostiker aus 
Sperma u. Menstrualblut, Leisegang, D. Gnostik 188 — 195, Vgl. Bad. 

Meriah, seine (ihre) Tranen erzeugen Regen I, 56. 

Merlin II, 254. 

Metall (vgl. Eisen) apotropaisch I, 227; Wasser aus Messing- u. Silber- 
gefaB vernichtet Potenz II, 26 (NB. jedenfalls bei Totenmahl!); im 
Karttika (Totenzeit!) MessinggefaB zu meiden II, 26; bei Brautbad zu 
brauchen III, 171; bei Frucbtbarkeitsfeier IU, 133; Bild des Toten- u. 
Fruchtbarkeitsgenius Bali aus Messing II, 250; Messing apotropaisch 
II, 32. 
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Milch, Hexe u. Zauberer stiehlt Milch weg, u. wie unschadlich zu machen 
III, 75; weshalb M. so suB HI, 83; M. wird bei altem Opfer .,Honig‘‘ 
genannt, weil Honig altere Opfergabe, Milch Neuerung III, 84 — 86. 
„Milchbaum“, Milch dec Caprificus bei Opfer gebraucht I, 154; III, 195; 
Bhutamatar wohnt unter M. I, 173; Opferscbeiter von M. II, 118; M. zau- 
berisch anch weil bliitenlos III, 71; M. fttr Tempel zu meiden III, 72; 
meist aucb fur Zahnholz III, 69; M. milchspendende Muttergottheit 
III, 195 f. (wohl auch androgyn, weil nebenher auch ala mannlicli ge- 
dacht, vgl. Briiste). 

Milow, St. II, 235. 

Mist (vgl. Exkremente, Grumus merdae, Naraka), Menschenkot bei Fasching 
umhergetragen I, 78; 81; Getreidegbttin u. Reprasentant des Vegetations- 
damons in Mist eingegraben I, 81 f.; II, 50 (vgl. Reinsberg-Duringsfeld, 
D. featl. Jahr 2 165); mit Mist, Kot bestrichen II, 82; durch M. frucht- 
bar machen ist gottlos II, 50 f.; Mistzauber n. Mistaberglanben II, 50; 94; 
Braut um Misthaufen gefiihrt II, 50; Vegetationsgenius aus M. gebildet 

II, 20 f.; 190; III, 121; Misthaufen angebetet I, 82; II, 47 f. 

Monate, Caitra = Friihling I, 41; kein Fest in Vaigakha I, 188 f.; keine 
Hochzeit I, 188 f.; keine im Mai I, 189; bes. heilige (eigentl. unheim- 
liche) M. II, 225; Totenseelenmonate II, 225 f.; Magha Ungliicksmonat 

III, 121. 

Mond (vgl. Neumond), durch Koitus andrer gefordert I, 19; durch Toten- 
seelen u. Spenden an sie zum Wachsen gebracht I, 97; Gottheit der Toten- 
seelen, der Vegetation u. Fruchtbarkeit I, 127; II, 230 f.; HI, 154 f.; 
160 f.; 202 — 205; 225; 254 Anm. unten; als Vorsteher der Zeugung Biene 
III, 78; macht zeugungsunfahig, krank usw. HI, 204; schenkt Sperma 
III, 228; Kindem gefahrlich I, 140 f.; Ill, 201 f.; ihn ansehen unheilvoll 

I, 127; IH, 202; = Vritra IH, 203; Seelengefangnis I, 141; Feindschaft 
zwischen M. u. Ganeija I, 127 f.; zwischen M. (als Hund) n. Rindem 

II, 177; HI, 203 f.; fur Hochzeit unheilvoll III, 204; GenieBer des Wci- 
bes HI, 178 f.; 204; grauenerregend III, 202; gehiirt zu den „Totern“ 

III, 204; abnehmender ist bbser Planet in, 204; dieser = Varuna HI, 
205; gefahrlich, mit Finger auf M. zu zeigen III, 202; zunehmender be- 
wirkt Znnahme usw. Ill, 203; bewirkt 'Wachstum ii b e r der Erde ib.; 
M. stirbt u. komrnt wieder III, 265; ist Himmel geringerer Seligkeit 
IH, 265; Urheimat, Kraftquelle u. Himmel der Frauen III, 205 (vgl. 
Bachofen, Grabersymb. 76 f.; 80; 116; Mutterr. 37 a; 38 a) ; wichtiger als 
Sonne ib.; Fliissigkeitsbehalter III, 208; Licht- u. Seelenschiff IH, 207, 
Anm. 2. Vgl. Soma. 

Mondtag, (d. h. Mondmonattag, tithi), welcher Gottbeit die einzelnen 
heilig I, 169. 

Muschel, Sinnbild der Vulva I, 29; 190; = Vulva I, 195; 233; Kama mit 
Muscheln geschmiiekt I, 29; Gliicksding I, 233; Amulett ib.; Vishnus M. 
I, 164; 233; 190 Anm. 2; „Muschelblume“ I, 233, Anm. 2. 

Mutter, Kult der „Mutter‘" in Indien I, 179; II, 80 Anm.; statt M. in der 
Mythologie auch Schwester, Geliebte, Gattin III, 109; 225; (vgl. bes. 
Bachofen, Grabersymbolik 28; 136). 

Nacht, ist schlimm II, 36; III, 177; 202; 207; „Nacht der Stabe“ n, 142 f.; 
Nachtfeier eines Festes z. B. II, 5 f.; 85; 91; 137; 146; III 110 f.: Fest 
der „angenehmen N.‘\ s. Sukharatri. Vgl. Wasser. 


311 



Nacktheit, bes. der Frauen bei Zaubern I, 56; 115; 171; bei Fruchtbar- 
keits- u. andren Festgelegenheiten I, 70 f.; 76; 78; Schamhaftigkeit bei 
N. I, 70; nackte Frauen lesen Niisse oder Kirschen auf I, 75; N. bei Luper- 
kalien ib.; bei Fasching I 70 f.; 76; 78; bei Geisterabwehr I, 150. 

Name, der ricbtige notig III, 186. 

Naniml, Bhillaweib, heiratet zwei Brahmanen, wird besessen II, 67 — 69. 

Naogeorgus I, 79 (die englische Ubersetzung: The Popish Kingdom or reigne 
of Antichrist written in Latin verse by Thomas Naogeorgus and 
Engiyshed by Bamabe Gooje, 1570, ed. by C. R. Hope, Lond. 1880). 

Narada, weshalb er immer wandern muB II, 149 — -151. 

Naraka, (vgl. Mist, Bali), Damon des Mistes I, 82; II, 47 f.; ihm Licht(er) 
gespendet II, 4; 19; 41; 48 f.; Frucht der Lichtspenden an ihn II, 41; 48; 
Bad am Tag des N., auch zweimal II, 28; da Lakshmi u. Gauga im Was- 
ser II, 28; an seinem Tag Sesamolbad, s. Sesamol; ist chthonisehes Wesen 
II, 41; 47; Form des Bali II, 25; 56; 264; gottesdienstlich verehrt H, 
47 — 49; Pluton ahnlich II, 48 f.; Sohn der Erde u. des Vishnu als Eber 
II, 27; 47; 51 ff. (das Schwein, bekanntlich eine Verkorperung des Korn- 
geistes, ist das Tier der Demeter u. der Erdgottheit Frau Holda, die 
manchmal auch Schweinemutter heiBt [U. Jahn, Opferbrauche 116]); 
durch malinirati entstanden II, 51; als Fotns weltalterlang im Mutter- 
schoB zuriickgehalten II, 51 f.; als Findling erzogen II, 53; 58; soil Men- 
schenart bewahren, nicht Asuraart annehmen (ist also Asura!) II, 51; 
53 — 55; vorbildlicher Herrscher II, 53; 55; von Vasishtha verflucht II, 
53 f.; erhalt Gnaden von Brahma II, 53 f.; bedrangt Gotter u. Heilige 
II, 54; von Vishnu getotet ib.; u. zwar am 14. krishna Karttika II, 27; 
sein Tag Gespenstertag II, 41 f.; Asurafiirst II, 264; muB lange in Erd- 
tiefe bleiben II, 55. 

Narrenbischofsfest I, 73 f. 

Nerthus, ihre Umfahrt II, 198. 

Neumond(nacht, -tag), Zeit regsten Wirkens der Vegetationsmachte II, 230; 
in, 160; da keine Pflanze verletzen u. warum II, 230; HI, 160 f.; da kein 
Weib beschlafen III, 161; bej N. graddha notig u. weshalb II, 229 f.; 235; 
N. Mittag der Totenseelen II, 230; bei N. kommen Mond u. Sonne zu- 
sammen II, 230; in Neumondnacht ist d. Mond in die Pflanzen eingegan- 
gen III, 160; in die Sonne ib.; bei N. sterben schlimm II, 121, Anm. 1. 

Nikshubha, Gattin des Sonnengottes (= Erde) II, 190. 

Nikumbha, Verwandter Balis II, 245 f. 

Nimba(blatter), zauberisch II, 33; bei Totenopfer Tabu II, 43. 

Nomaden, Gottheiten u. Opfer aus d. Nomadenzeit II, 84 f.; Nomaden- 
religion im Rigveda III, 257 — 263; wie wichtig Wagen fiir die Himm- 
lischen u. den Kult III, 257 — 260; wie verschieden die religiose Richtung 
des N. u. des Ackerbauers III, 260 — 262. 

Nonae Caprotinae I, 153 ff.; 196. 

NuB, = Hode I, 22; 117; Niisse auf lesen, s. Nacktheit. 

Ohr, Sitz der Intelligenz I, 195; erotische Bedeutung I, 195; rechtes O. 
d. Brahmanen entsiihnend I, 195 Anm.; Ohr = Vulva I, 195; Ohrdurch- 
bohrung bei Baumen II, 64; III, 222; Ohrringe der Aditi H, 54. 

Ohrfeige, dem Erhangten zu geben I, 193 f.; die dem Kamtner Herzog ge- 
gebne I, 193 f.; dem altind. Konig I, 194 f; dem babylonischen I, 195; 
dem Brautigam ib.; dem zauberisch Festgebannten ib.; der Leiche I, 
195 f.; Manner u. Frauen einander I, 200; tlbergangsritus I, 196 
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Oleander (roter), unheilvoll II, 218 f.; Ill, 69 f. 

Opfer, in die Luft emporgeworfen I, 59 f.; Fruchtbarkeitszanber bei Soma- 
opfer I, 63; Feneropfer notig, daB Sonne anfgehe I, 96; die Gottheit sich 
selber geopfert I, 123; III, 217 f.; 249 f.; 227 (n. II, 246), verglichen mit 
III, 232 u. dgl. mehr; geringstes glaubensvolles Opfer der Gottheit lieb 

I, 174; Opferholz II, 60; geopfertes Tier geht in d. Himmel III, 30; 
d. Opfertier wird erstickt III, 237; knpferrotes GefaB auf Gewasser da- 
hinschwimmend Opfer fur Varuna III, 267; varum mit Qurpa geopfert 

II, 141 f., vgl. $urpa. 

Opferpfosten (yupa), was fiir Baum dazn nehmen III, 64 f.; wie Baum zn 
bestimmen, zu salben, zu fallen III, 93 f.; Mantik vom Niederfallen IE, 
94; Hiihe des Stnmpfes III, 94; Wichtigkeit des ersten Spans IE, 94, vgl. 
93 Anm.; mit Spitze gegen Osten niedergelegt III, 94 (vgl. 10); ist 
Phallussymbol III, 184; 193 f.; Regenspender II, 62 Anm. 

Oscilla II, 263. 

Osiris, Klagen um ihn I, 2; Osiris u. Isis ib.; urspriinglich Fichte u. als 
Leiche in Fichte gelegt, verbrannt I, 31 f.; ist Toten- n. Frnchtbarkeits- 
genius I, 82 f.; chthonischer n. dann Mondgott III, 265. 

Ovid, Totenopfer bei ihm I, 119 f.; 123; II, 226. 

Paka^asana III, 13. 

Pan, gepeitscht bei wenig Jagdbeute II, 172; III, 253; Wald- u. Bienen- 
gottheit, ihm Eonig dargebracbt III, 83 Anm.; tragt Fichtenkranz 
I, 32 Anm. 

Pantomimiker in Indien I, 173. 

Parfums, acht Prozesse bei Bereitung I, 24. 

Penis (erectus), dessen Schanstellnng bei Festen I, 15 (in Indien); 71 
(in Rom); von Fruchtbarkeitsgottem mit d. Hand dargehalten I, 16; 30; 
230; H, 111; IE, 228 f; ebenso von Bnben bei Balifest II, 108; 111 f.; 
P. e. des phallischen Gottes mit Fett (01, Schmelzbutter) gesalbt III, 
91; ist der Flammenhaarige, macht seinen Be6itzer brennen III, 155; 
Mann oder Gottheit mit mehreren I, 89; der riesenhafte des Legba III, 
91; des Wuraka I, 94; P. e. des „Kornalten“ I, 73 (vgl. Jarilo); Indras 
Beziehnng znm P. Ill, 163 f.; P. mit Glockchen I, 230 — 232; der ,,durch- 
bohrte P.“ I, 232; P. e. = roter Knoblauch I, 209; = Glockenkloppel 
I, 229; = StoBel ib.; IE, 187; = Lichtstrahl IH, 150; = Agni IE, 155; 
= Qiva IE, 186; = M5ra, s. da; = Indra IE, 167; 180; 186; = Freyr IE, 
187; = bulliger Schlauch III, 164; = Mannlein usw. IE, 167; 180; = Rohr 
IE, 192; = Stab I, 32; III, 192 f.; = anfgerichteter Stab oder Baum 

III, 192 f.; = Stange IE, 194; = Holzzylinder I, 64; = Lanze (Speer) 
I, 130; 136 f.; 210; = blumenumwundener Priigel I, 102; = Kenle I, 190, 
vgl. 137; = Fisch, Feder III, 195; = Pflock (Zapfen), s. Pflock; = Horn 
s. da; = SchoBlingsspitze des Nyagrodhabaums II, 37; = „PfeiIer des 
Eros“ (kamastambha) III, 193; 229; = Pfeiler des Varuna IE, 229; 
= Ruder, Mast, Fabrer III, 245; Sankt Penis I, 94; Baumnamen Namen 
des Qiva als P. e. Ill, 186 f.; P. durcb Schlagen oder Kitzeln belebt IE, 
252; ist Urquell alles Gedeihens III, 230. Vgl. Geschlecbtsteile, Phallus, 
Priapos. 

Persephone, ihr w i 1 d e Tauben heilig II, 49; Heimat im Wald ib. P. u. 

Pluton in Indien II, 95; Verkorperung des Sommerwachstums II, 49. 
Plau, Seelentier, Form des Skanda, Pfauenfedern zauberisch II, 33; Biindel 
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Pfauenfedern auf Lichterbaum der Totenseelen II, 59; Pfauenfedern als 
Schmuck auf kultischer Standarte III, 133; Schmuck der Holifesttrom- 
mein I, 54; der Hirten II, 179; III, 128; der Rinder ID, 127; Pfau schreit 
gewaltig in Regenzeit III, 126; tanzt da u. verliert Fedem ib. 

Pferd, Lustration II, 115; 117 f.; 245 nsw. (vgl. nirajana ); ciinti fur sie II, 
121; als Vegetationstier (Korndamon) II, 166 f.; Ill, 237; 249 Anm.; 
Pf. = Varuna u. ihm heilig III, 159; 236 — 250; chtboniscb II, 250; Kom- 
u. Seelentier III, 237; 239; nur s e i n Blut den Himmlischen geopfert 
III, 237; Oktoberpferd ib.; Sonnengott = Pf. Ill, 159; Pf. Fiihrer zum 
Himmel III, 222; seine hohe Bedeutung im Ritual III, 237; Pferdewett- 
rennen bei Emte- u. Totenfeiern II, 266; III, 185; Gottheiten der Pf. 
II, 117; 245 f.; Ill, 159. 

Pfitlgstl, Wasserpflanzenmimus I, 55 — 57; gekopft I, 56; 149. 

Pflanzen („Krauter“), bei nirajana II, 116 — 122 usw.; Pflanzenzauber bei 
nirajana dringt auch Ton unten (aus der Erde) her II, 167 — 169; warum 
als Vegetationsmacht wildwachsende Pf. genommen I, 210 f. (vgl. 

I, 213; 125: der Erdgottin wilder Baum heilig); wildwachsende Pflanze 
zeugungszauberisch, machtvoll usw. I, 211; III, 252 f.: Schlingpflanzen 
erzeugen Gefangenscbaft usw. Ill, 66. 

Pflock (Zapfen) = Penis erectus III, 229 f. 

Pflug, auf Holibaum I, 106; auf Indrabaum III, 25; 95; P. mit Wasser be- 
gossen I, 115; KrankenbegiefSung unter P. Ill, 171; P. = Penis im Koitus 

II, 38; nicht pfliigen in Totenseelenzeit II, 236 f. 

Pflugbespannung III, 155; 157 f. 

Pflugziehen I, 113 — 117. 

Phallisch, Riten in Schweden II, 198; im heutigen Thracien I, 97. 

Phalloktenisch (vgl. androgyn, Kleidertausch, Farben, Geschlechtliches, 
Phallus, Vulva), phalloktenische Gottheiten, s. androgyn; die Glocke 
ph. I, 229 — 238; Ausriistung des Krishna ph. I, 190 (vgl. Vishnu); phal- 
loktenische Darstellungen der Primitiven I, 114; 130 (vgl. Geschlecht- 
liches); Schwarz u. Rot ph. I, 61; 73; 76 f.; 83 — 85; 177 f.; 181; der Mai- 
baum ph. Ill, 194 f.; magischer Schutz durch phalloktenische Farben 

III, 220. 

Phallus (vgl. Penis, Priapos, Geschlechtsteile), Wichtigkeit u. Schaustel- 
lung I, 15 f.; 71; 93; 129 f.; 188; schiitzt u. befruchtet Felder usw. I, 
18; spendet Regen I, 18; rot gefarbt I, 32; 61 Anm; 64; Ph. u. Hoden 
der Vegetationsdamonen I, 73; 93 usw.; Macht des Ph. I, 93 — 98; wegen 
der vielen Phallen Fruchtbarkeit I, 96; Ph. von Frauen getragen I, 188: 
von Bhutamatar in der Hand u. sie von Phallen umgeben I, 186; von 
kathol. Priester auf Stauge getragen I, 93 f.; Ph. als christlicher Heiliger 
I, 94; christl. Phallusheilige I, 94 f.; Ph. schiitzt christl. Kirchen I, 95; 
angebetet I, 96; gekiiBt, umhergefiihrt usw. I, 130; 188; von Matronen 
mit Blumen bekriinzt I, 188; der Venus in d. SchoB gelegt ib.; nmher- 
gefahren bei Qivas Ausfahrt I, 220; Umfahrt des aus Reiskomern n. 
Mehlpaste geformten II, 199; Ph. mit Fliigeln u. Glockchen I, 230; Phal- 
len in Cornucopia II, 52; Indrabaum mit Phallen gescbmiickt IH, 28; 
38; 96; Phallen in u. auf Grabern I, 113 f. (auch in altagyptischen hau- 
Gg- Hastings, ERE. IX, 825 b); Phallustanz der Indianer I, 71 f.; alt- 
griechischer I, 72 Anm.; Madchen vor Hochzeit auf Ph. gesetzt I, 154. 

Pharmakos, alter u. impotent gewordener, geschlagener u. getoteter Vege- 
tationsgenius III, 252 f. 
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Phonix I, 46. 

Pisang, s. Bananenbamn. 

Pluton, chthonisch, auch segenspendend II, 48 f.; Ill, 266. 

Pola, Rinderfest II, 165. 

Pongalfest II, 126; 178 f.; 265; Sonnenfest mit FeuerstoBen III, 119; Kochen 
des neuen Reises u. Darbietung an d. Sonnengott III, 119; Fest der Erst- 
lingsfrucht III, 119; 122; zu Ehren Indras u. des Sonnengottes III, 121 f.; 
Viebpongal III, 119 f.; 123; 128, vgl. 159; P. des Viehs n. Indrafeier ver- 
bunden III, 124 — 132; Gleichstellung mit Dienerschaft bei P. Ill, 122; 
Hasenbetze III, 123; Weihnachten ahnlich III, 122 f. 

Portenta, von Indra kommende III, 113; von den Planeten: Sonne, Mond, 
Mars, Jupiter, Venus, Rahu, Ketu III, 49 f; P. an Baumen III, 67; 71; 
bei Indrafest III, 111; durch Rinder u. Elefanten II, 121. 

Poseidon, V aruna ahnlich III, 250 f. 

Positive Segenskraft wirkt apotropaisch I, 21; 46; 222; II, 38; 170. 

Potenz, gesteigert I, 17; 21; 68; 94; 102; 117; 119; 124 f.; 209 Amn.; II, 
42; 261 f.; Ill, 163, 252; durch Wasser aus Messing n. Silber bei Toten- 
mahl vernichtet II, 42; potenzlose Tiere als Opfer II, 46; Potenzkrosusse 
II, 261. 

Pradyumna, = Kama I, 206 — 208; aus Vishnus tejas entstanden I, 206; 
entzundet £iva, wird von i hm verbrannt I, 207; Kama als P. wieder- 
geboren I, 208. 

Prajapati, der Weltschopfer III, 225; alter Vegetations- u. Zeugungsgott 
II, 64; III, 162; 184; 219 f.; 221 Anm.; 232; ihm gehoren die Saaten 
II, 64; an Varunas Stelle geschoben III, 77; 226; 232; 236; 249 253 

usw. (NB. Beim Vajapeya werden ihm schwarze n. weiBe mannl. Tiere 
geopfert, <^atap. Br. V, 1, 3, 7 ff.) 

Pratardana, N. des Indra III, 15. 

Pretapa, Totenwart II, 207. 

PriapOS, mortis et vitai locus I, 113 f. Vgl. Phallus. 

Priester, Adhvaryu wahrend des RoBopfers Konig III, 241; Frauen des Ko- 
nigs dabei an Priester verschenkt III, 248 f. 

Prostitution, macht Felder fruchtbar III, 30 f. Vgl. Lustdirne. 

Prozessionsfest einer Gottheit, s. Vagenumfahrt, yatra. 

Purana, Beriihrung von Matsyapur. u. Bhavishyott. I, 11; 35; Alter des 
Bhavishyott. u. Vishnudh. I, 143; 167: II, 17; d. Brahmapur. schreibt 
aus Harivamga ab, das Vishnupur. dann aus Brahmapur III, 131: Matsya- 
pur wohl bedeutend jiinger als Vishnudh. Ill, 268 Anm. (vgl. 74): die P. 
iibernehmen Textverderbnisse eines vom andern I, 42; II, 147; 156; 187 usw.; 
die P. verfahren nach Laune III, 64; die langere Darstellung in P. u. 
sonst oft die altere III, 131 f. Anm.; Padmapur. vishnufanatisch II, 56; 
Vishnudh. u. Vishnusmriti, z. B. II, 110 f. Anm.; Liicke in Manuskript 
der Vorlage wie ausgefiillt III, 269. 

Psshan II, 79; 170: III, 158: 160; 227. 

Putana, Kinderspenderin u. -toterin, auch Hausplatzgeist I, 141 f. 

Raghu, Konig, unter ihm Holi entstanden I, 144 — 148. 

Raka, Zeugungsgenie III, 158. 

Rambha, Apsaras, ihr Fest I, 187. 

Rati, Kamas Gattin, mit ihm verbrannt I, 133 f.: 156: will sich mit ihm 
verbrennen I, 133; 208; ihre Klagen um ihn I, 33: 133 Anm.; 203; ist 
die Begliicktheit im Koitus III, 228. 
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Ratselmotiv ('..weder bei Tag, noch bei Nacht“ usw.) I, 144; 149. 

Rausch, Rauschtrank, Rausch wird verherrlieht III, 178; ist wahrer Name 
des Kama III, 184; Rauschtrank trinken bei Lichterfest II, 5; 109 f.; 
erotisch fiir d. Frauen nbtig II, 110; nur Brahmanen verboten II, 110 f.; 
bei Fest vom Konig gespendet III, 110 f.; Heilmittel des Katzenjam- 
mers II, 111. 

Ravana, Schreckensfiirst u. gedemiitigt II, 125; wird Katze (wie Indra in 
Kathasarits. 17, 137 f.) II, 150; von Durgi verflucht ib. 

Regen, Beschreibung schrecklichen Gewitters III, 129; ind. R. wie ,,Riesen- 
gardinen“ III, 157 unten f.; R. spendende Machte III, 144 — 153; Gewitter 
u. -gott schwarz III, 152; Regen durch Schwarzes erzeugt III, 145; durch 
gewisse Pfianzen III, 145 (vgl. Rohr); Westwind bringt R. II, 184; Ost- 
wind III, 145; R. kommt aus d. Sonne III, 152 f.; aus d. Himmelsmeer 
III, 207 f.; Sperma = R. Ill, 150; Ham = R. I, 18; 28; (Bambus)rohr 
wirkt R. Ill, 224, vgl. 238. 

Regenbogen, nicht mit Finger auf ihn zeigen III, 202 f.; R. in d. Man- 
tik III, 203. 

Regenzauber I, 26; 28; 55 — 57; 115; 117; 121; 192 (durch Priigeln, Ver- 
wunden) ; durch Wassertauche I, 214, vgl. Wasser; mit Frosch u. Wasser- 
pflanzen III, 109 Anm,; 224, vgl. 225 Aim.; durch Varunapraghasa IH, 
256; durch nasses Gewand usw. Ill, 116; durch Seilziehen II, 184; durch 
Regenlied III, 144 f.; Karirishti IH, 145. Vgl. Regen, Wasser. 

Regenzeit, ist unheimlich, heilig. Tabus II, 98; Lichterspende da den To- 
tenseelen II, 98; da deren iippiges Wirken in Pflanzenwelt II, 229; 
vgl. 231. 

Religion, indische geschlechtlich I, 7—16; 68 f.; Ill, 178; geschaftsmaBig 
III, 177 f.; gottl. Verehrung der Mattel zu leben IH, 125 — 127; Religions- 
gemeinschaften in Altindien I, 179; Nomaden- u. Ackerbaureligion im 
Rgv. Ill, 257 — 265; ind. Religionen modeln Vorgefundenes um II, 96; nur 
die schadigenden Gotter verehrt II, 131. 

Religiose Pflichten, des Konigs zwolf II, 123 f. 

Retten, keinen in Krankheit, Lebensgefahr usw. I, 177; III, 251. Vgl. Wasser. 

Revanta, Pferdegenius II, 117; 245 f.; Ill, 57. 

Revati, Fruchtbarkeitsgenie III, 158. 

Rigveda, schief, lebensarm III, 143; krempelt um IH, 178; einseitig irre- 
fiihrend IH, 269; Dichtung fiir Viehbarone III, 257; Ackerbau ungeniigend 
beriicksichtigt III, 189 f.: 257; Kiassenpoesie n. -religion IH, 189 f.; Vor- 
herrschen der Nomadenkulte III, 262; zwei groBe Knltkreise IH, 257 — 265; 
Volkslied im Rgv. Ill, 169; 189; weltliches u. geistliches Lied IH, 191; 
Morgendlichkeit seiner Gotter u. Menschen IH, 177; Verhaltnis der 
Menschen zu ihren Gottern III, 176 f. 

Rigvedische Dichter, sind Barden der GroBen III, 142; geschenkgierig IH, 
142 f.; wohl meist nicht Brahmanen III, 142 f.; stehen auBerhalb des 
Volkes III, 143. 

Hinder (vgl. KUhe, Stier), ;anti fiir sie (mit viel Lustbarkeit) II, 119 f.; 
nirajana der R. (u. wie dabei geschmiickt, gejagt) II, 126 — 128; 178 f.; 
vgl. Ill, 119 f.; 128; Rinderfest II, 174 — 180; 222 — -224; dessen Zeit (teils 
Alvina [vgl. II, 119], teils Karttika) II, 176; 179; 222 f.; am Lichterfest 
II, 223; „Rinderspiel“ (gokridana) II, 177; dies Teil der Rinderverehrung 
(gopuja) II, 177; 222 — 224; wann abzuhalten II, 177; 179 f.; 222; auch 
heute Teil des Lichterfestes II, 180; Rinderfest bei Erntefeier der Santal 
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II, 180; wie gut es Ochs bei Lichterfest hat ib.; Rinderpongal III, 119 f.; 
vgl. Ill, 120; 128; Gottheiten der R. II, 246; Rinderhirtenleben III, 
124 — 128; Rinderhirt durch Lichterfest in d. Himmel II, 70. 

RizinuSStaude, als Vegetationsdamon verbrannt I, 102 f,; bei Holi I, 103 f.; 
taugt nicht zu Feuer I, 103; Bild der Schwache I, 104 f.; zauberisch I, 104; 

II, 30; III 69; Lichter (Lampchen) von R. II, 125; Rizinnssamen Toten- 
spende ib. 

Rohr (Bambus-, vetasa, t lenu, vamga), ist „Bliite der Wasser“ u. regen- 
wirkend III, 224; 256, vgl. 238; zum Indrabanm genommen III, 4; 9; 52; 
192 (vgl. jarjara); Besen ans Rohr beim RoBopfer III, 238; wie vielfach 
R. bei ihm notig III, 238, vgl. 237. 

RohrgefaBe (venupatra, vamjapatra), im Dienst der Komgottheit II, 90; 
92; 190. 

RoBopfer III, 237 — 250; Wasser u. Wasserpflanze dabei wichtig III, 238 f.; 
hundert abgelebte Klepper dabei (Korndamonen) III, 239; der Opferhengst 
darf keine Stute bespringen III, 239; Wichtigkeit der Frauen bei R. Ill, 
240; 248; Begattnng der konigl. Hauptgemahlin mit dem OpferroB u. Zoten 
dabei III, 241 — 250; dadurch Begattung u. Fruchtbarkeit fiirs ganze Land 

III, 240; 247 f.; Frauen des Konigs dabei verschenkt III, 248 f.; OpferroB 
= Varuna III, 249; R. dem Varuna dargebracht III, 250; R. alt III, 249. 

Rot, Schwangere darFs nicht tragen I, 9; Farbe der Geschlechtlichkeit, 
Fruchtbarkeit, Zauberei I, 20 — 22; 43; 61; 126; Baum mit roten Bliiten 
erotisch, zauberisch I, 23; rot d. Gesicht des Dionysos I, 32; 61; der 
Phallus I, 30; 61; 64; die Fruchtbarkeitsgottheiten u. ihre Embleme I, 61 
(vgl. Kubera; Skanda); Fahne u. Fahnenstange von Kama, Kubera, Gauri, 
Brahma III, 220 f.; Hochzeitsfarbe I, 62 — 64; R. fruchtbarkeitfordernd 
I, 126; erotisch u. gliickhaft I, 64; 110; Farbe des Todes u. der Zeugung 
I, 83; Zeugungsgottheiten Rotes geopfert I, 122; ihnen meist rote Lichter. 
dochte II, 100; den Toten roter Ziegenbock I, 123; rote Bliiten als 
Opfer II, 43; 218 f.; im Totendienst verboten II, 43; roter Faden bei 
ManenkloB II, 92; am Tag des Gane?a alles rot II, 196; rote Seide am 
Christblock III, 93; rote Haare zauberisch I, 61; 171; R. u. Schwarz zu- 
sammen erotisch I, 61 — 63, vgl. Farben; Harn eines Rotbraunen erotisch, 
zauberisch III, 167; roter Ocker Sinnbild der mannl. Geschlechtskraft 
III, 91; 194 f. 

Rudra, Genius der Waldwildnis, der Baume II, 65; 172; auch des Frucht- 
feldes u. Korns II, 66; 172. Vgl. (^atarudriva. 

Ruta graveolens (Gartenraute), wie zauberkraftig I, 98 f. 

Sagen, der „Alten“ I, 56; von Sagen zerschnittener Verbrecher I, 174. 

Salben, der FiiBe durch Buhldirnen II, 152 — 154. Vgl. Einschmieren, Mehl, 
Sesamol. 

Salz, zauberisch I, 220; II, 32; 119; III, 185; = Sperma III, 185. 

Sand, ist = Pflanzensamen n. Sperma I, 115 f.; Ill, 183; S. aus FluB = 
Korngottin II, 90; 137; S. ist Asche Agnis oder sein Same, auch Form von 
ihm I, 116; III, 183. 

Sanskritpredigt den Barbaren II, 17. 

Sarasvati, Fruchtbarkeitsgenie II, 247; III, 158 usw. 

Saturn (Planet), sein Bild aus Eisen in Sesamol stecken II, 26: an seinem 
Tag sich mit Sesamol einreiben ib. 

Satumalien, Wiederaufleben des goldenen Zeitalters II, 262; dabei Gemein- 
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samkeit von Herren u. Dienem I, 154; II, 265; Parallelen zu Ungebun- 
denheit II, 265 f. 

Saturnus, mit Sterculius identifiziert II, 55 f.; 264 f.; alter Gott II, 259; 
unheimlich ib.; Zeugungsgenins II, 259; chthonisch ib.; unter ihm goldenes 
Zeitalter ib.; Knlturbringer II, 260; 264; hat sich verborgen II, 260; 
ratselhaft versehwunden ib.; als irdischer Konig nicbt euhemeristisch II, 
262; Saatgott II, 264; Erfinder der Dungnng II, 264 f.; vgl. 55 f.; Bali ver- 
wandt II, 55; 250 f. 

Schaukel, Sichscbankeln des Damana-Kama I, 157 — 162; II, 264; C]i\ as u. 
Parvatis Festschankel n. -schaukeln I, 159; Schankelfest des Krishna 

I, 160; 190; II, 264; Schaukeln Ritus n. Vergniigen an Kamnndi II, 194; 
wachstumerzeugend II, 263 f; Apsaras schaukeln sich II, 264. 

Scheingeburt, s. Geburt. 

Schicksal, das bei Geburt bestimmte muB sich erfiillen II, 207. 

Schildkrote, Varunas Tier, Emblem u. Urform III. 221 — 227; wichtig bei 
Gewasserweihe III, 221 f.; ihr Fleisch macht Baume fruchtbar III. 222; 
ihre Galle das Weib III, 227; Sch. ist der festen Wohnstatt heilig III, 
223; Fiihrerin zum Himmel III, 222, vgl. 223; ins agnicayana eingemauert 
III, 223; die Erde ist ihr Ursprung u. Hiille III, 223; 233; ist der Wasser 
Gebieter III, 223 f.; Sumpftier III, 232 f.; Urtier III, 233; Urseele der 
Welten III, 225 f.; die „GroBe Schildkrote 1 ' III, 226; gottlich in Amerika 
III, 227 (die ,,GroBe Schildkrote" ist bei den Wyandotte-Indianem ein 
gottliches Wesen, das Amerika erschaffen hat u. die Erde auf ihrem 
Riicken tragt. William Elsey Conelley, Wyandot Folk-Lore [1899], p. 31. 
Erdbeben entsteht, wenn die miide Schildkrote Stellnng wecbselt ib. 
p. 76); „Handschildkrotchen" III, 182. 

Schlaf, siiBer der Lakshmi ( sukhasuptika) II, 88; 95; 143; 145 f.; der Vege- 
tation I, 128; II, 95 (vgl. Wecken). 

Schlagen, der Frauen mit Ruten usw., s. Lebensrute; sich mit Handriicken 
auf d. Mund, s. Bombne: durch Schl. schlimme Gewalten ausgetrieben I, 
194—196; Schl. der Manner durch Frauen I, 200 f., vgl. Kampf; Obst- 
baume geschlagen I, 17 f.; 200; Gott oder Heiliger I, 92 f. (vgl. Pan). 

Schlamm, (sich) damit einscbmieren I, 28; 43; 170; 182: 184 f.; II, 248; 
einander damit bewerfen I, 125 f.; 170; sich in Schl. werfen I, 170; Vege- 
tationsgenie mit Schl. beschmiert I, 181; Hauser u. Tempel I, 184; Wich- 
tigkeit fur Vegetationsgottheiten II, 93. 

Schlangen, wichtig fur (Jiva n. Dionysos I, 32; wie ihr Zischen hervor- 
gebracht I, 172; als Opferschnur I, 175 (auch Durga ist nagayajnopavita, 
Kalivilasatantra V 8); chthonisch u. Volk Varunas III, 231, vgl. II, 100; 
chthonische Wesen bei ihren Tanzen damit ausgeriistet I, 172; 175; 179; 
Bild der Erde III, 231; Sch. zu Johanni I, 179; Ashtart halt Schlange in 
der Hand u. Lotosbliite ib.; am 4. Tag nach Hoehzeit von Sch. getotet 

II, 207. 

Schmackostern I, 75. Vgl. Lebensrute, Schlagen. 

Schmahung (Verspottung usw.), bei Festen, bes. der Vegetation n. Frueht- 
barkeit I, 126 — 132; 183; 185: 192 f.; Ill, 247: fiihrt schlimme Machte irre 
I. 126 f.; IH, 247; vertreibt Lnheil, reinigt I, 127; IH, 247; totet I. 138; 
Sch, der Bhagavati v. Cranganore I, 131 f.; des voriihergehenden Fremden 
I, 143; bei Flachsfeld ib.; bei Nonae Caprotinae I, 154; bei Fest der 
Bhutamatar u. des Bhairava I, 183; 185; des Liber I, 188; bei RoBopfer 

III, 247; bei Mahavrata ib.; Geister, die Schimpfen, Fluchen, Unsauber- 
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keit usw. verabscheuen I, 138 — 140; Besehuldigung magisch unheilvoll 
I, 138. 

Schmelzbutter, ist erotisch, zauberkraftig 1, 107; III, 157; 225; Art bei 
Baumfallen damit eingeschmiert I, 107; III, 59; 91 (vgl. Honig); Grube 
beim Pflanzen I, 107; ist = Sperma III, 155; ihre Wunderkraft kommt 
vom kamasalila III, 91; Schildkrote (= Varuna) damit eingeschmiert 1)3, 
225; Konig damit begossen II, 117. 

Schmerz (Trauer) ist Unreinbeit II, 262. 

Schmid, Martin, Fohngedicht III, 141 Anm. 

Schmuck, Schmiickung der Stadt bei Fest II, 5 f., 107 — 109; 145; 197; 245; 

III, 10; 20; 32; der Menschen ib.; II, 113 unten — - 114. Vgl. Pfau. 
Schwarz, ist die Vulva I, 61; ebenso kokila u. Sesam, daher die Vulvagottin 
Durga als Kokilaweibchen aus Sesammehlteig III, 244; auch chthonische, 
Toten- u. Vegetationsgenien I, 64; 83 — 85; die „Vater“ I, 84; schwarze 
Maske ib.; schwarze Anbaufriichte im Totendienst u. dabei verbotenes 
Schwarzes II, 42 Anm.; schwarzer Lichterdocht den Schlangen II, 160; 
blauschwarzer dem Kama (wegen der Vulvafarbe) II, 160; Schwarzes der 
Erde geopfert III, 209; dem Varuna III, 208 f.; Schwarz u. Rot zusammen 
phalloktenisch, erotisch I, 61 — 63; III, 220 (vgl. Farben); schwarz ge- 
machtes Gesicht der Vegetationsprasentanten I, 73; 84 (dadnrch bekom- 
men sie auch das Weihliche, werden androgyn). 

Schwert, Penissymbol I, 62; 113; Abwehr schlimmer Machte I, 113; II, 236; 
Schw. oder Eisen ebenso I, 150 f.; II, 118 f.; 236; III, 59; Holzschwerter 

I, 145; 147; 149 f. (vgl. Holz zauberisch, gliickvoll I, 127; II, 167 f.). 
Schwester, an Yamadvitiya bei Sch wester essen II, 209 — 215; Bruder- u. 

Schwesterfest II, 215; iuniges Verhaltnis von Sch. u. Bruder II, 2441.; 
Ill, 173. 

Schwingen (vgl. bes. Licht, aratrika), um Kopf, seltener Person: apamarga 
u. andere Pflanzen II, 3 f.; 23 f.; 29 f.; Lampe aus Reismehlteig u. mutke 

II, 30; Stachelpflanzen II, 4; 30 f.; Nimbablatter II, 33; Biindel aus 
Pflanzenstoffen II, 30; Zweig durch Herakles II, 33; brennenden BeseD 
II, 34; Feuerbrand II, 57; 88; 105; 107; Licht II, 34—38; 99; 127; 180 usw., 
Holzschale (mit Licht?) II, 127; Licht an Baumast II, 5; 114 f.; Kessel- 
stange II, 34; Ackerscholle II, 4; 23; 30; 33; 38; ganze Anzahl Dinge 
II, 32 f.; wie oft dabei Mantra II, 24. 

Schwirrholz, voll Fruchtbarkeitszauber u. mit kamasalila bestrichen III, 91. 
Scott, Walter I, 177; II, 226 (vgl. Wasser). 

Seilziehen, zwischen Mannern hoherer u. niedriger Kaste II, 181 f.; wenn 
(Jm Ira gewinnen, siegt Konig ib.; warum dies II, 183: S. bei verschiedenen 
Volkerschaften II, 183 — 186; die Siegerpartei erlangt gute Ernte II, 184 f.; 
ist Fruchtbarkeitszauber II, 184; 186; Strick aus Kuja- oder Kajagras 
II, 181 f. 

Sesam, Sesamol, Bad mit Sesamol bei Balifest II, 20 — 24; 26 — 28; 87; 148; 
auch am Tag des Saturn II, 26; da dessen Bild in S. gesteckt ib.; wie oft 
Naraka zu Ehren Bad mit S. II, 24; solches in der Nacht II, 25; Wich- 
tigkeit dieses und des Bades im Karttika II, 25; 99; Einsalbung mit S. 
II, 58 f.; 148; wann diese segensvoll II, 58 f.; wann S. meiden II, 25 f.; 
in S. Gebackenes am Rinderfest meiden II, 175; S. in Allerseelenlampen 
II, 62 f.: 70; 86; 99; 101; in Lampen fiir Bhishma, da voter Docht u. 
um Sesampflanze gewickelt II, 221; Sesamkorner in Docht II, 99; 127; 
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Sesam den Totenseelen geweiht II, 26; 45; 101 f.; 217; 219 usw.; all' 
wichtig bei Totenseelenmahl II, 102; des Sesams kriegerische Kraft ib.; 
bei verschiedenen vrata II, 99 — -101; gegessen II, 165 (vgl. shattilavrata) . 
Shashthl. Kindergenie, u. die Katze I, 7; bei Asokashashthipuja verebrt 

I, 36; in der 6. Naeht nach Gebnrt abgewehrt I, 150; schreibt Schicksal 
auf Stirn des Nengeborenen II, 207. 

Siddhartba = Mahavira (?) II, 4. 

SilvantlS, s. Faunus. 

Skanda, znerst Begattungsheld I, 4; keusch I, 4; 140; zu ewiger Keusch- 
heit verflucht II, 150 f., vgl. 142; dem Dionysos verwandt, bes. in Ge- 
burt I, 32; Ziegenbock ib.; rot seine Fahne, Glocke, Rosse usw. I, 61; 
225; ihm Bohnen geopfert I, 122; ist Totenseelen- u. Kindergenius I, 
141; Fruchtbarkeitsgott, lanzenbewehrt, Kriegsgott I, 136; Baumgenius 
III, 224; tragt Keule (?) HI, 14; Bedeutung seiner Namen Guha, Skanda, 
Vi^akha III, 186 f. 

Sohnzeugung (pumsavana) II, 37; III, 162. 

Soma, Pflanze durch Kauen ansgepreBt III, 172; 176; Steine, StiiBel ,,kauen“ 
sie III, 172; lautes Getose des Saftes dabei III, 175 f.; Preis des Saftes 
III, 229; Somapressnng = Koitns III, 187 f.; Somasaft = kamasalila 
III, 180; 188; S. (Mond), phallischer Gott ID, 154 f. Anm.; 161; 164 f.; 
166; 254; GenieBer des mannbaren Weibwesens III, 179; S. Totenseelen- 
gottheit, s. Mond; S. zum Himmel aufgestiegen III, 256 f.; Somatrank 
unheimlich III, 204; varunisch n. = Varuna u. dieser dabei gefahrlich 
ID, 253 f. (vgl. ID, 204) ; = Vritra in, 254, vgl. IH, 203: Mond = 
Vritra; Somaopfer nrspriinglich dem Varuna zugeeignet III, 253 f. Anm.; 
ist Fruchtbarkeitsritus III, 188; 231 Anm. 2. Vgl. Mond, wo auch die 
Stellen vom Zeugungsgott Soma. 

Sommer, Kampf mit dem Winter I, 199; 226 (vgl. auch Reinsberg-Diirings- 
feld, D. festl. Jahr 2 106 — 108; Usener, Rhein. Museum XXVIII, 189 ff. ; 
LIII, 358 ff.; Archiv f. Religionswissensch. VH, 297 ff.; Frazer IV, 254 
bis 261); Sommer weiblich I, 200; mehrere Weidengerten mit Bandern 
so genannt ib. 

Sonne, Sonnengott (vgl. Friihlingssonne), Sonnenzanber I, 5; 7; S. ist 
Wachstumsmacht I, 7; phallisch III, 163; eifrig geschlechtstatig I, 19; 
Fruchtbarkeits- u. Regengenius I, 164; saugt Wasser auf, regnet, schneit 
III, 152 f.; Wagennmfahrt I, 165 — 169; H, 198 f. (vgl. Wagenumfahrt); 
durch Feueropfer usw. zum Aufgehen (Leuchten) gebracht I, 5; 96 (die 
Sonne wird durch Zauber usw. gezwungen ihren regelrechten Lauf zu 
verfolgen, s. Hastings, ERE. Ill, 658 b — 659; Frazer II, 262. Ob aber 
Frazers Bericht von dem Natchez-Hauptling nicht einen Irrtum darstellt? 
Vgl. Chief Standing Bear, Land of the Spotted Eagle 156; 201 unten); 
S. ist Fener I, 96; geht nachts ins Feuer ein I, 5; 97; ist rot (auch weiB) 

II, 61 ganz unten; 100 f.; 199; III, 151; dem Sonnengott keine Bohnen 
I, 122 f.; sein Vermahlungsfest mit d. Erdgottin I, 68 f.; Ill, 151; 154; 
Verehrung bei Pongal, s. da; Sonnentanz der Arapaho mit Geschlechts- 
orgie I, 97; III, 186; Sonnenmythen (Simson. Sampo) III, 140; Sonnen- 
gott = Pferd II, 159; Sonne Licht- u. Seelenschiff III, 207 (vgl. 
Totenheim). 

Speer (Lanze) Phallussymbol, fur Mars u. Skanda bezeicbnend I, 210, vgl. 
130; 136 f.; Storfer, Marias jungfraul. Muttersch. 102; Krauss, Geschlechtsl. 
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d. japan. Volkes 2 II, 31 ff. usw.; mit Speer Haar der Braut zugerich- 
tet I, 210. 

Speichel, Spucken, segenskraftig I, 130 f. (eine groBe Zahl Beispiele aucb 
bei Crooke in Hastings, ERE. XI, 100 — 104, vgl. VII, 234 a; H. Schurtz, 
Urgeschichte d. Kultur 1900, S. 186; J. N. Ritter v. Alpenbnrg, Mythen 

0. Sagen Tirols 264; 380); bes. erotisch bedeutungsvoll III, 172. (NB. In 
III, 131, Mitte der Anm. muB 350 statt 305 stehen.) 

Speise, aus griinem Getreide usw. II, 43 f.; zu best. Zeit verbotene, da den 
betr. Gottheiten oder Geistern zngehorig I, 209 Anm. nnten; II, 46 f.; 
175; 236 f.; Speisnng der Armen usw. bei Festen II, 107; 145. 

Sperma, hat auch das Weib II, 259; III, 161; 182; 242; Samenkraft von 
einem Mann auf den andem iibergeleitet III, 182 f.; Sperma = Regen 
III, 150. Vgl. Sand. 

Spiegel, an Festbaumchen I, 46; am Maibaum ib.; am Indrabaum IH, 25; 
45; 95 f.; an Damana-Kamas Festschaukel I, 159; an Wagen u. in 
Hand von Gottheiten I, 220; an Hochzeitspferden I, 221; gliickszaube- 
risch u. apotropaisch I, 220 f. Anm.; im Spiegel wohnt die groBe Gottin. 
(NB. Die Stelle aus Heat, ist II 1, 423 u. die folgende II 1, 290.) 

Spirale, spiralformig, Maibaum spiralformig abgeschalt oder bemalt I, 106; 
III, 107 f.; hi. Stecken mit spiralformigen Schnitzelspanen I, 201; 
III, 89; 94; 107; Maibaum mit spiralformigen Holzspanen IH, 107; 
schwarze Spiralen als Schonheitszauber III, 108; die Spirale Vulvasym- 
bol III, 107 f. (Verdanken die Qalagramasteine ihren Spiral wind ungen 
[ZDMG. 90, 435 f.] als Vulvasymbolen urspriinglich ihre Verehrung?) 
Spitteler II, 256. 

Spritze, bei Friihlingsfest einem Penis erectus ahnlich I, 15 f.; 26. Vgl. 
Holi, Wasser. 

Stab, des Zauberers II, 125; des Hermes St. Phallussymbol I, 32; St. = Penis 
erectus I, 32; III, 192 f.; die „eine Nacht der Stiibe“ n, 142 f.: der 
Stachelstock des Vai^ya in Deutschland II, 103 Anm. unten. 
Stachelpflanzen, zauberisch, apotropaisch II, 4; 24; 30 f.; 84; 141; Sta- 
chelstock, s. Stab. Vgl. WeiBdorn, nipa, qalmali. 

Standartenfest, des Indra, s. Indrabaumfest; andre III, 132 — 134. 

Stange, der Vegetationsmacht, umkampft, erklettert usw. I, 197; = Penis 
erectus III, 194. 

Stehlen, des Fest- oder Zauberzubehors I, 104 f.; 198 — 200; Diebe tragen 
Kohle bei sich als Zauber I, 113; beim Stehlen ertappter Aussatziger 
kommt in den Himmel, II, 97. Vgl. grumus merdae. 

Stein, erzeugt Fruchtbarkeit I, 57 (rot bemalte Steine auch deshalb in 
Indien in Feldern aufgestellt, nicht nur um sie zu beschiitzen. S. 
Hastings, ERE. XI, 866 b) ; Braut tritt auf St. I, 57 ; St. im Sexualkult 

1, 57; Kinder bekommen durch Umherjagen um Menhir ib.; Steine auf 
Nachbars Dach geworfen I, 127 f.; ins Heiligtum der Bhagavati I, 131. 

Sterculius (Stercutus) II, 48; 50; 55 f.; 265. 

Stier, Zuchtstiere vom Kiinig verschenkt (an Fruchtbarkeitsfest) II, 155; 
Biene aus Aas eines Stiers entstanden III, 77, vgl. 79 — 80; Zugochsen 
mit Kranzen u. Diademen an Hornern geschmiickt (vgl. Pongal) III, 
159; Stierverehrung III, 159; Stier Kuchen ans Horn gehangt, durch ihn 
abgeschiittelt III, 123; Kampfe von Stieren, s. Kampf; „Entsendung des 
Stiers“, s. vrishotsarga. 

Stoff, ein St. ist die Be3chuldigung I, 138; die Reinheit, Unreinheit, 
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frommes Werk II, 76 f. Amn.; ebenso die Siinde II, 76; 220; 248; u. die 
Krankheit II, 248. 

Storch bei Fasching I, 77 f.; Friihlingsbote und Kinderbringer I, 81. 

Strickziehen, s. Seilziehen. 

Stroh, Sinnbild und Forderer der Vegetation I, 17; 31 (dreimal); III 78; 
93 (vgl. Register unter „Tod“); namentl. Verkorperung des gealterten 
Vegetationsdamons: der Engelmann aus Stroh I, 151; andre Vegetations- 
figuren aus Stroh oder damit umwickelt I, 84; 138; II, 166 (s. auch 
Reinsberg-Diiringsfeld, D. festl. Jahr 2 84; 105 f.); Bhairava in Stroh I, 
184; Strohseile um Fruchtbaume II, 166; Maibaum mit St. geschmiickt I, 
102; III, 196; St. segensvoll, apotropaisch II, 229 Amn. Vgl. Tod. 
Subincisio I, 88. 

Siinde u. Siindemann, wie sein Bild zu machen II, 218 f.; wie zu ver- 
ehren II, 219; Spruch an ihn ib.; wahrend der 5 Tage des Bhishma zu 
verschenken II, 218 f.; einer Form des £iva verwandt II, 219 f. ; wie 
natiirlich die gottliche Verehrung der eigenen Siinde ist II, 220; Frucht 
ib.; die eigene Siinde auf andre abgeleitet II, 248; III, 171; S. ein Stoff 
II, 220, 248. 

Svainin = Kama I, 165. 

Svati, Zeit, wo Sonne in Svati steht, unheilvoll II, 18; 26 f.; 58 f.; 124; 167. 

Tabus, bei Totendienst I, 189 Asm. unten; II, 43; 47; im Karttika II, 26; 
45 — 47; in Regenzeit II, 98; Tabu fiir den Menschen zu best. Zeiten, 
was der betr. Gottbeit usw. eigen I, 209 Anm. unten; II, 43 — 47; 175; 
236 f. 

Tage (Wochentage), am Samstag aqvattha gliickbringend II, 131; Samstag 
Allerseelentag II, 131; 232 f. (da der agvattha von den unheimlichen 
Totenseelen verlassen?); Gliicksbedeutung des Montags III, 304; Sonntag 
Ungliickstag II, 136. 

Tageszeiten, wie lang Morgen, Mittag usw. II, 58; Nachmittag fiir Toten- 
dienst II, 58. 

Tali, Vulva6ymbol I, 231 f. 

Tamuz, Klagen um ihn I, 1 f.; ist Toten- u. Frucbtbarkeitsgenius I, 82; 
ist „verschwunden“ II, 260. 

Tanz, des Volks bei Friihlingsfest I, 53 — 55; T. von Madcben als Regen- 
zauber I, 55 — 58; T. erzengt Regen u. Fruchtbarkeit I, 57; 230; T. um 
hi. Steine I, 57; T. regt Baume an I, 57; 122; ist apotropaisch I, 150; T. 
der Vegetationsgenien I, 172; 177 f.; 182; 230; T. als Religionsdienst II, 
62; 75 f.; 90; III, 10 f.; 103 f.; Sonnentanz der Arapaho I, 97; IH, 186; 
Nackttanz des Weibes I, 70; 75; Phallustanz I, 71 f. Vgl. Chief Standing 
Bear, Land of the Spotted Eagle 257: Tanz fiir den Indianer Ausdruck 
a 1 1 e r starken Gefiihle. 

Tennyson II, 254; III, 79. 

Theophagie I, 37; 40; 52 f.; 60f.; 94 f.; 148; II, 61 (vgl. Hastings, ERE. I, 
249 a; Frazer VIII, 90 — 95; 167; J. M. Robertson, Pagan Christs 2 99 bis 
213; L. v. Schroeder, Arische Religion II, 389 f.; 464). 

Tier, Tierkampfe II, 7; 156 — 160, vgl. Kampf; Arbeitstiere der Romer 
an gew. Tagen geehrt II, 180; Gottheiten der verschied. Haustiere 
II, 245 f. 

Titanen, vorolympisches Gottergeschlecht II, 257; Machte der Erdtiefe ib., 
weilen an Erdgrenze II, 260. 

Tobiasnachte III, 192 f. 
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Tod, „Anstragen des Todes“ I, 2; 30; 203; verbrannt I, 31 (Wie sehr der 
„Tod“ ein Vegetationsdamon ist, erhellt bes. aus Reinsberg-Diirings- 
feld, D. festl. Jahr 2 105 f.: Im Troppaner Kreis wi rd am toten Sonn- 
tag eine Mannsfigur ans Stroh gemacht, mit w e i b 1. Kleidern schon 
angezogen, mit Bandern, Halsgeschmeide, Kranzen behangt, an einer 
Stange nnter abwechselndem Frohlocken, Wehklagen, Liedersingen aufs 
Feld getragen, dort ansgezogen und zerrissen, jeder sucbt etwas von dem 
Stroh zn erhaschen, weil es, an die Krippe gebunden, das Gedeihen 
des Viehs fordem soil); dem jemand bestimmten Tod kann er nicht 
entgehen II, 207; Sterbende auf Asche gelegt I, 115; ihnen nicht Honig 
geben III, 77. 

Tote, „toter Mann“ auf Tuch geprellt I, 78; 80; Tote und Totengenien 
sind Fruchtbarkeitsmachte I, 80; 82 f.; 192; 203 usw. (vgl. Chthonisch); 
Tote phalloktenisch geschiitzt I, 113 f.; durch Bienen III, 79; durch 
Asche und Kohlen I, 113 f.; als tot Gesagter oder Betrachteter unheim- 
lich, ausgestofien usw. I, 176 f. (vgl. Dubois-Beauchamp 3 , p. 485, Note 
2: Wenn jemand, zum LeichenstoB gebracht, wieder auflebt, kommt Un- 
heil liber d. Dorf und wird er ausgestoBen; auch Fr. S. Kranss in Zschr. 
d. Vereines f. Volksk. I, 154: Wird ein schon zum Tod Bereiteter wieder 
gesnnd, dann ist er wie Gespenst). Vgl. Leiche. 

Totenbestattung, in Erde, durch Feuer, auf Banmen II, 204; in d. Erde 
bei Ackerbauvolkem u. wenigstens bei Teil der vedischen Inder III, 
260 — 263; diese tragt bei zu Totendienst III, 261; Nomade verbrennt 
gem seine Toten III, 261 f.; woher Verbrennung III, 262; wiegt im 
Rgv. vor III, 262; wohl gegen Wirklichkeit III, 262 f. (vgl. 231); Be- 
stattung des in d. Fremde Gestorbenen II, 90; Brandopfer bei T. I, 114 f. 

Totendienst (vgl. graddha, preta), bei Totenfeiern Geschlechtsumgang 
verboten I, 189; II, 47 usw.; da Gebotenes n. Verbotenes II, 42 — 45; 47; 
im indischen Totendienst Unheimliches zuriickgedrangt II, 43; stammt 
aus Waldtagen, s. Wald; da beste Speisen aufwarten II, 44; Totenseelen- 
speisen II, 42 — 47 ; 226; 232 usw.; Totenopfer das wichtigste II, 44; 
Figur des in d. Fremde Gestorbenen am Lichterfest verbrannt II, 90; 
bei Totenfeier fur einen noch nicht nnter d. regelrechten Manen Auf- 
genommenen kein Licht usw. II, 103; Lotosblumenarten, die den Toten 
zu opfern II, 188; Totenfeiern friihliche Feste II, 262; Totendienst nnd 
feste Wohnstatt eng verbunden III, 261; 7. Frauensache II, 45 Anm. 

Totenheim, in (unter) der Erde II, 216; III, 162 f.; 231; 264 f.; im Himmel 
III, 261 f.; 264 (vgl. 231): in Mond und Sonne II, 264 f.; Ill, 205; wann 
Totenwelt leer II 209; 211—213; 231 f.; 235; 242. 

Totenseelen (vgl. chthonisch. Tote), sind die altesten Gottheiten II, 44 
unten; III, 79; 199; chthonische Machte II, 242 f.; Wachstumsgeister 
I, 80; 82 f.; 192; 203 f.; Windgeister II, 44 (vgl. Marat); Waldgeister II, 
62; spenden Fruchtbarkeit des Ackers, des Viehs, Kinder I, 78; 80; 82 f.; 
189; 227 f.; II, 47; 242 f. usw.; innige Beziehung zwiscben Toten- und 
Korngeistern II, 235 — 237; zwischen Toten- u. Erntefeiera II, 237 f.; 
T. im gereiften Korn sterbend u. gekrankt II, 244; aber da auch ge- 
feiert und versohnt ib.; in den 3 Erntemonaten auf Erden weilend, da 
Totenstadt leer II, 232 f.; 235; sonstige Zeiten, wo sie freigelassen um- 
herschwarmen II, 209; 211 — 213 (vgl. Totenheim); die schlimmen iiber 
die Zeit hinaus II, 213; Allerseelen II, 213 usw. (s. da); verehrt in den 
Zeiten, wo man sie fiirchtet II, 225; Totenzeiten u. -spenden im klassi- 



schen Altertum II, 226 — 228; bei Slawen und Litauern II, 227; Toten- 
monate I, 189; II, 225 f.; 232; 235 — 238; auch Regenzeit Totenseelen- 
zeit II, 98; 229; 231; bes. die dunkle Halfte des Alvina und die belle 
des Karttika II, 226; 231; 234; im Karttika 12. — 15. krishna, s. Karttika; 
jede Neumondzeit II, 229 — 235; heimgesandt ins Totenreich II, 213; 227 
240 — 242; weggetrieben II, 227 f.; da gebeten, nicht Felder nsw. zu 
schadigen II, 227; Totenfeste von Michaelis bis Weihnachten II, 227 bis 
235; wie begierig die T. nach Spenden II, 231 f.; 235; wie dnrstig II, 
60; 230; 262; Totenmahler, s. graddha; den T. Licht, s. Licht; in Toten- 
seelenzeiten nicht pfliigen II, 236; Totenseelenspeisung aus Kult der 
Erdgottin II, 235; aus Totenseelenglauben Lichterfest II 204; Orte der 
Toten, s. Orte der Licbter unter „Licht“; T. wiederverkorpert II, 243, 
vgl. 235 (Milow); u. zwar als Blumen II, 243 f.; Gefahrlichkeit gewisser 
Totenspeuden II, 103; 236; T. hassen lautes, wiistes Wesen I, 139; ge- 
staltete und ungestaltete ,,Vater 4 ‘ II, 213. Vgl. Manen. 

Totung, aucb des Feindes, verunkoschert III, 12 f., vgl. I. 113. 

Traba bispinosa, s. grihgata. 

Tranen, unheimlich II, 262; je mehr Tr., desto mehr Regen I, 56. 

Transferrer (der Indianer) III, 186. 

Transvestitismus, s. Kleidertausch. 

Traume, gliickhafte III, 30 f.; Baum fallen, wenn man solche gehabt bat 
III, 30; 59; 90. 

Twain, s. Mark Twain. 

Udakasevika = Bhutamatar I, 170; 172; 181 f.; 184 f. 

Udalaka^yapa, Ackerbaugenius III, 157. 

Umfahrt (Besucb), alljahrliche einer Gottheit usw. durchs Land II. 83 — 87. 

Umpissung des Knechts I, 109. 

Umtanzung, Umwandelung, in Zauber, Ritus usw. I, 57. 

Umzug, bei Friihlingsfest I, 58 f. Vgl. Wagenumfahrt. 

Ungliick, verbrannt I, 44 f.; 103; abgewehrt durch Schmahung, s. Schmii- 
hung; durcb apamarga usw. vertrieben, s. Schwingen; durch Sprucb 
II, 33; 127; 140 f.; 190; 229 (vgl.’'E£uj eaiu 8s itXootov. [Nah- 

rungsfiille] bei den Thargelien; auch Krauss, Geschlechtsl. d. jap. Volkes 2 
II, 19); U. (bose Geister, durcb Ritus ausgetrieben II, 6; 131 — 142; bes. 
auch bei Erntefest II, 139 — 141; dem Jager U. wiinschen I, 143; eigenes 
Unheil usw. auf Paria abladen II, 247 f.; die Unglucksschrecken fur das 
Land II, 129 f. 

Unsauberkeit (Harn, Kot usw.), Baumen u. Zeugungsgeistern verhaSt I, 
140. Vgl. aber Exkremente, Scblamm. 

Unterwelt, ist unterirdisches Paradies II, 261; durch Selbstverbrennung 
erlangt ib. Vgl. Totenheim. 

Unzucht, bes. bei Vegetationsfesten I, 28; 68 f.; 184; II, 112 f.; beim Friih- 
iingsfest I, 15 f.; 54 f.; 58 f.; 68; bei Holi I, 101: 106; bei Kamadahana 
I, 111; die Frauen u. d. Holiunzucht I, 54 f.; 58; 65 — 67; U. bei abnlichen 
Feiern anderwarts I, 67; bei Sonnentanz der Arapaho I, 97; III, 186; 
bei Hocbzeiten u. kultischen Begebungen I, 69; U. der altrom. Satyr- 
chore I, 71; bei Floralien I, 74 f.; bei Fest der Kotyto I, 86; des Liber 
I, 188; bei Narrenbiscbofsfest usw. I, 73 f.; bei Fasching I, 70; 76 bis 
79; 80 Anm.; bei Hornerfest I, 85; beim Einholen des Maibaums I, 
90; beim Fest der Bhutamatar u. des Bbairava I, 183; 185; beim Lich- 
terfest II. 5: 109 — 112: beim Seilziehen II, 184 — 186; bei christl. 
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Ailerseelen II, 113: bei Martini II, 113; Festunzucht wirkt Heil II, 
203; des Gottes Kraft, Gunst usw. gemehrt durch unziicbtige Taten, 
Reden, Bilder I, 90 — 92; 95 f.; unziichtige Darstellnngen in n. an indi- 
schen Tempeln I, 95- Vgl. Koitns, Nacktheit, Prostitution. 

Urwesen (-eber, -stier) II, 54 f.; androgyn s. da. 

Vaigya, sein n. des mittelalterliehen Bauers Treibstecken II, 103 Anm. 
unten. 

Valentin, hi., als Vieh- u. Vegetationsgenius I, 101. 

Valita (Brahmane mit bbser Gattin, gewinnt im Wald Gliick dnrch Wiir- 
felspiel) II, 84 f. 

Varuna, bei nirajana verehrt II, 118; Gottheit der Pferde, Schafe, Biiffel- 
kiihe II, 246; ist Schafbock II, 246; III, 227, vgl. II, 245 f.; ihm schwar- 
zer Schafbock mit weiBem FuB geopfert III, 232 (NB. Beim Vajapeya 
dem Prajapati schwarz nnd weiBe mannl. Tiere geopfert, Gatap.-Br. 
V, 1, 3, 7 ff.) ; ist Pferdegott III, 216; ist Pferd u. d. Pferd ihm heilig III, 
236 f.; 250: ist das RoB des RoBopfers III, 249; dies RoB ihm geopfert 
III, 249 f.; ist Schildkrote n. diese sein Emblem III. 221 — 227; sie dem 
V. getotet III, 226; ist Gott des Nachthimmels, Himmelsmeeres, Mon- 
des III, 201; 207 f.; 256 f.; der Wasser IE, 206—208; 214; 235; 267 f.; 
Regenspender III, 208; 226; 235 f.; 256; 268; ist stehendes Wasser 
III, 231; ihm mit kupferrotem anf Gewasser schwimmenden GefaB ge- 
opfert III, 267 f.; ist Erdgott IE, 207; 230 f.; vemrsacht Erdbeben IE, 
235; Sohn der Erde III, 233 f.; Schlangenkonig IE, 231; 234 f.; wohnt 
auf Insel III, 232; ist chthonische u. phallische Gottheit El, 201; 207 
unten; 228 — 230; 236; 265; ihm Schwarzes heilig II, 43; III, 208; 230; 
266; halt seinen Penis dar III, 228 f.; mit Kama verselbigt n. wie dieser 
Knppler IE, 228; Zeugungsgott III, 218; 221 Anm.; 227 f.; Fruchtbar- 
keitsgott auch beim Varnnapraghasa III, 255; Vegetations- u. Baum- 
gott II, 64 unten f.; IE, 214; 216; 222; der Nyagrodhabaum ihm heilig 
III, 216; 231 (vgl. nyagrodha); bringt die mantischen Samenkorner zum 
Keimen III, 216; Korngott III, 216 — 218; 240; auch im Epos unter- 
irdischer Korngott III, 234 f.; ist die Gerste u. sie ihm heilig IE, 206; 
217 f.; sein Volk die Gandharva III, 228; V. der altgewordene u. ster- 
bende Vegetationsdamon III, 225; lost sich anf, zerfallt, wird impotent 
III, 232; 252 f.; 255: ist der Jumbaka III, 253 — 255 (s. da); Toten- 
gott IE, 209; 214; finsterer, schadigender Gott III, 205 — 207; 266. IE, 
253 f. Anm.; der Winter III, 217; der Mond IE, 265; der abnehmende 
(Dunkel-) Mond III, 205 (vgl. Mond); Vornebmster der Asura IE, 211; 
Rangstreit des V. u. des Indra IE, 209 f.; 212 f.; Indras „censor 
morum“ III, 212 f.: Konig k£o/r t v III, 209 — 211; 236; 269; woher 
seine ethische GrbBe IE, 266 f.; Gott der Ackerbauer IE, 260; bat den 
Kirnmel erstiegen. III, 256 f.; 269; sein Himmel urspriinglich nnter 
der Erde IE, 264; V. dem Poseidon ahnlicb III, 250 f.; Johannes dem 
Taufer IE, 251 f.; V.s Entwicklungsgang III, 269. 

VarunapragbaSa, Fruchtbarkeitsfest fiir Varuna III, 255; Regenzauber 
III, 256; Gattin muB sich rituell andern Manners hingeben IE, 255. 

Vasantotsava, Frfihlingsfest I, 12 ff. 

VaSU, Uparicara, fiihrt d. Indrabaumfest ein III, 3 — 5; 8; 36; 42; 61; aueb 
das Standartenfest des Friihlings III, 133; hat durch die I uft gehenden 
Wagen III, 3 f.; 61; durch Rishi auf die Erde gestiirzt IE, 4. 

„Vater“, s. Totenseelen; Manen. 
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Vegetation, V. u. Zeugung (gesehlechtliches Tun) e i n Ding I, 8 (NB. 
Das Zitat in der Anm. muB heiBen: A. Dieterich, Mutter Erde 2 , S. 99, 
vgl. 101. Dazu kamen die vielen Zeugnisse, daB die Griechen Saat u. 
Ernte „mit Zengung u. Geburt in eins geschant haben“, ib. S. 46 f.) ; 
17 — 19; 68; 83; 87; 231; 237; II, 37 nsw.; Anregnng der V. durch ge- 
schlechtliches Tun u. Ding I, 8; 17 — 19; 68 f.; 93; 96; 237 (vgl. bes. 
kamasalila, Koitus); bei Vegetationsfest muB tiichtig Koitus geiibt wer- 
den I, 96; 237; II, 5; 109—112. 

Vegetationsfeste, s. Emtefeste, Fruchtbarkeitsfeste, Indrabaumfest, Bali- 
fest, Holi, Bhutamatar. 

Vegetationsgenien (-machte), sterbende u. wiedererstehende I, 1 — 3; 30; 
46, Anm. 2; 83; II, 49, Anm.; 95; Wehklagen um sie I, 1 — 3 (vgl. „Kla- 
gen“, „Tod‘‘ im Register); werden begraben, s. „Begraben“; verbrannt, 
s. „Verbrennung“; verbrannt oder begraben I, 100 f.; warum sie sterben 
miissen I, 4; 100; III, 253; wie getotet I, 4; 213 f.; V. im alten Mexiko 
I, 4; tierische Verkorperungen I, 6; 77, vgl. I, 231, Anm. 2; V. halten mit 
der Hand ihren Penis dar I, 16; 30; 230; H, 111 f.; IH, 228 f.; sind 
schwarz u. rot I, 61 (vgl. Farben); durch geschlechtliche Betatigung 
der Menschen erfreut u. gestarkt I, 68 f.; IH, 185—188; durch Zoten 
I, 90 — 92, vgl. bes. Ill, 246 — 248; ihre Reprasentanten mit groBen Ge- 
schlechtsteilen ausgeriistet I, 73; 93; Vegetationsdamon als „toter Mann“ 
geweckt I, 80; sein Schlaf u. Erwachen II, 94 f.; urspriinglich androgyn 
I, 84; 87; auch 73 (vgl. androgyn); verbrannter zuerst weiblich? I, 207 
bis 212, vgl. Ill, 195 £.; als Baum I, 151 — 153; 214 — 216 usw. (vgl. 
Ill, 186 f.: Namen des £iva); als Lappenbaum I, 101; als Wollbaum ib.; 
als Baum mit Fahnen u. Strohwischen I, 102, vgl. Indrabaum; als Rizi- 
nusstaude I, 102 (vgl. BeifuB, agoka) ; warum wild wachsende Pflanze 

I, 211 {.; Ill, 252 (vgl. Pflanze); Kama hervorragend urspriinglicher Ve- 
getationsdamon I, 206; V. der „arme Mann“ I, 211; ins Wasser gewor- 
fen, s. Wasser; = Friihling (Sommer), I, 12; 41; 200; gewisse Vege- 
tationsgeister hassen Ham, Kot, Fluchen usw. I, 139 f. (vgl. aber 
chthonische Genien); zu ihren Zeiten die Luft geschwangert mit Frucht- 
barkeitskraft I, 147, vgl. 132; 136; sind = Totengeistern I, 82 f.; Kostiime 
aus Rinde, Slattern usw. bei ihren Darstellern III, 184 (vgl. I, 56, Anm. 
1 u. Pfingstl.). Vgl. Chthonische Genien, Fruchtbarkeitsgenien, doppelte 
Darstellung. 

Ventilsitten I, 184. 

Verbrechen u. Verbrecher, zaubermachtig I, 138 f.; Hingerichtete als 
Schutzheilige I, 139; wie zur Richtstatte gefiihrt I, 174 f. Vgl. Stehlen. 

Verbrennung, des Vegetationsgenius I, 2; 4 — 6; 31 f.; 46; 73; 100 — 104; 
106; 111; 151; 213 f. (Figur aus letzter Garbe verbrannt, s. auch Frazer 
VII, 135; 146; 224); V. des Kama I, 111; 132—134; 156; 206; als des 
BeifuB, s. da; der Holi I, 138; 147 f.; 151; 156. 

Verschwinden, der Vegetationsmiichte II, 49; 260 f.; der Totenseelen 

II, 260 f. 

Vi^akha = Skanda III, 186 1. ult. f. 

Viehzucht, ist Mannersache I, 202 (vgl.. Hastings, ERE. X, 460 b); Vieh 
weidet im Wald I, 210; 218. 

Vijaya, Form der Qri II, 92. 

Vishnu, seine 3 Schritte II, 3; 19; 252; finnische Parallele II, 258; be- 
gattet sich als Ureber mit Gottin Erde II, 51 — 53; opfert Auge als 
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Lotosblume II, 82; V.s Schlaf u. Erwachen I, 228 f.; II, 94 f.; 98; V. 
wird betriigerischer Wiirfel II, 149 ff.; ist heuehlerischer Schwindler 

II, 253; Sonnengott II, 258; gepriesen durch die Gotter III, 7; seine 
V erehrnng durch d. Konig in der Regenzeit II, 158. 

Vogel, unheil voile III, 25 f.; 34 f.; 39; 73, vgl. 56; hapota dexn Varuna 
geopfert (als Totenvogel) III, 206; Wasservogel hamsa ist Brahmas 
Tier III, 27; u. des Asura Subala III, 26; Schutzgott der V. Ill, 92. 

Vulva, Darstellung bei Indianerfesten I, 28; Schwarz dargestellt I, 61; 
Ci y a in V. verkorpert I, 61; V. mit Lebensrute geschlagen I, 75 f.; 
N. der letzteu Halme oder Garbe u. der Urgottin I, 76; 84; V. ver- 
schlingt den Penis III, 181; ist „unheilbare Wunde“ (auch fur den 
Pisacageist) I, 171; wie ideale V. beschaffen I, 232; III, 242 f.; ist wie 
Blatt der Ficus religiosa gestaltet I, 232 (ebenso in Bhavishyapur. I, 
5, 31); ist nach rechts gewunden I, 233; V. durch V.symbol geschiitzt 
I, 231 f.; V.besitzer ist der Subincidierte I, 88; V. = „Haus der Liebe“ 

III, 180;= Muschel I, 233; = Ackerfurche I, 201; = (heifie) Asche 
I, 112; = gebogene Feuerflamme ib.; = Zwiebel I, 209; = Mund I, 234; 
= Nasenloch II, 37; = Ohr I, 195; = flieBendes Auge III, 181; = freB- 
begierige Kehle III, 181; = Wasserloch ib.; = saftige Feige III, 181; 
— Fett m, 91; = Spirale IH, 107 f.; = Dreieck in, 133; = Morser I, 
229; III, 187; = Kelch, Topf usw. I, 229 (vgl. Winthuis, Einfiihrung 
164: Topf = Weib), = Schiff IU, 244; = Vogel IH, 181 ; = Kuckuck in, 
244; Vogeldaunen Sinnbild d. V. Ill, 194. 

Waden, unheimliche Wesen haben hinaufgeballte I, 172. 

Wagen, knarrende Achse unheilvoll III, 200; 206; Wichtigkeit des W.s fiir 
die Himmlischen im Rgv. u. fiir den Kult III, 257—260; zauberisehe 
Bedeutung des „Wagenlochs“, der Nabe usw. Ill, 168; 171 f. Vgl. 
Nomaden. 

Wagenumzug, -fest, der Friihliugssonne I, 157; 162—168; II, 198 f.; wie 
da der Wagen seiu soli I, 165 f.; 168; 220 Anm.; des Sonnengottes im 
Magha (gegen Ende Jan., rathasaptami ) I, 168 f.; vgl. II, 198 f.; W. 
andrer Gottheiten I, 169; 220; 223; bes. Vegetationsgottbeiten eigen I, 
224; Wagenfest der Nerthus II, 198; der Frau Holle ib.; des Freyr II, 198 f.; 
der Durga II, 197 f. (mit Unverletzlichkeit aller Wesen rashtre, mit 
Lichterbaumen), vgl. I, 220 Anm.; mit Tanz kleiner Madchen II, 199; 
des Vishnu-Krishna II, 199; des Phallus II, 192; 199, vgl. I, 220 Anm.; 
des Civa ib.; des Brahma II, 199; 246 f.; 249; des Bali II, 249; beim 
Kalaratrivrata II, 199; Frucht des W. II, 199 f.; Musterbeispiele I, 165 
bis 169; II, 199 f.; Ill, 9, Anm. 1. 

Wagner, Christian II, 243. 

Wahrheit, nur W. sprechen als Strafe I, 176. 

Wald, ist Gotterursprung I, 212; II, 44; 64; aus d. Wald der Mensch u. 
seine Numina I, 212 f.; II, 172 f.; IH, 199; Entwicklnng der Wald- 
numina ib.; Totenseelendienst aus d. Wald II, 44; 62; 214; III, 199; 
Walderzeugnisse fiir Toteuopfer II, 44; III, 199; W. Wohnung der „Va- 
ter“ II, 214, vgl. Ill, 199; Walderzeugnis nicht den Himmlischen HI, 
84; W. u. Waldtiere unheimlich IH, 83: Waldfrau II, 212; 214; IH, 
199 f.; W. alien 3 gottlichen Reichen angehorig III, 200 f.; Auszug in 
den Wald III, 19; 28 — 31; 52 — 61; Waldpicknick I, 155; U, 212; 214 
(vgl. vanabhojana, dhatrl); Waldgeist treibt Jagern Wild zu III, 172 
(vgl. Pan). 
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Walkiiren III, 1; 80. 

Walzen, sich anf Acker I, 89; III, 76; sick vor Freude w. 163 f. 

Wanen, Gotter der Erde II, 257; die Begrabenen gingen zu den W. ib.: 
mit Erdbestattnng verbunden III, 263. 

Wasser, Bespritzen der Frauen, sie frucbtbar zu machen I, 27 f. (nocb 
heute balten am Fastnachtsdienstag die 60 — 70 „Rollibutzen“ ihren 
farbenprachtigen Umzug durch das Schweizerstadtchen Altstetten und 
spritzen zum SchluB aus groBen Spritzen alle jungen Madchen pudel- 
naB); I, 85 Anm.; 160; II, 31 f., vgl. Holi; Spritzen oder GieBen als 
Regenzauber I, 25 — 27; Wasserblumen im Regenzauber I, 55 f.; Wasser- 
taucbe I, 26 f.; 84; 97 f.; 115; 117; 184; II, 31 f.; ID, 193; Vegetations- 
genien (zuletzt) ins Wasser geworfen I, 30 f.; 117; 184; 186; 214; II. 91; 
255; III, 11; 47; 112; vgl. 10; 20; 43; 116; 120 f.; ausgegossenes Wasser 
als Trennungszauber II, 36; 116; Wasserspiele III, 5; 11 f.; I, 160; 
lustrierende Besprengung mit W. II, 116 — 120; Wedel dazn I, 201; II, 
117; 119 f.; W. MntterschoB aller Dinge I, 233; W. durch PfeilschuB aus 
Felsen II, 217; (in der Nacht) die W. in Varuna III, 207, vgl. 321; 
W. unheimlich, zaubervoll, bes. bei Nacht III, 207 Anm. (In hier ge- 
nanntien Stellen welter: Schopft man dennoch in der Nacht Wasser, 
so soil man dabei Feuer driiber balten u. sprechen: Dhamno dhamnah 
usw. [Taitt.-S. I, 3, 11, 1], Vgl. die Stellen in den „Altind. Rechtsschr.“ 
unter „Wasser“; Vishnudh II, 91, 1 [= Vi. 66, 1]; Robertson Smith, Rel. 
d. Semiten 118, Anm. 182 [der Araber verstopft sicb wegen der Dschin- 
nen die Ohren, wenn er in eine Quelle steigt]; Frazer IX, 107 [der 
Armenier trinkt wegen der bosen Geister, die in ihn mit hinein- 
schliipfen konnten, nachts kein W., bes. aus FluB oder Quelle]; Chief 
Standing Bear, Land of the Spotted Eagle, p. 51 [in d. Quelle ein Geist 
namens Wiwila. Trank man daraus, dann sprach man: „Wiwila, hab’ 
Erbarmen mit mir, wahrend ich trinke“]); Wasserelben Kindern ge- 
fahrlich I, 141; Ertrinkende soil man nicht retten I, 176 f.; Ill, 251 
(in Walter Scotts Roman The Pirate bringt es auf den Orkney-Inseln 
dem Retter Unheil durch den Geretteten. Auch in Indien ftirch- 
tet man sich, Ertrinkende zu retten. S. Crooke, Pop. Rel. etc. I, 46 n. 
dortige Nachweise); W. in Bauernkappe dem Herzog gebracht I, 193; 
Weihe von Gewassern I, 22; H, 65; III. 267; nur flieBendes W. opfer- 
rein III, 231; W. des Lebens ist in der Unterwelt I, 203 Anm. 

Wecken, den Wachstumsdamon, Korn, Sommer usw. I, 18; 49; 228; den 
Wachstumsgenius als „toten Mann“ I, 80, vgl. 78; die Bhutamatar I, 
177 f.; weshalb niemand gewaltsam wecken III, 182 (vgl. „Rechtsschrif- 
ten“ 204 f.). 

Weib, schwangeres unkoscher I, 9; darf nicht Rot tragen I, 9; ist schlim- 
mer Angang ib.; auch jedes W. I, 9f.; W. bei Holitreiben u. ahn- 
iichen Festen I, 65 — 67: Vorrechtsstellung bei Ackerbau u. Vegetations- 
festen I, 201 f.; Pflegerin des Phalluskults I, 202; lustriert II, 36 f.; 99; 
127; 178 usw.; ist des Mannes Saatfeld I, 202; gescblechtlich starkeres 
W. gebiert Knaben I, 202; die Gnade sicb wahrend Schwangerschaft zu 
begatten I, 208; woher Schwangerschaft I, 235 f.; diese ist zanberisch 
I, 236; $nanas fiir d. W. II, 38 f. usw. vgl. z. B. II, 135 u. „Liebe“; auch 
d. Weib bat Sperma II, 259; III, 161; 182; 242; auBermenschliche GenieBer 
des maunbar gewordenen III, 178 f.; W. darf sicb jedem bingeben, wird 
durch Menstruation wieder rein III, 179; seine drei einzigen Verbrechen 
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ib.; alomika zauberisch gefahrlich III, 179; unfrnchtbares W. mit Reis- 
stoBel gestoBen III, 178; herrschsnchtiges W. im Rgv. IH, 190 f.; W. soli 
nicht mit iibereinander geschlagenen Beinen sitzen II, 52. Vgl. Menstrual- 
bint, Wochnerill. 

Weidenbaum, mit Unterwelt n. Geschlechtlichkeit verbunden (Phalli aus 
Weidenholz) I, 146; Katzchen veraehrt I, 37; Same macht Franen 
unfrnchtbar I, 146: W. unheimlich I, 37; 146; II, 258; ,,Weide der 
Holle“ II, 258. Vgl. Sommer. 

W eihnacht slicht er urspriinglich Totenseelenlichter II, 228 f. 

Weintraubengottin n. Weinemtefest II, 114. 

WeiBdorn (vgl. Stachelpflanzen), zauberisch, apotropaiscb II, 31; 33; 226. 

Wettrennen, bei Vegetationsfesten I, 102. Vgl. Pferd. 

Whitman, Walt III, 146. 

Whittier, John Greenleaf III, 80. 

Wilde, Oscar I, 21. 

Wilder Mann I, 49. 

Wind, Gott dunkelfarbig III, 23; 92; chtbonisch III, 92 (vgl. Bacbofen, 
Mutterrecht XXIX b); ist Gottheit der Vogel ib.; Regenspender III, 153. 

Wochnerin, gegen schlimme Machte geschiitzt I, 150. Vgl. Schwert. 

Wohltatigkeit, Speisung der Armen usw. bei Festen II, 107; 145. 

Wollbaum, s. galmali. 

Wiirfelspiel (vgl. Mantik), beim Lichterfest notig I, 96; II, 84 f.; 89 f.; 
109; 144 (der Frauen); 145 — 148; 151; 176; 194 f.; am 1. Qukla Kart- 
tika von Qiva erfunden II, 145; 148; Qiva spielt mit d. Gattin II, 145 
bis 151; nur am Lichterfest erlaubt II, 148, vgl. 152; W. bei verschiede- 
neu Festen II, 151 f.; an den 10 Lichterfesttagen in Nepal II, 215; nur 
bei Saturnalien II, 263; Wiirfelkunst mit drei Augen II, 149. 

Wurzeln der Pflanzen gehoren chthonischen Machten (den „Vatern“) 
II, 163 Anm.; Ill, 71 Anm.; 263 f. Anm. Vgl. kuga. 

Yaksha, Keuschheitswachter I, 4; Vegetations- u. Fruchtbarkeitsgeister 

I, 98; 122; II, 194; 196; IB, 6 (der Yaksha Mayana = Madana in Hindu 
Tales, Spender von Kindern, wohl Kama) ; Kindlifresser I, 136; wann 
u. wie verehrt II, 195; Yakshanacht II, 194 f.; Yakshabaum n, 64. 

Yama, Libation an ihn II, 4; 39 L; 205; seine Naraen II, 4; 39 — 41; zu- 
gleich pilar u. deva II, 40; 217 Anm.; das ,,Licht fiir Y.“ II, 105 — 108; 
der ,,Zweite des Y.“ II, 208 — 216, vgl. Yamadipa u. Yamadvitiya; Y.s 
Tag ( tithi ) II, 206; Y. iBt bei seiner Scbwester II, 211 f.; Y. wohl 
Vegetationsgenius II, 81 ganz unten; 215 L; 242; III, 41; 239; 265; von 
seiner Schwester Yami zum Gatten begehrt III, 165; entsendet die Toten 
zur Oberwelt II, 209; 211—213; 231 f.; 235; 242; Gottheit der Biiffel- 
stiere II, 246; ahnlich dem Totengott in Kamtschatka II, 215. 

Yamadipa, Lichtspende an Yama II, 205; Spruch dabei II, 205 f.; dann 
nicht vorzeitiger Tod II, 205 — 207. 

Yamadvitiya, da Bad mit Sesamsalbung II, 58; religiose Verrichtungen II, 
210 f.; die vier verschiedenen Y. II, 210; 212; an Y. bei Schwester essen 

II, 209—215. 

Yayati, Konig, hat wunderbaren Wagen, totet Brahmanenknaben, davon 
Eisengeruch III, 3. 

Zahl, Bedeutung der 8 n. 4 bei Indrabaum III, 105: 108; der 6 IH, 108 f.; 
der 5 + 7 III, 108. 
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Zahnholz, koscheres u. unkoscheres Holz dazu III, 67 — 70; PreBstein 
= Zahn III, 172. 

Zatlber, positiver erzeugt Positives u. Entgegengesetztes I, 46; Macht des 
Z.s I, 92; 234; zwingt die Gottheit I, 92; boser schadigt Gotter I, 95; 
II, 35; Keuschheitszwang mit TausendfiiBlern usw. Ill, 166; des Zauberers 
Stab II, 125; Name der Feinde anf d. Erde geschrieben, sie fallen tot 
um II, 125; Fruchtbarkeitszanber bei Somaopfer I, 63. Vgl. bes. Bild, 
Pflanzen; Gliicksflote. 

Zeit, die der Herbstfeste, widerspruchsvoll zwischen Agvina n. Karttika, 
aucb Neumond n. Vollmond, umberspringend II, 57 f.; 223 — 225 (Lich- 
terfest, Balifest); 87 (Lakshmifeier) ; 194 usw. (KanmudI, vgl. ltau- 
mudi); II, 24; 26 f.; 225 (Narakabad); II, 222 f.; 179 f. (Rinderver- 
ehrung); II, 205 f. (Yamadipa); II, 224 (Erfindnng des Wiirfelspiels) ; 

II, 88 f.; 143 (Sukharatri) ; Zeit der Lichterfestlichkeiten II, 238 — 242. 
Vgl. die Zeit des vrishotsarga, des nirajana von II, 167 u. andres. 

Zeugung, ist Wunder, Zanber I, 236; Z. n. Pflanzenwachstum das gleiche, 
s. Vegetation; Zeugung eines mannl. Kindes, s. Sohnzeugung; Wirken 
der verschiedenen Gottheiten bei Z. II, 259; III, 161; Zeugungsgott- 
heiten zugleich Kriegsgottheiten I, 136; Z. erfolgt nicht durch Koitus 
I, 235 f. Vgl. Vegetationsgenien. 

ZetlS, Himmelsgott II, 257; Kampf zwischen Z. u. Kronos dargestellt von 
olympischen Spielen II, 259. 

Ziege(nbock), sehr fruchtbar I, 116; 125; 154; Z. u. Hase bei Vegetations- 
fest gehetzt I, 120; III, 123 (urspriinglich, weil Vegetations- u. Korn- 
tiere und weil Hase von Scbnittern gejagt?); Brunst des Ziegenbocks 
I, 89; 125; IH, 163; Ziegenbock als Geschlechtstier I, 154; IH, 184; 
ist = Prajapati III, 185; = Agni I, 116; - Dionysos I, 32; roter Z. Toten- 
opfer I, 123 (vgl. 122 unten); auf Ziegenbocksfell treten (sitzen) III, 185. 

Zitrone, im Totendienst II, 43. 

Zitwer, I, 24. 

Zote, segensreicbe Kraft, namentl. bei Vegetations- u. Fruchtbarkeits- 
festen I, 90 — 92 ; 142; III, 246 — 248; als Fruchtbarkeitszanber im alten 
Griechenland I, 129 f.; nur der derbe Ausdruck befruchtungszauberisch 

III, 186; Z. bei Somapressung IH, 187 f.; bei Sonnwendfeier HI, 181; 
beim RoBopfer III, 181; 240 — 248; bei Mahavrata IH, 247; ist „reine 
Rede“ III, 247. 

Zusammenknupfen, -legen, Obereinanderschlagen, Verschranken der Beine, 
Hande, Finger zauberisch II, 51 f; J. N. Ritter v. Alpenburg, Mytben u. 
Sagen Tirols 372. 

Zwiebel (u. Knoblauch); unkoscher I, 183; 209; aphrodisisch, zauberisch 
I, 209; II, 45; roter Knoblauch = Penis erectus I, 209; r. K. bei Ver- 
ebrung des Sonnengottes I, 210; Zwiebelstengel (,'ivas Zepter I, 209; Zwie- 
belgewachse als Totenspeise (?) I, 209 Anm.; II, 45 f.; bei Totenfeiern 
verboten I, 209; II, 45 f.; auch in d. Regenzeit H 98; apotropaisch I, 
209 f. 

Zwillinge, unbeilbringend II, 165 (in Indien sogar Doppelahren u. alle Dop- 
pelfriichte [Brihats. 46, 33; Ath.-Veda-Paris. LXX 4, 3 — 4], sehr im Ge- 
gensatz zu anderwarts [Frazer VII, 173; Hastings, ERE. VI, 25]). 



SANSKRITREGISTER. 

I bezeichnet Kama, II Bali- III Indra. 


a 

akdmapunya II, 76. 
akdlamula (kalaqa) II, 80 Anm. 
angaracana II, 93. 
ahgavidya III, 71. 
angasamlagna (padati) II, 154 f. 
afiji Penis III, 243. 

Adadd = Holika I, 45 f. 
andaja Seide III, 32. 
ativada Schimpfrede I, 144. 
ato’rtham daher, deshalb II, 70; 117. 
adevamatrika III, 29. 
adhyanda II, 37. 
anadudyajfia III, 159. 
anarya unehrliches Frauenzimmer, 
Dime I, 54. 

antipushkarini, antya — II, 82. 
andolaka Schaukelfest I, 169. 
apdmdrga , Achyranthes aspera, zaube- 
risch II, 3 f.; 23 f. 
amrita Art Raucherwerk III, 7. 
aranyashashthi I, 187. 
arka Preislied auch auBervedisch? 
Ill, 16. 

arka Calotropis gigantea zauberisch, 
unheilvoll II, 219; III, 69 — 71; 
macht den Penis groB III, 163. 
arkodvdha III, 71; 89 f. 
area. Gotterbild III, 59. 
aviyogavrata II, 92. 
ashtahga III, 120. 

aqoka Jonesia Asoka Roxb., ist = 
Kama I, 29—38; 40 f.; 53; Agoka- 
knospen u. -blatter von Franen ver- 
zehrt I, 36 f.; Aeokabliiten Gottera 
u. Manen zu opfern II, 218, vgl. I, | 
40 f. S. auch Amulett, Kama. 


aqokashashtipujd I, 36. 
aqokdshtami I, 36 f.; 187; II, 196. 
aqvattha (vgl. pippala ) Ficus reli- 
giosa, Totenseelensitz I, 99; II, 133; 
Totenseelen- u. Fruchtbarkeitsbaum 
I, 99; II, 78 f.; ID, 239 f.; schenkt 
Kinder I, 99; II, 133 f.; hochzeit- 
iicher Schmuck II, 80 Anm.; 
Sprengwedel von a. II, 119; Frucht- 
barkeitsdiiten ans Agvatthablattern 
III, 185; in a. wohnt Genie des Un- 
gliicks II, 132; am Samstag auch 
Genie des Glucks II, 132 (weil die 
Totenseelen am Samstag als Aller- 
seelentag ausgeflogen?) ; soli nor 
da beriihrt werden II, 132;vonMan- 
nem umwandelt, EinfluB des Sa- 
turn abzuwehren II. 131; unheim- 
lich II, 133 f.; Baum des Kshattriya 
III, 63; 71 Anm.; 72; a. (pippala) 
wie herrlich, heilig, wichtig II, 133. 
Vgl. udumbara. 

a 

akdra Bild, Gotterbild III, 59. 
akdqadipa II, 59; 67; 83; 104. 
acara. in ,,Balis Reich 14 nicht beach- 
tet II, 110; 266. 

adimasa vorziiglichster Monat? II, 59. 
adhmdta angefiillt III, 7. 
aptisukhadd wohl = Lakshmlnacht II, 
247. 

amalaki, amardaki , s. dhatri. 
ayudha Werkzeug I, 135. 
dratrika (vgl. drtikya ), wie volizogen 
I, 103; 220; II, 34 f.; an wem I, 34 
bis 36; am Sonnengott I, 220 Anm.; 
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an Vishnu, II, 123; besonders durcb 
Frauen II, 36 £.; 99; 127; dazu 

Lampen aus Reismehlteig gebraucht 
II, 37 f.; 105; Wirkung I, 34 f.; 

vertreibt Ansturme boser Geister 
II, 129; die verschiedenen Arten 
a. II, 116 (vgl. II, 35, Anm. 1.). 
drudhapatita reuig gewordener Asket 
I, 175. 

drtikya = dratrika II, 20. 

Ardra Gattin des Damana I, 158. 
alasa = vildsa I, 165. 
alinganaddna II, 248. 
dvalibhojana = vanabhojana I, 155. 
dgraya, sam - Schnppen II, 167. 
Ashadhi III, 225. 
dhalak III, 244. 

i 

indukshaya II, 18; 58. 
indra m. Penis I, 186; III, 186. 
Indrakrishta wildwachsend III, 29; 
39. 

Indrapada = Qakrapada III, 38; 97 f.; 

101 . 

Indraprayana Auszng, den Indrabaum 
zu holen III, 62. 

Indrasthana , Indrasthdnamula III, 37; 

100 f. 

lndralaya = Indrasthana Standort des 
Indrabaums III, 37. 

Indrdvasikta von Indra erzengt IIL, 
155. 

n 

ukta gesprochen habend (?) II, 149. 
uccasthdna II, 72. 

utsahga Nichthangenbleiben usw. Ill, 
26. 

utsarga , utsarjana „Weihe‘“ III, 267. 
utsarjayati „aufstecken u II, 83. 
udafiji Klitoris III, 243. 
udasa Anwurf I, 183. 
udumbara ( udumbara ), Ficus glome- 
rata, Totenseelensitz I, 99; Woh- 
nung u. Verkorpernng des Yama II, 
41; 133; unter ihm gottesdienstl. 
Verebrung des Rudra, des Brahma 
u. der Sarasvati an Yamadvitlya II, 


210; Beziebung zu Totenseelen u. 
Zeugung I, 152; II, 78 f.; IH, 185; 
192; Zeugungsbanm III, 192 f.; 
wirkt Sohne I, 99; bei Lustration 
gebraucht II, 117; 167; Zweig als 
Besprengungswedel I, 201; II, 117; 
Blatter Hochzeitsschmuck II, 78 
Anm.; 80 Anm.; Sessel aus Holz 
des u. Ill, 185; auf ihm immer Miik- 
ken I, 155. Vgl. agvattha. 
uddashta = uddushta? Ill, 35. 
upadrava, upasarga Unheil durch Gei* 
ster usw. II, 129 f.; 131; 200 f.; Ill, 
41. 

uruvrajd III, 234. 
urugamsa III, 234; 251. 
ullopika Art Kuchen III, 57; 88; 111; 
216; 218; 220. 

ulmuka Feuerbrandscheit II, 168. 


U 

urdhvabhaga u. adhobhaga , von Gift I, 
46. 


e 


ekamula III, 264 Anm. 
ekalinga II, 63; 70 f. 
ekavriksha II, 63. 
ekaglishta III, 264 Anm. 
ekdksha einaugiger Wiirfel II, 149. 
ekoddishta, da der Verstorbene nocb 
preta u. gefahrlich II, 103. 
eshtavyd bahavah putrd usw. II, 225. 


ai 

Aindra von Indra kommend (Aindra 
toya Regenwasser III 39, Anm. 4). 
aindra n. wildwachsender Ingwer III, 
155. 

Aindranakshatra = Jyeshtha III, 39. 
Aindrayava „Indras Korn“, Wrightia 
antidysenterica III, 155. 

fr 

kakkola I, 20. 

kacchapa. Etymologic III, 232 f. 
kandukalabu I, 182, Anm. 3. 
kaprinnaras plur. Ill, 180; 185 f. 
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karanja Pongamia glabra, wirkt Kin- 
der I, 99; 153. 

karapidana = hastagrahana Vermah- 
lung I, 30. 

karketa Rakete I, 167. 
kardamakrida, -Ilia II, 55. 
karbura Curcuma Zerumbet? II, 125 
(Vishnu geopfert). 

karshu = mundus (Grube des klassi- 
schen Altertums im Totendienst) 
II, 228. 

kalaga, weshalb heilig II, 60. 
kalushd II, 208. 
kancanapurivrata II, 100. 
kantarapati II, 60; 63 f. 
kamasalila (vgl. „Liebeswasser“) macht 
Felder fruchtbar III, 91; Fett, bes. 
Schmelzbutter Vertreter des k. Ill, 
91; groBe Menge k. Ill, 245. 
kamini — vegya I, 13. 
kdmpila III, 184; 241; 248. 
karirishti ein Regenzauber III, 145. 
kdqa, Grasart (Saccharum sponta- 
neum), stark, weiBbliihend, dem 
Agyastya heilig, zauberisch II, 
181 f.; zu Stricken verwendet ib.; 
zu Margapalifigur II, 7; 160; 163; 
fe. gilt = kuga II, 181 Anm. 
kuhkuma, Safranblutenpulver, ero- 
tisch, hochverdienstlich, wenn ge- 
opfert I, 21 f.; 29; 160; 183; II, 
196; 210; 223; bei Balifest II, 5; 7; 
108; zu Amulettschnur gebraucht II, 
118; mit k. eingerieben bei Fest 
der Zeugungsgenien I, 183; Stier 
des Vrishotsarga damit (hochzeit- 
lich) gezeicbnet II, 78; notig zu 
Frauentoilette passim. 
kundacaturthi II, 196. 
kumari = tula Querbalkeu III, 45. 
kumbhl, kumbhika, kumbhlkd N. 
einer Pflanze; deren Verehrung u. 
Heiligkeit II, 136 f. 
kumbhlvrata II, 136 f. 
kuqa hi. Grasart (Poa cynosuroides), 
mit Biischel davon Lustrationswas- 
ser gesprengt II, 120; Gewand aus 
k. Ill, 184; 248; Stricke II, 182; k. 
mit den Wurzeln notig fur 
Manendienst, verboten f. die Himm- 
lischen III, 263 f. Vgl. Darbhagras. 


kushmanda (kushmanda) Gurkenart 
(Benincasa cerifera), mit chthoni- 
schen Wesen verbunden, unbeimlich 
II, 11; Jyeshtha hat so gestaltete 
(Hange-)Briiste II, 137 (viell. auch 
weil beide chthonisch). 
kupamula II, 72. 
kokildvrata III, 244. 
kojagara, kojagarti, ein Fest II, 84 bis 
86; ist am Vollmond des Alvina in 
II, 84 f.; 87, nach 84, Anm. 1. im 
Karttika. 

kotihoma, wie segensvoll II, 159. 
kaumodini = kaumudi II, 21 f.; 59; 
87. 

kaumudi, ein Fest (= Lichterfest) II, 
3; 85 usw., wie segenwirkend II, 9; 
Etymologie II, 9 f.; 193 f.; da 

Laksbmi (n. Indra) zu verehren II, 
85; 89; k. = Nacht des Vollmonds 
im Agvina II, 85 f.; 87; 94; des Neu- 
monds II, 87 f.; 90; des Vollmonds 
im Karttika II, 194; Zeit der k. II, 
194—197; = Yaksharatri II, 194 f.; 
= Friihlingsfest (Holi) II, 194 bis 
196; = Kamafest ib.; = Fest der 
£ri am 5. gukla Magha II, 195; 
= Fest iibh., bes. groBes, frohliches 

II, 197; Mantik II, 201 f. Vgl. bes. 
Diwali. 

kshipra Reisbrei I, 173. 
kshetrapala Feld- u. Viehgottheit II, 
170 f.; bildl. Darstellnng II, 171. 
kshetrasya pati (patni) II, 171 f. 

bh 

khanda Schwert I, 145; 147. 
khidra III, 146. 

s 

garda wohlltistig (?) Ill, 242. 
garbha — gukra des Weibes (?) Ill, 
242. 

girmala II, 208. 

guggulu Bdellion, magisch III, 68. 
gudagamin, gudaspri q Analerotiker 

III, 243. 

grida Penis III, 243. 
grihastambhacatushtaya III, 11; 98. 
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g rihasvamin ist Aryaman III, 261. 
g okrldana II, 177. 
g opuja II, 174 — 177; 222. 

govatsadvadacivrata Verehrung von 

Kuh mit Kalb II, 223. 
g aura hell, rotgelb usw. II, 93. 
graha — Ketn = Indradhvaja? Ill, 
33. 

glayati = glapayati II, 26. 

gh 

ghataprasikta III, 29. 

ghura Biene? I, 163. 

ghritin „Buttervogel"‘, Hummel III, 


cakradola Girandole I, 167; III, 38. 

catushka Viereck I, 146. 

candragriha -= karkataka (im Zodiak) 

III, 115. 

cashala III, 184 f.; 193 f.; Kornahren- 
biischel als c. HI, 184 f.; 194. 

ciccika III, 200. 

citrayudha mannigfach bewehrt I, 
134 f. 

ch 

chadana (Decke) = Auflegung? II, 
126. 

chardi Abfall? II, 126. 

cheda = bhakticcheda aufgemalter 
Schmuckstreifen II, 127. 

i 

jana = janapada Bauerngegend I, 
57 f. 

jambhasuta III, 172. 

jarat = jara wilder Dattelbaum? I, 
173. 

jarjara der Indrabaum des Dramas III, 
51; vemichtet alle damonischen 
Hindernisse III, 51; welche Gotthei- 
ten in den fiinf Knoten des Rohrs 
ib.; wie das Gewand der Knoten- 
stiicke gefarbt ib.; Mantra an d. 
jarjara III, 51; welch eine Art Bam- 
busrohr daftir zu nehmen III, 51 f.; 
Lange III, 51. 


d 

damara = damaruka Pauke I, 167. 
dombi Dombafrau I, 178. 
dova, doya Art Schmuck des Indra- 
baums III, 54; 97. 

dh 

Dhundhd (Dhondha, Dhaundha) = 
Holika I, 144; 188. 

( 

tarpana, wie, wann u. wem zu verrich- 
ten II, 40; Formel dabei ib.; wie 
sehr ersebnt II, 41 Anm. 
talaqabda Schallen der Backenstreiche 
III, 33. 

tapikdpakva II, 223. 
tarpya III, 184. 
tithi, s. Mond(monat)tag. 
tiladvadaqivrata II, 101. 
tirthaydtra Badeausfahrt eines Gotter- 
bildes I, 220. 

tumbl Flaschengnrke, zauberisch II, 

23. 

tailapbyin, ■ pdyika , -paka Falter (,,01- 
wegtrinker“) III, 75. 
taildbhyahga = tailasnbna II, 25; 225. 
tokman I, 63; III, 217. 
torana. drunter durchgehen zur Lustra- 
tion II, 122; 168; 179 (bis); 247. 
trikantaka = trikona? II, 120. 
Tripuripurnima II, 73 — 76. 
tryaksha vidya II, 149. 
tvac Oberflache (der Erde) III, 170. 

d 

damana(ka), s. BeifuB; Fe6t des d. I, 
169. 

damarmkdrohanavidhi (wohl ricbtig: 

damanakaropanavidhi) I, 149. 
dambhabhanji I, 91 (NB. Es ist da- 
mabhanji zu lesen. S. im Nachwort). 
daman Laubgewinde III, 103. 
darupatrika Holzbehalter mit Licbt? 
II, 127. 

dikpdlasndna II, 39; 153. 
dinakshaya II, 59. 
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divabhage in der Taghalfte, am Tag 

III, 46. 

dipamalika — dipavali II, 96. 
diparajan II, 62. 

dipali, dipavali Lichterfest I, 82; da 
Ackerbauriten I, 82; 203; Fest der 
Vaigya II, 1; woher der Name II, 
58. 

dipotsarga II, 75. 

devamatrika regenbewassert III, 29. 
devavega Hetarenschaft der Gotter? 

Tempeldirnenschaft? I, 183. 
devagara Gotterbild? Ill, 59. 
dyutapratipada II, 89. 
draksha Traube, Etymologie II, 114. 
dvidala definiert II, 46. 

dh 

dhasra hinschmelzend (Weib) III, 165. 
dhanika , dhanika weibl. Scbeide III, 
244. 

dhatri Myrobalanenbaum, dessen Hei- 
ligkeit, Picknick darunter I, 
155 f.; II, 11 f.; 212; wie entstand- 
den I, 156; II, 11 f.; macht wieder 
jung I, 156; bei Karttikafeiem 
wichtig II, 221. 

dharaka Scheide des Weibes III, 243 f. 
dhvaja Penis (erectus) III, 38. 
dhvajadharma III, 38. 
dhvajahasta mit d. Hand seinen Penis 
darhaltend III, 228. 

n 

Nandinivrata II, 179. 

Naraki — pretacaturdagi II, 41. 
nikuttaka 1. nikujaka? I, 160. 
nigalgaliti III, 243 f. 
nimba. Blatter zauberisch II, 33; bei 
Totenopfer Tabu II, 43. 
nirbhakti II, 70; 73. 
nigakara Kampfer? rotes Pulver von 
Rottleria tinctoria? I, 20. 
nishkuta II, 4. 

nishkrita Stelldichein III, 187. 
nishtigri III, 180 f. 
nipa Nauclea, Cadamba, stacbelig, un- 
koscher III, 67 (kadamba unheim- 
lich, darf nicht beim Haus stehen. 
Heat. II 2, p. 635; dennoch gut fur 


Gotterbild, Vishnudh. Ill, 89, 10; 
die ,,stacheligen“ Bliiten oft ge- 
nannt, aber nicht nnheilvoll). 

nirajana Lustrationsritus II, 5 f.; 
7 f.; 35; 57 f.; 102; 105; 114—128; 
136; 148; 162—164; 167—170; 

175 f.; 178 f.; 199; 222; 236; 247 f. 
usw.; an Gotterbildern vollzogen II, 
35; 122 f.; 125 f.; 199; an Menschen 
II, 123; 127 f.; 175; an Rindern II, 
126—128; 175; 178 f.; Ill, 126 bis 
128; an Rindern, Biiffeln usw. II, 
126; 247; an Gottem, Brabmanen, 
Elefanten, Rossen usw. II, 125 — 128; 
176; am Konig, seinem Heer usw. 
II, 125—128; 167—170; 245; an 
Elefanten II, 115 f.; am Vieh II, 
116; an Rossen II, 115 usw. (s. 
Pferd); Sprengwedel dabei I, 201; 
II, 117; 119 f.; Pflanzen dabei, z. 
B. II, 116 f.; 122 f.; 167—169; Feuer 
dabei II, 116; im Wald, an Gewas- 
sern vorgenommen II, 117; Niraja- 
natage II, 247; von Konig Ajapala 
erfunden II, 124 f.; Etymologie II, 
116; nirajanavidhi II, 117. Vgl. 
aratrika, ganti. 

nilajyeshtha N. einer tithi II, 136. 

nilavrisha, -khanda, -shanda, -kantha 
II, 81. 

netrapata, Frauenschleier I, 166. 

Neshtar ritueller Begatter der Fran 
des Opferherrn III, 182 — 184; in 
ihn geht vom Agnidh Samenkraft 
iiber III, 182 f.; gieSt beim Vaja- 
peya den Branntwein III, 184; mit 
Transferrer verglicben III, 186. 

nyagrodha (vata) Ficus Indica, Ba- 
nyan-Baum, Spitze seiner SchoB- 
linge (mit „Hoden“) = Penis erec- 
tus, der sich in d. Erde bohrt II, 37 
Anm.; ist Qiva heilig II, 133; 138; 
dem Varuna III, 216; 231; ist phal- 
liscb wie beide u., weil zugleich 
„MiIchbaum“, d. h. Mutterbaum, 
wohl auch androgyn; Baum des 
£udra III, 71 Anm. 

P 

patavasa ( pishtataka ) I, 16 ff.; s. 
Holipulver. 
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pattra = gandhapattra, erotisch I, 25. 
padmaka Art Baum III, 9; 56. 
padmavarna III, 221. 
padmaka Art Baum III, 9. 
paravadh, parahan wegschlagen, zer- 
stoBen, beflecken III, 242. 
parisrut Art Branntwein, ist Essenz 
aus Indras Penis III, 184. 
paryagnikarana II, 105 f. Anm. 
paryayana Umwandelung des Ackers 
III, 157—159. 

paldqa (kimquka), erotisch I, 23. Vgl. 
brahmavriksha. 

pdmguldqubhandqini eigenes Ubel auf 
Paria Abwischen II, 247 f. 
panikacchapa, -kaccapika III, 226. 
panipidana = hastagrahana Vermah- 
lung I, 30 Anm. (vgl. karapidana). 
padatorana des Indrabaums III, 25; 
98. 

papapurusha, s. Siindemann. 
parijata Erythrina Indica, erotisch I, 
23; 161. 

pitaka Art Schmuck des Indrabaums 
III, 4f.; 23; 26; 32 f.; 34; 36—38; 
96 f. 

pippala (vgl. aqvattha) Ficus religiosa, 
Wichtigkeit II, 68; 133; scbenkt 
Kinder II, 133 f.; wird vermahlt mit 
Margosabaum III, 195; auf (an) p. 
Totenseelenlicht getan II, 68; 221. 
pishtataka — patavdsa , s. Holipulver. 
punya Bedeutnng II, 133; punyajana 
= Yakshas usw. II, 123; Punya- 
bhumi II, 17. 

purlsha III, 223; 233; 236. 
purohita, s. Hofpralat. 
pushkarini 13. bis 15. Vaiqakha qukla 
II, 82. 

pushyasndna II, 116 — 118. 
puja = area Giitterbild III, 49. 
purana, prapurana = adhivdsana I, 
100; III, 23 f.; 113. 
purika Art Kuchen („Fullkuchen“) II, 
107. 

purna in purna A$vine II, 60. 
peru wohl = cunnus III, 242. 
pratipattiga den man gerade zu best. 

Zweck bekommen kann II, 209. 
pratilati = pratirati hinubersetzen 
(iiber Gewasser) III, 244 Anm. 


pradipavidhi II, 60 — 62; 101. 
pramatha Elben III, 58 f.; sollen 
durch Traum Zeichen geben ib. 
pravargya, Ritus stammt aus alter No- 
madenzeit III, 84 f. 
prayotthita I, 176. 
priya n. Liebenswurdigkeit (?) I, 
160. 

priyanguka III, 28. 
preta Gespenst II, 28 f.; 206 f.; wo- 
durch jemand p. wird I, 176; II, 28; 
226 f. (vgl. Hastings, ERE. XI, 
570 a: ini alten Babylon auch die 
unverheiratet oder an Hunger u. 
Durst Gestorbenen) ; Riten fur p. 
gefahrlich 1 1, 103; 236; wohnen 
aucb in Aborten I, 185; p. = Ma- 
nen („Vater“) II, 208. 
pretacaturdaqi, pretakhya II, 29; 123. 
pretasamcara ( -samcara) der 2. gukla 
Agvina, wo die Toten umgehen II, 
208; pretasamcards ( -samedrds ) um- 
herschwarmende Totenseelen II, 
209. 

prerana Pantomime? I, 173. 

ph 

phaliga III, 137; 166. 
phalgu Ficus oppositifolia, Totensee- 
len- u. Fruchtbarkeitsbaum I, 146; 
152 f. 

phutkarapuritambara I, 172. 

b 

baddhakarmastha Gefangenenaufseber 
II, 124. 

baliyati Spendcn bekommen II, 69. 
bahya u. bahya n. konigl. Hetare(n) 
II, 194 Anm. 
biladhdvana III, 242. 
bilvadvdra II, 71. 
budbuda Art Zierart III, 36; 95. 
bodhayati, prabodhayati, prabodha(na) 
usw. „wecken“, anziinden I, 18; 
24 f.; II, 97. 

brahmavriksha, jedenfalls = paldqa 
Butea frondosa (dieser ist das brah- 
man in Qatap.-Br. I, 3, 3, 19; V, 
2, 4, 18; VI, 6, 3, 7; VII, 1, 1, 5; 
XII, 7, 2, 15 u, sonst ofters; in II, 
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6, 2, 8 das Blatt = brahman. Er- 
scbeint oft als hochzanberisch 
nsw.) ; ist raagisch III, 69. 

bh 

bhanda(ka) Geschlechtsglied I, 180. 
bhutatithi, bhuta Gespenstertag (d. 14. 
der dunkeln Monatsbalfte) I, 29; 
= bhutacaturdagi II, 42; da Boh- 
nenblatter gegessen ib. 
bhoktar Gouverneur III, 37. 
bhratribhanda I, 172; 180. 

m 

mangalamalika = dlpavall II, 178. 
mahca hoher Sitz II, 212 (da wohl wie 
mahcaka , eher Ruhebett); Ge- 
stell (den Indrabaum zu halten) 
III, 49. 

mandaka Art Geback II, 107. 
Madanadvadagi I, 11. 
madhu Biene, Bienenschwarm III, 74. 
madhuja von Bienen stammend IH, 
67. 

madhuparka, 6tammt aus Urtagen III, 

86 . 

madhumasa Caitra I, 148; 157 (selten 
Phalguna). 

madhuhan, -hantar Honigsammler III, 
83. 

madhuka Bassia latifolia, ein Milch- 
banm III, 195. 

madhyama Teil des weibl. Ge- 
scbleehtsorgans III, 242. 
malinirati II, 51. 
masuraka Kissen III, 23. 
masusya III, 240. 

Mahdkaccha die groBe Scbildkrote 
III, 226 (vgl. unter Schildkrote, 
SchluB). 

mahita iiblich, richtig II, 195 (vgl. 
mahimana allgemein iiblich in Ka- 
masutra, S. 56, sutra). 
matrika Art FuBbefestigung des 
Indrabaums III, 26; 33; 37; 45; 
98 f. 

madhava friihlinghaft I, 161. 
mashapattra, -parnl II, 42. 
masara III, 193. 
mudl Freude? II, 9 f. 


mudrankitakara I, 172. 
mushti Penis erectus III, 244 f. 
murti Form eines Gottes, Gdtterbild 
I, 34. 

Mula (nakshatra), fur Gebnrt unheil- 
voll II, 23. 

mrittikasnana III, 229 f. 
moksha (u. mukti) himmlische Selig- 
keit II, 69 f.; 72; 96 f.; 98 n. oft. 

y 

yajhavaraha II, 54. 
yantra Zauberding, Zanberzwangmit- 
tel II, 17. 

yavankura I, 63; III, 218. 
yashti — veshtika, varatra II, 181. 
y ashtikarshana Seilzieben (s. da) II, 
181. 

yatra Festumzug, Fest I, 58. 

Ydmya, Yamyaka der 2. gukla Kart- 
tika II, 208. 

yhpa, ist Phallussymbol III, 193 f. 
(vgl. Opferpfosten, cashala). 

r 

raktacurnita III, 37. 
rakshabandhapurnima FeBt der Amu- 
lettanbindung I, 157. 
rathaydtra, s. Wagenumzug. 
ravana Biene I, 163. 
rakshasa, sind Toten- u. Fruchtbar- 
keitsgeister, Kindlifresser I, 136. 
rajakiya Stattbalter? Baron? Ill, 45. 
rajamasha II, 42; 46. Weiteres bei 
Bohnen. 

rasa Art Tanz I, 182. 

Rudrasnana II, 39; 153. 
rupasattravrata II, 99 f. 
retovasikta III, 155. 

Rohinicandravrata I, 121. 

1 

lakshasampanna — lakshanasampanna 
III, 31. 
lambaka II, 7. 
lalamagu III, 245. 

lapayati einreiben, einsetzen, hinein- 
stecken, anstecken II, 148; 175. 
lihgapidaka, lihgahasta mit der Hand 
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den Penis darhaltend I, 30; III, 
229. 

lokakashtavivarjita 1. lokakrishtavivar - 
jita? Ill, 66. 

V 

vajra Pflanzenname, Donnerkeil, Pe- 
nis erectus II, 246 f.; Ill, 38; 150; 
Bedeutung von Indras v . im Rgv. 
Ill, 159 f. 

vata Ficus Indica, Baum des £iva II, 
133. Vgi. nyagrodha. 
vataka Art geschmorter KloBchen, 
neun Arten davon II, 223. 

V anapala II, 64 f.; 214; III, 214 (hier 
= Skanda). 

vanapraveqa, -sampravega III, 55 bis 
72. 

vanabhojana Waidpicknick I, 155; II, 

212 . 

Vanaspati Gottheit des Waldes, der 
Vegetation II, 63—65; 171; 214; 
III, 215; ihm hausliches Opfer 
III, 215; = Rudra III, 215; = 
Mondgott ib.; = Vishnu III. 214: 
devi vanaspateh II, 65. 
vanahgcma heiBt der Lichterbaum in 

II, 62. 

V aradacaturthi II, 196. 
vastramandapika Festpavillion aus 
Zeug III, 44. 
vakpradana II, 7. 

Vajapeya, ist Vegetationsfest I, 197; 

III, 184 f.; Bedeutung der Opfer- 
pfostenersteigung dabei I, 197; III, 
184 f.; Schlagen mit Aschesacken u. 
andres dabei I, 111; III, 185. 

Valukarnava Wiiste II, 245. 
vasa = patavasa II, 195. 
vdsanti Friihlingsfest II, 195; vasan- 
tikd Fest des Liebesgottes ib. 
viddha , vedhita , vedhin usw. „ge- 
schnitten t4 II, 23. 

viddhaprajanana, - gigna „der einen 
durchbohrten Penis hat“ I, 232. 
vidhi Ereignis III, 27. 
vibhitaka Terminalia bellerica, ist 
verderbenbringend III, 56. 
vigokadvddaglvrata II, 90. 
vishtimin mit Nasse begabt III, 245. 


vlra Totenseeie I, 203; II, 261. 
viracaryd Umgehen der Totenseelen I, 

178; 250. 

virapratipada „Heroenfeiertag‘\ gew. 

Totenseelentag II, 250. 
vrisharava III, 200. 
vrishotsarga II, 77 — 81; Zeit II, 77 f.; 
81; Frucht ib.; wie der Stier ge- 
brandmarkt II, 78; Beziehung zum 
Civakult II, 77 f.; 81; ist des Stiers 
Hochzeit II, 78 — 80; seine Farbe 
II, 80 f.; Ort des v. II, 79 f.; wie 
notig im Totendienst II, 79; nicht 
Gemeindezuchtstier II, 79 f. 
vedhastha usw. s. viddha. 
Vaikunthacaturdagi II, 82 f., vgl. 159. 
vairapaksha III, 49. 
vonda Baumwolle III, 32. 
vyatipdta (astrol. Yoga) II, 58. 
vyomadipa II, 67; 83. 

c 

Qakrakumdri , * janani , - mdtrikd III* 

101; 108 f. 

Qakrapada = Indrasthanamula III, 
37 f. ; 97 f. 

Qakrasthana — Indrasthana Standort 
des Indrabaums III, 37; 97; 98. 
Qakrotthana Aufrichtung des Indra- 
baums III, 42. 

gahkhapushpi „MuscheIblume“, Andro- 
pogon aciculatus I, 233. 
gatagranthi II, 168 f. 
gatapagi II, 168 f. 

gatarudriya II, 65 f.; 172; III, 215 
Anm. 

camya Pflock, Zapfen, Sinnbild des 
Penis erectus III, 229 f. Anm. 
gambhu Penis erectus III, 28. 
canti (vgl. nirdjana), gantyudaka II, 
116; g. fur Rinder II, 119; 121; 160; 
179 (NB. Dort fehlerhaft S. 84, 
statt 119); fur Pferde II, 119; 121 f.; 
fur Elefanten II, 120; 122; Ort fur 
g. II, 121; g , dadurch, daB man 
Kiihe auf die Erde (Leichenstatte) 
hinabmilkt II, 159. 

galmali Wollbaum, erotisch u. zaube- 
risch I, 23; 102; als Holibaum I, 
101; Beschreibung I, 101 f.; prach- 
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tig, rasch wachsend, stachelig III, 
72. 

gighru Moringa pterygosperma, ist 
zauberisch III, 68. 
gibira Residenz des Konigs III, 100. 
giva Penis (erectus) III, 38. 
gignadeva III, 188 f. 
gukrapatasthana , im weibl. Ge- 

schlechtsteil III, 242. 
guklatandula II, 9. 
guddha = aviddha (astrol.) II, 83. 
gurpa , g . mit Getreide usw. als 
Laksbmi verehrt II, 90; g. u. Gauri 
II, 91; mit g. geopfert, bes. Ge- 
treide II, 91; 147 f.; 196; III, 255; 
darin Spende an Ganega II, 91; g. 
segenwirkend u. unheilbannend II, 
141; mit ihm Ungliick ausgetrieben 

II, 6; 139 f.; 141; seine Zauber- 
kraft kommt vom Korn II, 141 f.; 
Nengeborenes hineingelegt I, 142; 
Tanz in Getreidewanne ib.; Hoch* 
zeitskuchen darin ib.; getreidewir- 
kendes Wasser darin empfangen 

III, 154. 

grihgdta(ka), grihgamula , grihgakan • 
da , grihgaruha Traba bispinosa I, 
21; ist aphrodisiscb I, 22 f.; gringo 
(Horn!) = grihgamula I, 23; Ma- 
nenspeise ib. 
gepaharshini III. 252. 
graddha (vgl. Totendienst), dabei Ge- 
botenes o. Verbotenes II, 42 — 45 
usw.; Charakter des g. II, 43 f.; g. 
am 13. der dunkeln Monatshalfte 
II, 206; dann sterben aber d. Sohne 
jung ib.; g. fur vorzeitig Gestorbene 
am 14. II, 206; Hauptzeiten f. g. 
II, 229 f.; g. beim Lichterfest II, 
4f.; g. muB frohlich gestaltet wer- 
den II, 262; Hauptspeisen des To* 
tenopfers, bes. Bobnen I, 119 bis 
124; wie heftig die „Vater“' nacb 
Totenmahi begehren II, 235 Anm. 


Qripahcamif vrata) II, 92; 196. 
glishtabhdshin I, 228. 

sh 

shattilaikadagi II, 101. 

S 

samvatsaragranthi II, 124. 
satyavat ehrlich II. 148; 151. 
saptamivrata II, 38. 
sarjana Baumharz? Verschenkung II, 
146. 

sardi III, 243. 
sardigridi II, 242 f. 

sarahga Biene, Bienenscbwarm III, 
74. 

sukhakala II, 180. 

Suhharatri I, 34; II, 6; 89; 142 bi9 
147; wie gefeiert II, 143 — 147; wie 
die Genie verehrt II, 143 f.; Frucht 
der Feier II, 143 f.; = Sukhasup- 
tika II, 143; 145; = Yakshardtri 
II, 194. 

Sukhasuptika II, 88 f.; 105 f.; am 

Neumond des Alvina II, 88; des 
Karttika II, 89. 

sudarganashashthivrata II, 99; 127. 
subhaga Lustdirne (vielgeliebt, mit 
schoner Vulva) II, 122, vgl. 
subhagaganikd II, 153. 
suvasantaka Friihlingsfest II, 194. 
skambhana Varunasya III, 229. 
sthdlipakva II, 175. 
snehapdna Fettrank II, 158. 
spandana Baumart III, 56. 
syanda („FlieBer“), Klitoris III, 242. 
svayammurta III, 259. 

h 

hamsa Sonne III, 5 f. 
hiranyagarbhnsambhuta I, 176. 
hridaya Inneres (f. Vulva) I, 181. 
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